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खुस्लकालय 
गुरुकुल कांगड़ी विश्वविद्यालय, हरिद्वार 


बगे संख्या आगत संख्या...... कि 


पुस्तक-बिवरण की तिथि नीचे अंकित है । इस तिथि 

सहित ३०वें दिन यह पुस्तक पुस्तकालय में वापिस आ 

जानी चाहिए । अन्यथा ५० पेसे प्रति दिन के हिसाव से विलम्ब- 
दण्ड लगेगा । 
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भारत प्रकाज्ञक्त मान्दिर 
| ` अलोगदृ 


भारत प्रकाशन मन्दिर, 
अलीगढ़ 
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अ ___ मूल्य सात रुपया ` 


० विद्याधर विद्यालंकार 
क... स्मृति संग्रह 


| फुका 


हिन्दी -जंगत्‌ सें सुर-साहित्य-सम्बन्धी अनेक ग्रन्थों के होते हुए, 

ओर पुस्तकों के लिखने के प्रयास के औचित्य पर दो शब्द अपेक्षित 

हैं । साहित्य के ।वस्तीणे क्षेत्र में व्यक्तिगत रुचि क अनुसार तो अनेक्र 

समस्यायें होती ही हैं किन्तु कुछ समस्‍यायें ऐसी भी .होती हैं, जिनका 

| अनुभव साहित्य्सेवीमांत्र को होता है। उनकी पूर्ति के प्रकार प्रथक- 

+ . प्रथक्‌ हो सकते हैं। -प्रत्येक-लेखक साहित्य के मन्दिर में किसी प्रयोजने 

ओर साधना को लेकर प्रवेश करता हे, -श्रत्येक प्रवतन-में-प्रवृत्त व्यक्ति | 

का कोई प्रयोजन और साधना में मानसिक प्रेरणा अवश्य निहित | 

रहती है । आतः प्रस्तुत प्रवर्तन के मूल में कोई -प्रेरणा अथवा प्रयोजन | 

है, यह कहने की आवश्यकता नहीं । बात यह.है कि श्रीमद्भागवत “और | 
सुरसागर का. तुलनात्मक अध्ययन करते समय -मुझे "अनेक 'प्रेरणाये 
मिलीं -ओऔर:सूर-सम्बन्धी उपलब्ध साहित्य के अवलोकन -के उपरान्त 
कुछ आवश्यकताओं का भी अनुभव हुआ । रावेषणात्मक प्रबन्ध-में तो 
विषय की परिमिति और-शोध-काये का ससंयति के प्रतिबन्धा के कारण 
न. तो -प्रेरणाओं द्वारा प्रदर्शित-मागे पर हो प्रवृत्त:हुआ “जा सक्रताप्दै 
| ओर न ही आवश्यकताको प्रुर्ति पर विचार :किया जा “सकता हे.) 


इसलिए भक्त कवि -सूरदास “पर एक स्वतंत्रं :पुस्तक-लिखने -की बात 
|... मन में आइ, किन्तु कहाँ तो विश्वसाहित्य-गगन के -देढीप्यमान: नक्षत्र 
| सूर और कहाँ भौतिक वासनाओं -का सपिण्ड पतज्ञा -में ? <सूरके 
'साहित्य-महोद्ध का सन्तरण मानसिक -दुबेलताओं “को लिये हुए 
सुझसे कतिपय -साधनों के-संबल: द्वारा कैसे -संभवःहोः सकताःदै ? फिर 
भी, 


न्स.) 


'तितीषु दुस्तरं मोह्रादुडुपेनास्मि सागरम्‌ ।" 
उपलब्ध 'साहित्य-स्ामम्री के -पतवारों के आधार परयह 
दुःसाहस 'कर “ही “बैठा.। यो तो “सारे .ही)हन्दी-साहित्य-सागर "क्र 
। मंथन को आज आवइ्यकताःदै फिर भी भक्ति-कालीन "साहित्य के य 
|... पुनर्विवेचन ओरःखोज-सामप्री के आधार पर नवीनःतथ्यों के प्रकाश | 
में उसके पुन:पर्यबेक्षण की परम आवश्यकता है 'क्योंकि :इस -दयुगाके | 
- साहित्य में भारतीय संस्कृति और धर्मे की युग-युगान्तर की परस्पराये 


निहित हें । खेद की बात हे कि त्रज-भाषा के बहुत से कवि ख्भी,... 


अन्धकार में हैं। कहना न होगा कि त्रजभाषा के कवि जहाँ एक ओर 
धार्मिक दृष्टिकोण से शताब्दियों से चले आते हुए भक्ति-चान्दोलन 
का समन्वित रूप प्रस्तुत करते हे, वहाँ साहित्यिक परस्परां का भौ 
प्रतिनिधित्व करते हँ। शताब्दियों तक व्रजभाषा उत्तरी भारत को 
साहित्यिक भाषा रही है और अनेक प्राचीन परम्पराओआं को इसम 
प्रश्रय मिला है! खड़ी बोली, जिसका साहित्यिक रूप ही आज हमारी 
राष्ट्रभाषा के पद पर आसीन हे, त्रजभाषा के राजत्वकाल में गँवारू 
समझी जाती थी। 


महाकवि सूरदास जी का काव्य जहाँ एक ओर मँजी हुई 
साहित्यिक त्रजभाषा में शताज्दियों से चली आती हुई साहित्यिक 
परम्पराओं को नये साँचे में ढालकर प्रस्तुत करता है, वहाँ दूसरी ओर 
विभिन्न धार्मिक परम्पराओं का भी समन्वय उसमें हूँ। उत्तर और 
दक्षिण भारत में बुद्धकाल से ही धार्मिक परम्पराएँ विभिन्न रूपों में 
पनप रही थीं ओर राजनीतिक तथा सामाजिक परिस्थितियों के अनुकूल 
उनमें बराबर परिवत्तेन और संशोधन भी हो रहे थे। दसवीं शताब्दी 
से पूर्वे उत्तरी और दक्षिणी परम्पराओं के समन्वय का कोई अवसर न 
शा सका था । वैष्णव सम्प्रदाय के विभिन्न आचार्यो के हारा ही यह 
समन्वय सम्भव हो सका । स्वामी शंकराचाय जी से लेकर वल्लभाचाये 
जी तक समन्वय की यह प्रक्रिया चलती रही, जो शास्त्रीय पक्ष तक ही 
सीमित न रह कर लौकिक पक्ष तक भी पहुँची । परन्तु इन आचायों 
की भाषा संस्कृत होने के कारण साधारण कोटि के मनुष्यों तक उनके 
विचारों की पहुँच सम्भव न थी । यही कारण था कि भक्त सन्त जनता 


[की भाषा में ही सवसाधारण के लिए एक सरल भक्तिमाग निकाल रहे 
थे | यह सन्त-समाज, क्या दक्षिण में ओर क्या उत्तर में, एक ही 


भावना से अनुप्राणित था। हो सकता हे कि आलवार भक्तों का 
प्रभाव भी महाराष्ट्र में से होता हुआ उत्तरी भारत में आया हो । इन 


'सन्तों की वाणी में समन्वय का स्वर तो था पर उसके साथ शास्त्रीय 
साज का आधार नहीं था | इस कमी को वेष्णव संप्रदायो में दीक्षित 
'सन्तों ने पूरा किया । उन्होंने एक ओर तो शास्त्रीय परम्पराओ को 


लोकरुच के साँचे में ढालकर प्रस्तुत किया और दूसरी ओर विभिन्न 
मत-मताम्तरों ओर सम्प्रदायो के अच्छे-अच्छे सिद्धान्तों का समावेश 
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` और समन्वय अपनी रचनाओं में किया । ऐसे सन्तों में महात्मा 


सूरदास अप्रगण्य हैं । 


सुरदास जी के साहित्य का कई दृष्टिकोणों से अध्ययन हुआ 
है ओर विद्वानों ने उच्चकोटि की साहित्यिक सामग्री प्रस्तुत की है, 
परन्तु उसका यथासम्भव सर्वाङ्गीण विवेचन नहीं हुआ। इसी बात 
को दृष्टिकोण में रखकर मैंने यह प्रयास किया है और इस पुस्तक में 
सुर के जीवन चरित से लेकर काव्यपक्ष तक विचार किया दै । मैं यह 
निःसंकोच स्वीकार करता हूँ कि सूर-साहित्य-विषयक सभी उपलब्ध 
सामग्री का सैंने उपयोग किया है । सुरसा दित्य की प्रष्ठभूमि प्रस्तुत करते हुए | 
मैंने पाठकों के समक्ष एक नया दृष्टिकोण रखा है । मेरा अपना विश्वास | 
है कि भक्तियुग!के सर्वश्रेष्ठ कवि किन्ही राजनीतिक परिस्थितियों के कारण | 
भक्ति अथवा साहित्य के क्षेत्र में प्रवृत्त नहीं हुए थे और नही सामाजिक | 
चित्रणा उनका ध्येय था। व्यक्तिगत साधना में लीन साधु को इन सब | 
झमेला से क्या लेना ? यह सत्य है कि एक विशेष सम्प्रदाय में दीक्षित ' 
होने के कारण उसकी परम्पराओं का निर्वाह सूर ने अपना कत्तव्य 
समभा, परंतु क्या वे सोलह आने उसका निर्वाह कर सके ? इस प्रश्‍न 
का असंदिग्ध उत्तर खोज निकालने में हमें संदेह है। भौतिकता से 
विरत हुए भक्त की तड़पन के साथ-साथ उनकी साधना में जीवन- 
मुक्त साधक की निर्मल उद्दाम आनंदकेलि भी हैं। स्थूल रूप से 
इन दोनों प्रकार की भावनाओं को प्रस्तुत करने वाले उनके पदों में 
हमें शताब्दियों से चले आते हुए भक्ति-आन्दोलन का समन्वित रूप 
स्पष्ट दीख पड़ता दै। सुरसाहित्य के आधार का विवेचन करने के - 


'लिये मैंने भागवत के अतिरिक्त अन्य सभी वैष्णव सम्प्रदायो की भी 


छान-बीन की है और सभी वेष्णव सम्प्रदायो का तुलनात्मक विवरण 
प्रस्तुत किया है । 


ग्यारह अध्यायो में विभक्त इस पुस्तक के अन्त में सूरसाहित्य , 
की कुछ ज्ञातव्य बातों की ओर भी संकेत किया गया है । प्रथम अध्याय . 
में सुर के जीवन-चरित पर विस्तार से विचार किया गया है और 
उनके जीवन से सम्बद्ध सभी उपलब्ध सामग्री के आधार पर निष्कषे 
निकाले गये हैं । इस सामग्री का विभाजन वाह्य और अन्तः साक्ष्य के 
रूप में किया गया है। प्रथम कोटि में सूर के जीवन से सम्बद्ध 
वे घटनायें ली हें, जिनका उल्लेख सम-सामयिक तथा परवती प्राचीन _ 
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लेखकों व कवियों ने अपनी कृतियों: में. किया है।, इसके. अन्तर्गत 
सास्प्रदायिक-साहित्य, वात्ती-साहिस्य, परवर्री कवियों ओर भक्तों 

उल्लेख तथा तत्कालीन इतिहास-प्रंथ आते हैं। दिंदी-साहिस्य 
के:इतिहास!छरःसूर-विषयक. आलोचनात्मक: ग्रन्थ भी: इसी कोटि में 
आते हैं। दसरी कोटि'में सूर के:वे'आत्म-विषयकः कथन हैं, जो उनके 
पदों सें यन्ननतत्र प्राप्त होतेः हैं: ओर! जित्रकी संगति खीँचन्तान कर 
विंद्वान्ञां-ने उनके जीवन ':से लगाइ है! | 


दूसरे अध्याय में सुर के साहित्य की मीमांसा की गई है । इस 
सम्बन्ध .में न.तो वार्ता-साहित्य ही में ओर.न ही, उनके सम-सामयिक 
इतिहास-ग्रन्थों में कोई विशेष उल्लेख है। इसलिए खोज-रिपोटे, 
इतिहासम्रथ एवं; पुस्तःालयों में. सुरक्षित. उन पुस्तकों के आधार पर 
उनके-साहित्य का निणेय-किया.गया है. जो सुर के नाम से प्रचलित 
हैं। इन ग्रन्थों की प्रामाणिकता, प्रामाणिकता तथा विषय-क्रम का 
विवेचन भी किया गया.है। इस विपय में एक महेत्त्वपूरे बात. यह 
है कि. सुरसागर के संग्रहात्मक्र ओर दवादश-स्कंधात्मक संस्करण प्राप्त. 
होते.हे । दोनों ही प्रकार के प्राप्त प्र'थों का तुलनात्मक विवेचन करते 
हुये वाती-साहित्यः और साम्प्रदायिक्र परम्परां से उनकी . संगति 
लगाने का प्रयत्न कियो .दै । 


तीसरे अध्याय में सुरसाहिंत्य की: प्रष्ठभूमि' प्रस्तुत की है; जो! 
भारत के मध्ययुग का इतिहास, हैं! ओर" जिसमें वह महान्‌ व्यापक 
आन्दोलन अन्तर्हित हे! जो भक्तिःआन्दोलनके नाम से प्रसिद्ध है। 
वास्तव-में विभिन्न युगों के अभेद्य स्तरों के बीच से सन्दनमन्द किन्तुः 
अव्याहत गतिंः से बहती हुई, अनेक दिशाओं से" उलटी सीधी'बहकर' 
नें वाली विविध विंचार-धाराओं को आत्मसात्‌ करती हुई, भिन्न-भिन्न: 
सम्प्रदायों की सिद्धान्त-सार सुधा से प्राणियों के अन्तःकरणु को तृप्त 
करती हुई, भारतीय साधना की मन्दाकिनी का आश्रय इस महाकवि का 
"सागर? हे ।  भक्ति/-आन्दोलन; का. अध्ययन वेदिक काल. से लेकर. 


` सूफियों के समय तकक्री विभिन्न.साधनाओं का अध्ययन दै । वेदिकक्राल 


से चली आती हुई भक्ति की. वह अजस्रधारा, जो उपनिषदों, ब्राह्मण" 

प्रंथों, स्मृतियों और. पुराणों के मार्ग से बहती हुई अपना रूप ओर | 
मागे बदल चुकी थी, इस-भक्ति-आन्दलोन के महाप्रवाह में विलीन.हो 

गई । बोद्धों और जेनो को भी वह धर्मसाधना, जो अहिंसा को परमधमे. 


( 22) 
मानक्रर चली. थी, और पीछे. मायिक्र जञ्चालो मै फँसकर. अपने. | 
मूलस्वरूप को विस्सृत.कर चुकी थी, इस भक्ति-आन्दोलन् में सहाय $ 

} घना । दक्षिणक. आलवार, भक्तों की भक्तिभावना,, जो.सञ्चे हृदय 
की प्रतीक थी और लोकगीतो तथा ग्रामीण भजना: में प्रस्फुटित होती 
हुई दक्षिण प्रान्त के दिग्गज, आचार्यो के सिद्धान्ता का सूजकारण बन. 
चुकतो थी, इस भक्ति-आन्दोलन को प्रणा देने वाली हुई, नाथयोगी- 
सम्प्रदाय का भी इसमें अपना स्थान है.। इन भारतीय सम्प्रदायो ओर. 
मत-मतान्तरा के. अतिरिक्त मुसलमानों:विशेषकर, सुफियों की. वह 
एकान्त साधना.भी,. जो ज्ञान ओर उपासना का समन्वय उपस्थित: 
करती हुई सच्चे हृदय की प्रेरणा क रूप में दीख पड़ी, भारतीय. घर्म- 

£ साधना को प्रभावित कर-रहा थी । इन विभिन्न प्रवाह को आत्मसात 

| करता हुआ भक्ति का यह विपुल प्रवाह १६वीं शताब्दी तक इतना 
विशाल आर अतलस्पशी हो गया, कि सारा..ससाज. उसमें. आकणठ. 
निमग्न हो गया । इन धार्मिक परिस्थितियों के अतिरिक्त सामाजिक 
ओर साहित्यिक: परिस्थितियों पर भी इस. अध्याय' में प्रकाश डाला 
गया'हे'। 


चतुर्थ अध्याय्र में भक्तित्आन्दोलन में दक्षिण के योग और 

वेष्णव सम्प्रदाय के सिद्धान्तों का विवेचन, हुआ है । वास्तव. सें <वीं 

| शताब्दी से १५वीं शताब्दी तक्र दक्षिण ही सुधार का. केन्द्र रहा, 
[ वेष्णव शव आदि भक्तों ने भक्ति पर बल दिया ओर. आचार्यों' ने. 
| अपने-अपने दाशेनिक सिद्धान्ताँ.का. प्रतिपादन किया.। राजनीतिक 
| ओर सामाजिक परिवत्तवों के कारण धम की जो धारा दक्षिण में पहुँच 
गई थी, वह अवसर पाकर फिर उत्तरी भारत की ओर बही ओर 
अनुकूल वातावरण पाकर एक अत्यन्त विशाल और विस्तृत प्रवाह में 
परिणत हो गई । चतत्य-महाप्रभु और वल्लभाचाये.ने- इस में विशेष 
| योग दिया । चतन्य- ने भक्ति में भावपक्ष की प्रबलता.पर जोर. 
। दिया और वल्लभाचायं ने विधिःविधान और बाह्य रूप को विशेष. 
| प्रश्रय दिया.। सूरदास जी पर चतन्य का-भी पर्याप्त प्रभाव लक्षित. 
होता है ।, सहजिया, सखी और राधावल्लभीय आदि सम्प्रदाय इस 
युग में रागात्मिका भक्ति से प्रेरित होकर अपने सिद्धान्तं का प्रचार 
जनता में कर रहे थे और साथ ही साथ सन्तों का एक वर्ग मनुष्य की 
सामान्य भाव-भूमि के आधार पर जाति-पॉति के बन्धनों से परे, 
सास्झद[यिकता के आवरण को दूर फेंककर एक ही इश्वर की निष्ठा 
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का प्रतिपादन कर रहा था । इन सभी सम्प्रदायां का इस अध्याय में 
उल्लेख किया गया है | हमारे चरितनायक भक्तप्रवर सुरदास इस 
भक्तिपारावार में डूबती-डतराती जनसाधारण को नोका के कणधार क 

जा सकते हैं, निन्द्रीने मत-मतान्तरों के झञ्फावात से डगमगाती हुई 
उस साधना-तरणि को प्रेमाभक्ति की पतवारां से ब्रजधाम के स्वणतट 
पर लाकर खड़ा कर दिया । संसार के संक़ीण वातावरण में तड़पते 


हुए मानव को उन्होंने उस उच्चभाव भूमि पर लाकर बेठा दिया, 


जहाँ एक ओर तो वह ऐहिकता की कलुषित दगन्ध से मुक्त होकर 
इष्या-द्रोप, छुल-कपट आदि से रहित उन्मुक्त वायुमण्डल में सांस 
ले सका और दूसरी ओर सांसारिक ताप से तप्त मनुष्य की दशा पर 
आंसू बहाता हुआ हाथ बढ़ाकर उसे ऊपर उठने में सहारा दे सका | 
इस प्रकार जनता को कुत्सित वृत्तियों का परिष्कार कर उन्हें कृष्णुभक्ति 
की ओर उन्मुख कर सुर ने लोक कल्याण का बड़ा भारी काये किया । 


'पुराण-सादित्य और कृष्ण का विकास” शीषेक पञ्चम अव्याय 


में पुराण साहित्य के विश्लेषण के साथ वैदिक-साहिव्य से पौराणिक 
युग तक के कृष्ण-विषयक डल्लेलला पर विचार किया गया है। हमारा 
अपना अनुमान है कि पुराणों को स्थिति चाहे किसी रूप में क्यों 
न हो, वैदिक कल में भी थी । अपनी इस मान्यता की पुष्टि में हमने 
वैदिक साहित्य से प्रमाण भी उपस्थित किए हे । यह वात अवश्य है 
कि जिस रूप में पुराण आज उपलब्ध हैं, उस रूप में प्राचीनकाल में 
न रहे होंगे । किन्तु पुराणां में जितने भी मुख्य तत्व दीख पड़ते हैं, 
उन सभी के सूत्र वेदिक साहित्य में किसी न किसी रूप में सिलल जाते 
हैं, अन्तर केवल इतना है कि वैदिक ग्रन्थों में उनका आभास मात्र है 
ओर पुराणों में विकसित रूप । “पुराण संहिता’ शब्द से हमारे इस 
कथन की पुष्टि होती है। बात यह है कि जेसे-जेसे हमारे वाङमय 


का संकलन ओर सम्पादन होता गया, वैसे-वेसे ही पराण-साहित्य. 


विकसित होता गया ओर उस में नवीन-नवीन कथाओं का समावेश, 
वंशों का वणेत और सिद्धान्तों का संकलन होता गया। आगे चलकर 
जब कई धार्मिक सम्प्रदायों का जन्म हुआ तो उन्होंने पुराणों को अपने 
प्रचार का साधन बनाया । महाभारत के पश्चात्‌ पुराण-लेखन-प्रधत्ति 
ने ओर भी बल पकड़ा । इसमें सन्देह नहीं कि यह प्रवृत्ति मध्ययुग के 
अन्त तक चलती रही । रूपक की प्रवृत्ति ने वास्तविकता को औरं 
भी अन्धकार में धकेल दिया ओर वह साधारण मनुष्यों की दृष्टि 
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से ओझल हो गई । पुराणों के विषय-विवेचन के अनन्तर हमने कृष्ण 
के विकास पर विचार किया है कि किस प्रकार भारतवर्ष में उत्तरोत्तर 
विष्णु की भक्ति का विकास होता गया ओर उसका महत्व बढ़ता रहा 
तथा वासुदेव, कृष्ण, नारायण आदि विष्णु के ही अवतार माने जाने 
लगे ¦ आगे चलकर तो “कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌? का विश्वास ही 
जस गया । इस विषय में वैदिक साहित्य से पुराण-साहित्स तक के 
इष्ण विषयक उल्लेख विचारणीय हे । उन उल्लेखो के आधार पर 
दी पाश्चात्य विद्वानों ने कृष्ण की ऐतिहासिकता में संदेह %रते हुए 
उन्हें भाव-जगतू का ही पात्र माना है । वेदिक साहित्य से लेकर हिन्दी 
के भक्तिकालीन साहित्य तक कृष्ण के जिन-जिन स्वरूपा की कल्पना 
होती गई, उनका व्यौरेवार विवेचन करते हुए हमने उनका सम्बन्ध 
कृष्णुभक्तिसाहित्य के चरितनायक, ब्रजवासी लीला-पुरुपोत्तम श्री कृष्ण 
से जोड़ा है, जो प्रेमा-भक्ति के आलम्बन, गोप-गोपियों के सर्वस्व 
राधावल्लभ ओर नटनागर हैं। वास्तव में इतिहास के विद्यार्थी के 
लिए गोपाल इष्ण की खोज एक दुस्तर समस्या दै, क्‍योंकि महाभारत 
तक में गोपाल कृष्ण की कथा के सूत्र संतोषजनक नहीं प्राप्त होते 
और जो कुछ हैं भी, उन्हें आधुनिक आलोचक प्रक्षिप्त ही मानते हें। 
कण्ण चरित-सम्बन्धी पुराण! में भी कुछ-एक में ही गोपाल कृष्ण की 
कथायं मिलती ४ जिनमें हरिवंश, ब्रहमवेंवत्ते और भागवत पुराण 
। विशेषतया उल्लेखनीय हैं। आधुनिक विद्वानों ने तो यह नुः 
मान लगाया है कि गोपालकृष्ण तथा बालकृष्णवाली कथाओं का 
सम्बंध वासुदेव के साथ आभीरों द्वारा किया गया। पाश्चात्य विद्वानों 
ने आभीरों को बाहर से आई हुई जाति माना है किन्तु उनका यह मत 
हमें मान्य नहीं ओर उसके खण्डन में हमने अपने तके भी दिए हैं। 
कृष्ण ओर कृष्ण-भक्ति को इंसाईयत की देन बताना भी हमें वायु- 
विकार जन्य प्रलाप से अधिक नहीं जँचता। कृष्णभक्ति का सबसे 
महत्वपूरों प्रन्थ श्रीमद्‌भागवत है, जिसने दसवीं शताब्दी से कृष्ण- 
भक्तिसाहित्य को पूर्णतया प्रभावित किया है। इसलिये इस प्रन्थ में 
जिस रूप में कृष्ण का चित्रण हुआ दे, उसका विवेचन करना भी 
हमने उचित समझा और अन्त में बताया हे कि सूर ने कृष्ण के किस 
रूप को अपना उपास्य माना है। ' _. 

छठे अध्याय में श्रीमद्भागवत श्रोर सूरसागर का तुलनात्मक 
विवेचन प्रस्तुत किया गया है । इस विषय पर शोधकायै करते हुए 
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मुझे विद्वानों से जो सुझाव प्राप्त हुए, उनका भी मेंने इंस पकरण में 
समुचित समावेश किया है. जेसाकि आचाये प्रवर डा० हजारीप्रसादजी 
द्विवेदी ने सुझाव दिया था कि किन्ही दो लेखकों या ग्रथो की तुलना 
करने क लिये आवश्यक है कि उनके विषय के अतिरिक्त हाल पर भी 
विचार किया जाय | इसलिये मैंने भागवत के स्वरूप-निर्धारण के साथ- 
साथ उसकी प्राचीनता पर भी विचार किया है। इसमें सन्देह नहीं कि 
श्रीमद्भागवत नाम के पुराण का अस्तित्व बहुत प्राचीन काल में भी 
था किन्तु आज जिस रूप में वह उपलव्ध है, वह अवश्य ही बाद का 
संस्करण है और यह एक ही कवि की कृति है । हमारा अनुमान है कि 
भागवत के रचयिता का ध्वीं शताब्दी से आगे नहीं खींचा जा सकता । 
अन्तःसाक्ष्य के आधार पर यह भी अनुमान लगाया जा सकता है फि 
इस प्राथ की रचना दक्षिण में ही हुई होगी । जहाँ तक श्रीमद्भागवत 


ओर सूरसागर की तुलना का प्रश्न है, वह केवल भक्तिभावना के आधार 


पर्‌ ही टिक सकता है क्योंकि --- 


१--दश म स्कन्ध के अतिरिक्त अन्य स्कन्धा में भागवतानुसरण 
की बात केवल दुहराई गई हे, अनुसरण किया नहीं गया । दशम स्कन्ध 
में भी गेयपदों में सूर की दृष्टि भागवत की अपेक्षा भावना के ःअधिक 
विस्तृत प्राङ्गण में चोकड़ी-भरती-दोख पड़ती हैः। 


२ भागवत में आये हुए'पोराणिक्र और ऐतिहासिक आख्यानां 
की सूरसागर में पूणे उपेक्षा की गई है, कथाओं में पारस्परिक सम्बन्ध 
भी नहीं है ओर पद भरती के से प्रतीत होते हैं। 

३--भागवत के दाशेनिक पक्ष को-भी सुरसागर 'मेंःप्रश्नय :नहीं 
दिया गयाः है ।-स्तोत्रो:ओऔर प्रवचनों-केरूप में भागवत "में *दाशीनिक 
सिद्धान्तो की जेसी विस्तृत व्याख्या मिलती है, उसका लेशमात्र भी 
सूरसागर.में नहीं । वस्तुतः “विद्यावतां भागवते परीक्षा” -वाली उक्ति 
भागवत के दाशनिक पक्ष से ही*चरिताथ होती है । 


४- जिस स्थान पर सूरसागर'में भागवत? के वणेन को ज्यों 
का त्यां अपनाने का प्रयास क्रिया भी गया है, वहाँ उसमें शिथिलता 
आगई है ओर (वर्णन में अस्वाभाविकता-सी प्रतीत होती है । ऐसे 
प्रसक्ष, में कवि का कथन नीरस और केवल कथापूतिहेतु किया हुआ 
तीत होता दै । ऐसे स्थलों में कहीं तो वणंनात्मक शेली के दर्शन होते 


(€) 
हैं और कहीं ऐसी अस्पष्ट समासशेली मिलती दै कि ज्ञात होता है मानी 
कवि को कथाओं का भार वलात्‌ ढोना पड़ रहा है । 


सप्तम अध्याय में सूरदास के कृष्ण ओर गोपियां का स्वरूप 
दिखाया गया है । इस प्रकरण में हमने सूर के पात्रों को भागत्रतकार 
के पात्रों की तुलना में रख कर देखा है । यद्यपि सूरदास जी _ने कृष्ण 
के सानव-छूप को ही प्रधानता दी है फिर भी वे उनके अतिप्राक्कत 
लोकातीत रूप के चित्रण का लोभ संवरण नहीं कर सके हैं। यह दूसरी 
वात हे कि मानवीय रूप की स्वाभाविकता के कारण उनका अलौकिक 
रूप दब-सा गया है । कृष्ण का रूप सोंद्ये-वणुन, उनकी क्रोड़ाओं 
ओर चेष्टाओं का विवेचन तथा विभिन्न संस्कारों, उत्सवा और समारम्भो 
का विवरण सूर की अपनी मौलिकता हे, साथ ही साथ कृष्ण की 
अलोकिकता की छाप सूर की भक्ति भावना को भूषित करती चलती 
है। गोपियाँ के चित्रण में भी सूर ने अपनी मौलिकता दिखाई हे । सुर- 
द्वारा गोपियों के चित्रण में एक विशेषता यइ है कि किसी गोपी 
का व्यक्तित्व पृथक रूप से विकसित नहीं हो पाया है। सब का लक्ष्य. 
राधा की दशा को प्राप्त करना ही रहा है। ऐसा करने. से गोपियों के. 
चरित्र के विकास को बड़ी ठेस पहुँची है। भ्रमर-गीत? में भी सूर. 
ने गोपियां को सामूहिक रूप में ही लिया है। भागवतकार की भाँति. 
उन्होंने उनमें अतिप्राक्कत तत्त्व का आरोप नहीं किया | उनकी गोपियाँ 
ब्रज की भोली भाली नारियाँ हैं, जिनमें सभी मानवीय दुर्बेलतायें 
हें और थही कारण है कि वसंत और फाग के. अबसर पर उनकी 
प्रगल्भता बहुत मात्रा में बढ़ जाती है | गोपियों के चित्रण में सुर पर. 
चेतन्य-सम्प्रदाय का भी प्रभाव पड़ा है परंतु गौडीय वेष्णव आलंका-. 
रिकां की गोपियां से वे अलग रही है। इस प्रकरण में सुर की 
राधा पर विचार करते हुये हमने राधा के विकास पर भी प्रकाश डाला 
है क्योंकि कृष्ण की भाँति राधा के विषय में भी पाश्चात्य विद्वानों 


ने अनेक कल्पनायें की हैं। कृष्ण के समान राधा का चरित्र भी अनेक 


वैष्णव और अवैष्णव सम्प्रदायो से प्रभावित हुआ दै। राधा का 
विकास दिखाते हुए हमने यह निष्कर्ष निकाला हे कि ब्रह्मवेवत्तपराण 
की रचना से बहुत पहले राधा भाव-जगत की वस्तु बन चुकी थी । 
सूर से पहले राधा का विवेचन करने वाले संस्कृत-प्रन्थ ब्रह्मवेवत्तंुराण | 
एवं गीत-गोविन्द हे तथा भाषा में विद्यापति और चण्डीदास ने 
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राधा का वणेन किया था। राधा के चित्रण में सूर अपने पुववत्ती 
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कवियों से कहाँ तक प्रभावित हुये तथा कहाँ तक उन्होंने अपना 
सोलिक चित्रण प्रस्तुत किया, इस पर भी हमने इस प्रकरण सें विचार 


) किया है । वास्तव में सूर की राधा में विद्यापति, जयदेव, चण्डीदास 
और ब्रह्मवैवर्त की राधा की विशेषताओं का ससन्वय तो हुआ ही 


है, साथ ही स्वाभाविक मन।वेज्ञानिकता के स्वर्णिम वणे से उन्होंने 
अपनी राधा को ऐसा रूप दिया है कि उनले पहले के सभी चित्र फीके 
पढ़ गये हे । उनकी राधा के प्रम में स्वाभाविक विकास हे । उन्होंने 
कैशोये की संयत चपलता ओर यौवन के उद्दास सागर में डूबती हुई 
राधा का ही चित्रण नहीं किया अपितु अपने भोलेपन से सबके मनको 
हरने वाली ओर सहज निबांध तरलता सं मनमांहन श्याम का सन- 
मोहने वाली बालिका राधा का भी चित्रण किया है। यह सूर की 
अपनी देन है, निजी मौलिकता दै। उनकी राधा में चाहे परकोया 
की तीव्र वेदना न हो परंतु स्वकीया की गम्भीर और स्वाभाविक 
उत्कंठा अवश्य है। 
अष्टम अध्याय में सुर के दाशेनिक सिद्धान्तों का विवेचन किया 
गया दै । यद्यपि सूरदास जी तत्त्वतः दाशेनिक नहीं थे, वे तो सन्त 
भक्त और सिद्ध-कवि थे । उनका लक्ष्य दाशेनिक सिद्धान्तों का विवेचन 
नहीं था । भगवान्‌ की भक्ति में विभोर हुए उनके हृदय की तन्त्रीं से 
जो राग स्वतः निर्गत हुए, उन्हीं का संकलन सुरसागर है, फिर भी हम 
इस ग्रन्थ को शताब्दियों से चली आती हुईं धार्मिक परम्पराओं का 
आश्रयस्थल कह सकते है, इसीलिए भक्तिरस से लबालब भरा रहने 
पर भी इसमें सिद्धान्तरत्नां की कमी नहीं है किन्तु स्वतन्त्र रूप से 
इसमें दार्शनिक सिद्धान्तो की प्रतिष्ठा सिद्ध करना संभव नहीं । इसी- 
लिए सूर के दाशेनिक पक्ष को समझने के लिए जहाँ पिछले कई 
शताब्दियों के धार्मिक आन्दोलन का मन्थन आवश्यक है वहाँ विभिन्न 
वैष्णव संम्प्रदायों के सिद्धान्तं का परिचय भी अपेक्षित है। वैष्णव 
सम्प्रदायों ने अपना आधार श्रीमद्भागवत को माना हे, और वल्लभ- 
संप्रदाय सें तो उसे बहुत ही अधिक मान्यता मिली है, इसलिए इस 
प्रकरण में हमने भागवत के मुख्य दार्शनिक सिद्धान्तो का विवेचन 
करते हुए बल्लभाचाये जी के दाशेनिक सिद्धान्तो का विवरण 
प्रस्तुत किया है। वैष्णव सम्प्रदाय के आचार्यो' ने श्रीकृष्ण-लीलाओं को 
भी आध्यात्मिक रूप में लिया दै और गोपी, गोप, राधा मुरली आदि 
को प्रतीक रूप से स्वीकार किया दै, चैतन्य महाप्रभु के. शिष्या ने तो 
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वैष्णव सम्प्रदायों को शास्त्रीय रूप देने में बहुत योग दिया । इस 
प्रकरण सें हमने कृष्णलीलाओं के आध्यात्मिक पक्ष और प्रतीकार्था पर 
विस्तार से विचार किया हे और फिर जीव, जगत्‌ , संसार, माया, मोच 
आदि के विषय सें सूर की मान्यताओं का विवेचन किया है। इनं 
सभी विषयों सें सुर ने केवल अपनी मौलिकता ही नहों निर्भीकता भी 
दिखाई है। उन्होंने दार्शनिक सिद्धांतों की कवायद नहीं की है, त्रज- 
भूमि में प्रवेश करने से पहले चाहे उनका मन माया ओर अविद्या को 
कोसने में रमा हो, ब्रज के स्पशे से तो मानो उन्हे परम धाम की प्राप्ति 
ही होगई थी जहाँ पहुँचकर भगवान्‌ का लोला-गान हो वे अपना कतेव्य 
समभते रहे । जीवन्मुक्त भक्त को सोक्ष की विभिन्न कोटियों के पचडे 
में पड़ने से क्या मतलब ? इसलिये सूरसागर में दाशेनिक सिद्धान्ता 
का क्रमिक विवेचन नहीं मिलता, किन्तु एक विशेष सम्प्रदाय में दीक्षित 
होने के कारण उसका प्रभाव अवश्य लक्षित होता 


नवम अध्याय में सूर के भक्तिपत्त पर विचार किया गया है। 
पहले तो भक्ति का विक्रास दिखाते हुए उसकी व्याख्या की गई और 
वेदिककाल से लेकर पौराणिक युग तक के भक्ति-सिद्धान्तों का विवेचन 
किया गया है । 

श्रीपद्‌ भागवत, शाण्डिल्य-भक्ति-सूत्र ओर नारद-भक्ति-सुत्र के 
अनुसार भक्ति का विवेचन करते हुए सूर की भक्ति-साधना पर विस्तृत 
रूप से विचार करने के लिए हमने उसे पाँच शीषकां में बिभाजित कर 
दिया है-- 

१--साधारण भक्ति-विवेचन, 

२-वैराग्यपूणे-भक्ति, 

३--वेधी-भक्ति, 

४- प्रेमरूपा-भ क्ति, 

५-पुष्टिमार्गीय-भक्ति । 


सुर ने इस प्रपञ्चात्मक जगत्‌ से छूटने का एकमात्र उपाय 
श्रीहरि- भक्ति ही माना है, जिसके बिना समस्त जीवन ही भारस्वरूप 
है । भक्ति-रहित जीवन अधार्मिक जीवन है। कलियुग के संतापकारी 
तापत्रय का शमन भक्त के कोमल हृदय से बहते हुए भगवदू-भक्तिरस 
के शीतल स्रोत से ही सम्भव हैँ, जो केवल भौतिक संघषजन्य क्लाम्ति 
को ही दूर नहीं करता, प्रत्युत्‌ मानसिक कालुष्य का प्रक्षालन कर हृद्य 


को भी स्वच्छ करता है और उसे उच्च भावों के ठहरने योग्य बनाता 
है । कर्मकाण्ड के जाल की जटिल उलमन में फँसी हुई जनता धमे के 
लुब्धक ठेकेदार, पण्डित, पुजारियों की बगुला-भक्ति का शिकार बन रही 
थी। तीर्थ, जप, ब्रत आदि का व्यथे ढकोसला वास्तविकता पर आवरण 
डालकर धमे के मूलभूत तत्वों का अपहरण कर रहा था। तुलसी की 
तरह सुर ने भी अपने चारों ओर के संसार को आँख खोलकर देखा 
र ऐहिक लालसां की मृगवृष्णा के पीछे भटकते हुए सानवमन- 
कुरङ्ग को भगवद्भक्ति-सरिता के सरस कूल पर लाकर छोड़ दिया। 
भौतिक विषयों के दुष्परिणामों का उद्घाटन ओर प्रसु-प्रेम का प्रति 

पादन उन्होंने इस खूबी के साथ किया कि लोग हरि-लीलागान में 
अनायास ही रत हो गए और भक्ति के विना समस्त साधनों को बंधन 
समभने लगे। ज्ञान और वैराग्य को भक्ति का साधक बनाकर उन्होंने 
भक्त के पद की प्रतिष्ठा की तथा ज्ञान एवं योग द्वारा अगस्य तत्त्व 
को भी भक्ति के सरल मार्ग द्वारा गम्य बताया । भक्ति स्वतः पूण है 

वह्‌ साधन नहीं, साध्य दे, व्यापार नहीं, लक्ष्य हे ओर उसकी प्राप्ति सब 
कामनाओं की इतिश्री है । 


सुर की भक्ति में शास््-प्रतिपादित भक्ति के सभी प्रकार मिल 
जाते हैं, साथ ही साथ सामयिक प्रभाव और मौलिकता का भी उनकी 
भक्ति में पुट है । उनकी राधा, कृष्ण ओर गोपियों की श्शङ्गारिक 
चेष्टाओं के पीछे भक्ति का वह रूप स्पष्ट झाँकता हुआ दिखाई देता 
है, जो समाज में प्रचलित लोकगीतो और परम्पराओं में विद्यमान था | 
सूर की भक्ति अन्तःकरण की प्रेरणा और हृदय की अनुभूति थी, परंतु 
भक्त होने के साथ साथ वे कवि भी थे। यही कारण है कि उनकी 
भक्ति में कवि-सुलभ कल्पना का योग भी हो . गया है। भक्ति और 
साहित्य के उन्मुक्त वायुमण्डल में सुर की कल्पना ने व्यावहारिक ज्ञान 
ओर अनुभव के पंख खोलकर इतनी ऊँची और लम्बी उड़ान 
भरी दै कि दरोकों को. कभी-कभी तो यह आभास होता है कि वह. 
किसी अन्य लोक को यात्रा कर रही दै, परन्तु सत्य यह दै कि इतने 
ऊँचे पर उड़ते हुए भी उसकी दृष्टि सदैव धरा पर ही लगी रही दै । 


दसवें अध्याय में पुष्टि-सम्प्रदाय का विवेचन किया गया दै 
ओर यह बताया गया है कि इसमें सूरदासजी की स्थिति क्या थी और 
सूरसागर में पुष्टिमाग के. तत्त्वों का किस रूप में विवेचन हुआ है। 


करते हुए हमने गेयपद शैली के विकास और .महस्व.पर भी विचार | ; 


( १३.) 


इस प्रकरण में पुष्टिनसम्प्रदाय की ऐतिदातिकता पर विचार करके पुष्टि 

सार्गीय भक्ति के सिद्धान्तों का विवरण प्रस्तुत किया है ओर वल्लभाचायै 
जी के अंथों का भो विशेष रूप से. आश्रय लिया गया है । इसके पश्चात्‌ 
श्रीमद्भागवत में पुष्टि-तत्त्व की खोज करते हुए वृत्रासुर-चतुःश्लोकी? 
पर विचार किया गया है, जो पुष्टिमाग की 'सिद्वान्त-सुचिका कही 
जाती है। पुष्टिमार्गीय सेवा के क्रम को उल्लेख करते हुए अन्त सें 
सूरदास ओर पुष्टिवाग? नामक शीषेक से हमने सुर की पुष्टिमार्गीय 
क्ति पर विस्तार से विचार किया है। सुर ने पुष्टिमार्गीय तत्त्वों का 
बड़ा सनोवेज्ञानिक विश्लेषण किया है और कृष्ण-चरित्र सें अत्यधिक 
अतिसानवता का स्वभाव से ही. निषेघकर  पुष्टिमार्गीय भक्तिको 
सवसाधारण के लिये सुगम बनाने का प्रयत्न किया है ।. इसलिये 
सूरदास न तो वैष्णव आलङ्कारिकों के बन्धन में बँधे, न ही उन्होंने 
भागवत का गुणगान किया और न ही वल्लभाचार्य द्वारा प्रतिपादित 
पुष्टिसाग का यथावत्‌ विवेचन अपना कत्त व्य समझा । वे तो पुष्टि- 
सम्प्रदाय में दीक्षित होने पर भी साम्प्रदायिकता से बहुत दुर थे । 
उनका अपना अलग व्यक्तित्व है। उनका काव्य एक महान्‌ सागर है 

जिसमें अनेक प्रकार के रत्न छिपे हैं। मरजीवा बनकर कोई प्रयत्न | 
करे तो निकाल सकता है 


एकादश अध्याय में सूर-काव्य की आलोचना प्रस्तुत की गई 
हे । पहले आजोचना के सामान्य रूप पर विचार करते हुए यूरोपीय 
आर भारतीय काव्यशास्त्र-परम्परा का संक्षिप्त इतिहांत प्रस्तुत किया है । 
भक्त कवि सूरदास की आलोचना करते समय हमने इस बात का ध्यान 
रखा दै कि उनके काव्य का आधार भाव है । भक्तिभाव से प्रेरित 
होकर ही उनका हृदय काव्यमय गीतों में अभिव्यक्त हुआ | उनके 
भाव-विधान का आधार मनोवज्ञानिक्रता दे,. इसीलिये: आलोचना के 
नवीनतम 'सिद्धान्तों की कसौटी पर भी, जिसके अनुसार मनोविश्लेषण 
का बड़ा महत्व है, उनकी. कबिता खरी. गतरती है. और भारतीय 
~ल चना-पद्धति.के अनुसार भी वे महान्‌ कवि: ठहरते हैं 1. उनकी 
कविता में पाश्‍चात्य. समीक्कों द्वारा प्रतिपादित रागात्मक तत्त्व, 
कल्पना-तत्त्व; शैलीतत्त्व तथा बुद्धितःस्व. तथा भारतीय आचार्यो के 
के भाषा, शैली, रस और . अलङ्कार-विधान,आदि तत्त्वा का समाहार 
बड़े ही कोशल के साथ हुआ दै । कवि की गेय-पद -शेली का विवेचन 
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करना उचित समझा ! हमारी दृष्टि से सुर ने भावमय गीतशीली के 
शास्त्रीय परिष्कार में अपूर्व योग दिया है । गेयपद शेली के अतिरिक्त 
उनकी दृष्टिकूट-पदशेली और वर्णनात्मक शेली पर भी हसले प्रकाश 
डाला दै तथा काव्य में अलङ्कार-्योजन के स्वरूप का निर्धारण कर 
सुर द्वारा प्रयुक्त अलङ्कारों का विवेचन किया है। वास्तव में सूर का 
वाग्वैदग्ध्य सहृदयता से समन्वित है ओर यही कारण दै कि उनके 
काव्य में अलङ्कारो के घटाटोप के दर्शन नहीं होते वे अपने रूपचित्रण 
में सवत्र संबेदनशील दीख पड़ते हें । किसी वस्तु के साक्षात्कार से 
जब कवि की सौन्दर्यानुभूति सजग हो उठती है, हृदय तल्लीन हो 
जाता है, तो उसकी कल्पना उस वस्तु के सौन्द्ये को अधिक हृदयग्राही 
ओर प्रभावोस्पाइक बनाने के लिये अप्रस्तुत ब्यवहार-योजना का समा- 
वेश करने लगती है, उस समय कवि की रचना में अलङ्कारा का स्वतः 
ही समावेश हो जाता है । 


यद्यपि सुर के काव्य में राग-रागनियों का ही प्राधान्य है तथापि 
परम्परा के अनुसार छंदों का भी उन्‍्दोंदे प्रयोग किया है । अलङ्कार" 
योजना ओर छन्दोविधांन के पश्चात्‌ हमने सूर की भाषा पर भी कुछ 
विचार किया है । उनके काव्य में हमें त्रजभाषा का परिनिष्ठित साहित्यिक 
रूप मिलता है, जिसको देखकर यह अनुमान लगाना असङ्गत न होगा 
कि सुर के समय से शताब्दियों पहले से ही ब्रजभाषा काव्य की भाषा 
रही होगी । सूर ने उसे सुसंस्कृत बनाकर साहित्यिक रूप देने में ही 
योग दिया होगा । खेद का विषय है कि ब्रजभाषा के विकास पर अभी 
तक हिन्दी के विद्वानों की दृष्टि नहीं पड़ी और न ही इस विषय पर कोई 
प्राचीन पुस्तक उपलव्ध होती दै । डा० दीनदयालु जी से ज्ञात हुआ कि 
शाहजहाँ के काल में 'सुन्दर? नामक किसो विद्वान्‌ ने त्रजभाषा पर एक 
पुस्तक लिखी थी किन्तु वह हमें अभी तक देखने को नहीं मिली । एक 
और पुस्तक व्रजभाषा के संबंध में प्राप्त है, जो सन्‌ १६७६ में मिर्जा खाँ 
ने लिखी ओर जिसका सम्पादन सन्‌ १६३४ ३० में जियाउद्दीन ने 'A 
Grammer of Brij 385302”? के नाम से किया । यह विश्व 
भारती से प्रकाशित भी हो चुकी है । इस पुस्तक का फारसी नाम 
तुहफतूए-हिन्द दै । इसका सवेप्रथम हवाला सर विलियम जॉन्स ने 
सन्‌ १७८४ में अपने लेख On the Musical Notes of the 
[1117005 में दिया था। इस पुस्तक की पाण्डुलिपि 'इणिडया- 
आफिस! लन्देन में सुरक्षित दै। यह पुस्तक कई दष्टिकोणों 
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से महत्व-पूण है। इसमें हिन्दी-सहिस्य । कई शाखाओं पर 
विचार किया गया है । जब फारसी के प्रभाव से उर्दू- 
भाषा फारसीमय होने लगी तो मिर्जाखाँ ने प्रचलित हिंदी 
अथवा भाखा को इस पुस्तक के द्वारा मुसलमानों के अधिक निकट 
लाने का प्रयत्न किया और भाखा-साहित्य के अध्ययन का साधन 
प्रस्तुत किया । इस पुस्तक में दिये हुए शब्द कोष में प्रायः बोलचाल 
के शब्दों की अधिकता है। भाषा-विज्ञान की दृष्टि से यह पुस्तक 
बड़े महत्व की है क्‍योंकि इसमें हिंदी, अरबी ओर फारसी का तुलनात्मक 
उच्चारण भी दिया है। 


ब्रजभाषा-व्याकरण की कसोटी पर सूर की भाषा खरी नहीं 
उतरती क्योंकि उन्होंने केवल त्रजआषा के ही शब्दों को नहीं तोड़ा- 
मरोड़ा, अपितु अन्य भाषाओं के शब्दों कों भी अपने अनुकूल बनाने 
की चेष्टा की है। संस्कृत के तत्सम ओर तदूभव शब्दों से तो उनको 
भाषः का ढाँचा बनने में सहायता मिली ही है अन्य देशी भाषाओं 
तथा फारसी आदि विदेशी भाषाओं का भी उसमें महत्त्वपूर्ण योग 
है । इस प्रकार चलती हुई त्रजभाषा को व्यापक और प्रभावशाली 
बनाने का स्तुत्य काये सूर ने ही सबसे पहले किया । सूर की भाषा 
पर विचार करते हुए हमने इस प्रकरण में सुरकाव्य में प्रयुक्त तत्सम, 
अर्धे-तल्सस, तद्भव और विदेशी शब्दों की सूची दी है और साथ ही 
सूरकाव्य के उन मुद्दावरों और ल्ोकोक्तियों की भी बानगी प्रस्तुत की 
दै, जिनसे उनकी भाषा की प्रौदता और भावव्यङ्जकता में बृद्धि हुई 
है । वास्तव में लाकप्रचलित उपमाओं, मुहावरों और लोकोक्तियो का 
आश्रय लेकर सुर ने अपनी भाषा को अभीष्ट भावों की अभिव्यक्ति 
के लिये पूृणेतया उपयुक्त बना लिया था । इस प्रकार सूर क॑ कलापत्ष 
पर विचार करक्रे उनके भावपक्ष पर भी हमने प्रकाश डालने का 
प्रयास किया हे । 


महाकवि सूर आचार्यो द्वारा गिनाये हुए ही भावों और अनु- 
भावों में वैंधकर नहीं चले बल्कि अपनी कल्पनाशक्ति और अनुभूति : 
के बल पर उन्होंने 'रससिद्धकवीश्‍वरा:' वाली उक्ति के अनुसार अनेक 
नवीन भावों अनुभवों की कल्पना की है। साधारण-सी राधाकृष्ण 
की कथा में उन्होंने अपने भावरस का सम्मिश्रण कर कल्पना के दिव्य 
सांचे में ढाल उसे इतने सुन्दर रूप में जनता के सामने रखा कि वह्‌ 
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उसके आराध्यंयुगंलं को दिव्य, सोंदयेमयी, सफल प्रतिकृति प्रतीत होती 
है, जिसके हृदय में प्रेम की उत्ताल तरंगे उठती & पर कोलाहल नहीं 
होता, आँखों में वियोग के काले मेघ उमड़ते हैं पर गजेन नहीं होता, 
भावों का जमघट होता है परंतु ओठों पर स्पंदन नहीं होता, जहाँ 
आग्रह के साथ. संकोच, औत्सुक्य के साथ संतोष, किशोरः 
चपलता के साथ यौवन की गम्भीरता ओर साधना के साथ 
साध्य का असाध्य - साम्रञजस्य है। वास्तव में सूर ने राधाकृष्ण 
की क्रीड़ाओं में अनेक भावों की कल्पना की हे, जिससे उनका 
संयोग-वणेन रीतिकालीन कवियों की भाँति गुलगुली गिलसों और 
गलीचों तक ही नहीं रह गया है, उसमें प्रकृति का अनन्त प्रसार है 
सीमित सञ्चारियाँ की क्रत्रिम धारा के स्थान पर सरस हृदय का उन्मुक्त 
भाववपेण है | अनायास ही सुर के मुख से जो खङ्गारमयी डक्तिथाँ 
निकली हैं, उनमें काव्य-शाज्ञ के अनेक लक्षणों का समन्वय हुआ है | 
सूर की रचना में नायिका-भेद के अनेक उदाहरण सिलले हैं, उनकी 
ओर भी हमने संकेत किया है | 


' सूर के संयोग वणेन के पश्चात्‌ उनके वियोग वणेन की विशेष- 
ताओं का उल्लेख किया गया है। संयोग की भाँति वियोग-वणेन भी 
सुर ने वात्सल्य से ही प्रारम्भ किया हे । सूर का वात्सल्य-वियाग 
वास्सल्य-संयोग की ही भाँति स्वाभाविक और मनोवैज्ञानिक दै । पुत्र 
सें वियुक्त होने पर माता-पिता की जो स्थिति होती है, उनके हृदय में 
जो भाव उठते हैं तथा पुरानी बातों की स्मृति से जो अकुलाहट होती 
है, उन सभी का वणन हृदय के पारखी सुर ने वढी भावुकता से किया 
है। सुर के पद्‌ नंद और यशोदा के हृदय की गहरी व्यथा को सुचित 
करते हैं | वियोग-पक्ष में बिप्रलम्भ-श्र गार का वणुन भी बेजोड़ है। 
सूरदास जी ने अपने वियोग-वर्णन में जहाँ एक ओर काव्य-परम्परा 
का निर्वाह किया है, वहाँ दूसरी ओर साम्प्रदायिक दृष्टिकोण की भी 
स्वाभाविक अभिव्यक्ति हुई है । पुष्टि-सम्प्रदाय में संयोग-विप्रयोगा- 
त्मक रसिकेश्वर श्रीकृष्ण ही आराध्य हैं । भक्ति का शुद्ध रूप वियोगाः 
वस्था में ही निखरता है । इसलिये सच्चे भक्त सूर का वियोग-वर्णन 
उच्चकोटि का बन पड़ा हे। साधारण रूप में संयोग की अपेक्षा वियोग” 
श्वगार को साहित्यिका ने अधिक उच्च स्थान दिया है क्योंकि जहाँ 
संयोग में प्रिय-सान्निध्य से प्राप्त सुख हृदय की अनेक सात्विक वृत्तया 
को.तिरोहित क्रिये, रहता दै, वहाँ वियोग उन्हें उदूचुद्ध करके भावों कें 
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प्रसार के लिये समस्त विश्व का क्षेत्र खोल देता है। संयोग में प्रेमी- 
युगल एकान्त चाहते हें । उन्हें किसी की सहानुभूति की आवश्यकता 
नहीं रहती, पर वियोग में उनकी आत्मा का प्रसार हो जाता है और 
वे प्राणीमात्र के साथ ही नहीं, जड़ पदार्था के साथ भी तादात्म्य 
स्थापित करते हैँ। वियोगी व्यक्ति अपनी स्थिति को भूलकर उस 
सासान्य भावभूमि पर आ जाता है, जहाँ से उसकी दृष्टि प्रत्येक 
छोटी-मोटी वस्तु की सत्ता पर पढ़ती है। उसके हृदय की अनुभूति 
रेचन का साधन न मिलने के कारण घनीभूत ओर तीब्र होती चली 
जाती है। समस्त संसार में उसे उसका प्रिय व्यक्ति ही दीख पड़ता है । 
इसी कारण सहृदय कवियों ने संयोग की अपेक्षा वियोग को अधिक 
पसन्द किया है । सहार्काव कालिदास ने भी मेघदूत में विरही यक्ष को 
समस्त विश्व में उसकी प्रियतमा को ही व्याप्त दिखाकर वियोगावस्था 
सं अनुभूत अहृ त का प्रतिपादन किया है :-- 
“सा सा सा सा जगति सकले कोडयमद्वोतवाद: ? 


अपने वियोग-वणेन में सूर ने प्रायः सभी संभव अन्तदेशा आं 
को लिया है । भ्रमर-गीत में, जो सूर की सवंश्रेष्ठ रचना है, एक ओर 
तो विलम्म-श्वङ्गार की उद्दाम सरिता का अबाध प्रबाह ब्रजनारियों के 
नयनाम्बु से पूरित होकर उमड़ता हुआ पाठक की मनोभूमि को 
[प्लावित करता चलता दै ओर दूसरी ओर सगुण भक्ति का निर्भर 
ऊँची-नीची और समतल भावभूम में योग-मागे की कठोर प्रस्तर- 
शिल्ाओं को तोडता ओर निगुण उपासना के घास-फूस को आत्म- 
सात्‌ करता हुआ प्रवाहित होता हे । गोपिय के भक्तिभाव और 
विश्वास से पुष्ट सरस तर्को की झङमा में उद्धव की निगुण साधना 
का शुष्क सुस कहीं का कहीं उड़ गया । 


इस प्रकरण में वात्सल्य ओर श्वृङ्गार के अतिरिक्त सूर ने प्रसङ्गा- 
नुसार जिन अन्य रसां का समावेश अपने काव्य में किया दै, उनकी 
बानगी भी हमने प्रस्तुत को दै । अन्त में हमने सुर के प्रकृति-चित्रण 
पर विचार किया है। सूर के उपास्य कृष्ण ब्रजभूमि में अवतरित हुए 
थे, उनका व्यक्तित्व प्रकृति की ही गोद में विकसित हुआ ओर प्रकृति 
का उन्मुक्त क्षेत्र दी उनकी बाललीलाओं और किशोर-केलियों का रङ्ग- 
स्थल बना । इसलिए सुर ने प्रकृति के चेत्र में विचरण करने वाले 
गोपालकृष्णु को अपने काव्य का नायक बनाया है । सुर-साहित्य का 


विकास भी व्रज-प्रकृति की छाया में ही होता है । यही कारण है कि 
उनके पात्रों की मनोदशाओं के वणेन में प्रकृति के अनेक रूपों और 
व्यापारों का अनायास ही समावेश हो गया हे । ब्रजमू|मि की मोदसयी 
गोद में खेलते हुए राधा ओर कृष्ण के हृदय में जो पारस्परिक स्नेह का 
अंकुर फूटा, उसे ब्रज को प्रकृति ने अपनी सरसता से पल्लवित ओर 
पुष्पित किया, फिर उससे जो आनन्दमय प्रेमभक्ति-सोरभ उड़ा, वह 
सांसारिक विषयों के कटु रस में बहते हुए जनमन-मधुपां को प्रेरणा 
देकर सच्चे आनन्द रस का आस्वादन करा सका । 

सुर के समय में प्रचलित सम्प्रदायो का सूरसाहिस्य पर जो प्रभाव 
लक्षित होता है, उसका हमने परिशिष्ट मं संक्षेप से विवेचन किया है । 
दूसरी बात, जिसका परिशिष्ट में संकेत है, यह है कि सूरदास जी ने 
अपने काव्य में प्रत्यक्ष रूप से तो सामाजिक परिस्थितियां का वणेन 
नहीं किया है, किन्तु अपने इष्टदेव के माध्यम से अपने सपय के सभी 
प्रचलित संस्कारा, सामाजिक व्यवस्थां ओर मनोविनोद के साधनों 
का वणेन किया है । ब्रज की संस्क्रांठ का जितना अधिक पता हमें 
सूरसाहित्य से चलता है, उतना ओर किसी ग्रन्थ से नहीं । स॒रसाहित्य 
का कलापत्त ओर भावपक्ष दोनों ही दृष्टियों से हिन्दी के परवत्ती 
साहित्य पर पूरा-पूरा प्रभाव पड़ा है, इसकी आर भी हमने परिशिष्ट 
में संकेत किया है । 


इस प्रकार इस पुस्तक में सुर-साहित्य के अध्ययन को सर्वाङ्गीण 
बनाने का प्रयत्न किया गया हे और उन विषयों की ओर संकेत किया 


गया है, जो सूर-साहित्य फे अध्ययन को अग्रसर करने में सहायक 


हो सकते हैं । इस प्रयास में मुझे कहाँ तक सफलता सिली है, इसका 
निर्णय में विज्ञ पाठकों पर छोड़ता हूँ । 

सूर-साहित्य के प्राय: सभी भमेज्ञों के अध्ययन से मैंने लाभ 
उठाया है और स्थान-स्थान पर उनके मतों की समीक्षा भी की हे । 
उन सभी विद्वानों के प्रति आभार प्रकट करना में अपना कत्तव्य 
समझता हूँ । 

घुस्तक के अन्त में संस्करण-तहित मुख्य-मुख्य सहायक ग्रन्थों 
की सूची दी गई हे और उसके अनन्तर नामानुक्रमणिका जोड़ दो 
गई है, जिसस पाठकों को संदर्भ खोजने में सुविधा हो । पुस्तक के 
प्रफ-संशोधन का काये यद्यपि मेरे मित्र श्री देवर्षि सनाळ्य, एम० ए० 
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तथा गोवद्धेननाथ शुक्ल, एम० ए० द्वारा बढी सावधानी के साथ किया 
गया हे--जिसके लिये मैं उनका हृदय से आभारी हँ--फिर भी छापे 
की कुछ भूलें रह गई हैं, जिनकी सूची अन्त में दी गई है। दसरे 
संस्करण में उन्हें दूर करने का पूर्णं प्रयास किया जायेगा । 


अन्त में में हिन्दी के लब्ध-प्रतिष्ठ विद्वानों. और सूरसाहित्य 
के मसज्ञों से अपनी त्रुटियाँ के लिये च्षमा-याचना करता हूँ और उनके 
सुझावों के लिए प्रार्थी हूं, जिससे अगले संस्करण में उनका अनुसरण 
क्रिया जा सके। 
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सूर 1 हर 65५ 
र का जीक्नन्करिति 

भोतिकता को अवहेलना की दृष्टि से देखने वाली आध्यात्मिकता- 

घान भारतीय संस्कृति के अग्रदूत अत्रत्य कवि एवं लेखकों की 
रचनाएँ यशोलिप्सा आदि ऐपणाओं से दूर रह कर स्वान्तःसुखाय 
ही प्रमाणित हों तो आश्चय ही क्या ? यह प्रवृत्ति उनकी निलिप्नता 
` का भले ही डिण्डिम्‌ घोष से प्रतिपादन करे किन्तु भारतीय साहित्य 
के क्रमिक अध्ययनाथ उत्सुक्न पाठक के लिये एक गहन समस्या प्रस्तुत 
करती रही है, क्योंकि इसके कारण भारत के महान्‌ कवियों एवं लेखकों 
का जीवनवृत्त तमसावृत रहा है । फलस्वरूप अनेक पाश्‍चात्य विद्वान्‌ 
अपने अनुसंधान के टिमटिमाते दीपक की धुँधली-सी आभा में 
हमारे उन महान्‌ साहित्यकारो के जीवन की अस्पष्ट प्रतिच्छायामात्र 
देखकर कभी-कभी तो ऐसी उपहासास्पद अटकलें लगाते हैं, जिनसे 
अनेक प्रकार की श्रान्त धारणाएँ साहित्य-क्षेत्र में प्रसृत हो जाती हैं। 
ऐसे घोर प्रत्यक्षवादी, लिखत ऐतिहासिक तथ्यों के अभाव में यदि 
राम और कृष्ण को भी काल्पनिक चरित्र मानने का फ़तवा दे दें तो 
आश्चर्य न होना चाहिये । हिन्दू संस्क्रति से प्रेरित इस प्रवृत्ति-परम्परा 
के कारण आज हमें भास, कालिदास, भवभूति आदि कवियों के 
सम्वन्ध में प्रामाणिक ज्ञान बहुत कम प्राप्त है । हिम्दी-साहित्य ने भी 
यह प्रवृत्ति अपने पूर्वज संस्कृत-साहित्य से विरासत में पाईं। “काव्यं 
यशसे? मानते हुए भी भारतीय कवि ने कीति के पीछे दौड़ नहीं लगाइ । 
उसका लक्ष्य था केवल भारती की उपासना कर उसकी वीणा के तारों 
में मुखरता भरना, जिनकी भङ्कार के माधुर्य में समस्त विश्व सराबोर 
हो जाय | यही कारण है कि एक ही नाम से अनेक कवियों की 
रचनाएँ आज हमें उपलब्ध होती हैं। हिन्दी के भक्ति-साहित्य को 
स्वर्ण-कालीन साहित्य का रूप देने वाले, राम और कृष्ण की पावन- 
लीलाओं का जनता में प्रचार कर उसके संकट-विलोडित मानस में 
धैर्य और आशा की तरंगे तरंगित कर भक्तिप्रवाह को अबाध गति 
से प्रवृत्त करने वाले कवि-युगल के विषय में भी यही बात हे । हुम 
निश्चय पूर्वक नहीं कह सकते कि तुलसी का आविर्भाव कहाँ ओर 


( २) 


कॅब हुआ ? अपने साधनामय जीवन के यापन में उन्हें क्या-क्या 
मधुर ओर कडु अनुभव हुए ? यही बात महाकवि सुरदास के विषय 
में भी है । केवल कतिपय प्रचलित जन-श्रुतियों एवं किम्वदन्तियों के 
आधार पर उनके जीवन के विषय में कुछ धारणाएंँ बनाकर ही हें 
उन्मनस्कतापूवेक सन्तोष का साँस लेना पड़ता हे । 
यद्यापि महाकवि सूरदास के विषय में अनेक ग्रन्थों का प्रणयन 
हो चुका है, पर्याप्त गवेपणा भी हो चुकी है ओर हो रही है किन्तु खेर 
का विषय है कि उनके जीवन ओर साहित्य के विषय में इतने विभिन्न 
त अस्तित्व में आ गये हैं, जिनको दृष्टिकोण में रखते हुए दृढ़तापूवेक 
“इदामिव्थम्‌? कहना नितान्त दुष्कर प्रतीत होता है । उनके साहित्य 
के विषय में आगे के प्रष्ठों में विचार किया जायेगा, यहाँ में संक्षेप से 


सूर के जीवन चरित के विषय में निवेदन कर रहा हूँ। इस सम्बन्ध 


में जो भी सामग्री उपलब्ध है, सभी का मेंने उपयोग किया हे । 


सचमुच सूरदास की जन्म-तिथि और जीवन-वृत्त के विषय 
में सन्देह के लिये बहुत स्थान है किन्तु उनके अस्तित्व में नतु नच 
करने की अणुमात्र भी णुञ्जाइश नहीं, कारण स्पष्ट है; उन्होंने एक 
ऐसे परिनिष्ठित संप्रदाय में दीक्षित होकर योग दिया था, जिसका 
उल्लेख तत्कालीन ऐतिहासिक ग्रंथों में भी मिलता है; यद्यपि इस प्रश्‍न 
का निश्चयात्मक उत्तर देना कि क्या सूरदास का उल्लेख इन ऐतिहासिक 
प्रन्थों में है? अति कठिन है, क्योंकि उन ग्रन्थों में सूरदास का जैसा 
उल्लेख है वह अनेक. भ्रमात्मक कल्पनाओं को भी जन्म देता है। 
पुष्टिमाग की मान्यताओं के अनुसार बल्लभाचाये जी का जन्म वैशाख 
कृष्णा एकादशी रविवार संवत्‌ १५३५ में और मृत्यु आपाढ़ शु० ३ 
संवत्‌ १५८७ में हुई थी ओर उन्होंने गो-घाट पर सूरदास जी को 
अपना शिष्य बनाया था ।१ इसी संप्रदाय की अन्य मान्यताओं के 
अनुसार सूरदास जी महाप्रभु से अवस्था में १० दिन छोटे थे ओर 
गोस्वामी विट्ठलनाथ जी सूर की मृत्यु के समय जीवित थे । विठ्ठलनाथ 
जी का गोलोकवास सम्वत्‌ १६४२ है। अतः सूरदास जी का समय 
अधिक से अधिक सम्वत्‌ १५१५ से सं० १६४२ तक माना जा सकता 
है। उनके जीवन-चरित का निर्धारण करने में हमें उपलब्ध समसामः 
यिक एवं परवर्ती सामग्री पर विचार वे परवती सामग्री पर विचार करना अनिवाय होगा । ___- 


"एव परवती साम्रा पर विचार करना«जिवाय होगा। _- अ 


१वर्ज्ञभ दिग्विजय ह” 


| 
| 
| 
| 
| 
] 


टा: 


हन 


सूर के संबन्ध में प्राप्त सामग्री दो रूपों में मिलती दे- 
(0) बाह्य-साक्ष्य के रूप में । 
(00 अन्तः-साक्ष्य के रूप में । 


बाह्म-साच्य के रूप में अधिगत सामग्री भी दो प्रकार की है। 
प्रथम कोटि में सूर के जीवन से संबद्ध वे घटनाएँ आती हैं, जिनका 
उल्लेख समसामयिक तथा परवर्ती प्राचीन लेखकों व कवियों ने अपनी 
कृतियौं में किया है। इसके अन्तर्गत, साम्प्रदायिक-साहित्य, वार्ता- 
साहित्य, परवर्ती कवियों तथा भक्तों द्वारा उल्लेख तथा तत्कालीन 
इतिहास-ग्रन्थ आते हैँ। दूसरी कोटि में आधुनिक सामग्री मानी जा 
सकती है, जो हिन्दी-साहित्य के इतिहास-प्रम्थों तथा आलोचनात्मक 

प्रबन्धों में हृष्टिगोचर होती है । 


जहाँ तक अन्तःसाच्य के रूप में उपलब्ध सामग्री का प्रश्‍न है 
उसे अन्तरगत सूर के वे आव्मविषयक-कथन आते हैं, जो उनके पदों 
में यत्र-तत्र उपलब्ध होते हैं। निश्चित तिथियों के उल्लेख के अभाव 
के साथ-साथ ये कथन हमारे लिए इसलिए भी अधिक सहायक नहीं 
हो सकते क्योंकि दैन्य-भाव प्रेरित प्रायः सभी भक्त कवियों के आत्म- 
प्रवञचना तथा आत्म-भव्सेना संबन्धी पद एक से मिलते हैं, जिनके 
आधार पर उनके भौतिक जीवन की कल्पना करना उनके जीवन के 
आध्यात्मिक पक्ष पर आवरण डाल कर उनके प्रति घोर अन्याय करना 
होगा । अतः मेरे विचार से अन्तः साक्ष्य के रूप में केवल उन्हीं पदों 
को उपस्थित करना तर्क संगत एवं समीचीन होगा, जिनमें किसी 
प्रकार की इयत्ता हो । यह सत्य है कि कवि की रचनाओं के कौशेय 
आवरण में से उसके जीवन की अनुभूतियाँ झाँकती हुई मिलती हैं 
किन्तु इस आधार पर सूर के पदां में से उनका जीवन-वृत्त खोज 
निकालने की धुन में हमें इस गुरुतर सत्य की ओर से नेत्र-निमीलन 
नहीं कर लेना चाहिये कि सूर कवि से पहले भक्त थे, और फिर कृष्ण 
के परमधाम ब्रज में निवास करते हुए वे «अपने लौकिक बन्धनो कों 
विच्छिन्न कर अपने जीवन का स्वरूप ही,बदल चुके थे। 


बाह्य-साक्ष्य 

बाह्य-साक्ष्य के रूप में अधिगत सामग्री में सबसे अधिक एवं 
महत्वपूर्ण साम्प्रदायिक-साहित्य तथा वार्ता-साहित्य हैं, जिनमें सूर . 
का उल्लेख हुआ है। वात्ती-साहित्य में (१) चौरासी वैष्णवन को 
वार्ता, (२) निजी वार्ता तथा (३) श्री हरिराय जी कृत भाव-प्रकाश 
आते हैं। इनके अतिरिक्त वे सम्प्रदाय-सम्बन्धी ग्रन्थ, जिनसे सूर के 
जीवन पर कुछ प्रकाश पड़ता है, निम्नलिखित हैं-- 

१--बल्लभ दिग्विजय 

२--संस्कृत-वार्ता-मणि-माला 

३--अष्ट-सखामृत 

४--सम्प्रदाय-कल्पद्र म 

४--जमुनादास कृत धील 

६ ना संग्रह 

७--वैष्णवाहिक-पद 


इस साम्प्रदायिक साहित्य के अतिरिक्त जिन समकालीन अथवा 
परवर्ती भक्तों के प्रन्थो में सूर का उल्लेख हुआ है, वे ये हैं-- 

१--भक्तमाल (नाभादास) तथा भक्तमाल की टीका (प्रियादास) 

२-भक्त नामावली (धर वदास) 

३--राम-रसिकावली (ठा० रघुराजसिंह) 

४-भक्त-विनोद (कवि मियांसिद्द) 

४- नागर-समुच्चय ( नागरीदास ) 


जिन ऐतिहासिक ग्रन्थों में सूर अथवा उनके पिता का उल्लेख 
हुआ है वे निम्नलिखित हैं-- 
१-आयने-अकबरी 
२--मुन्तखिब्‌-उल-तवारीख 
३--मु शियात-अबुल फजल द | 
बाह्य-साक्ष्य के रूप में उपस्थित आधुनिक सामग्री इस प्रकार है | 
१--इतिहास ग्रंथों के रूप में | 
(अ) खोज रिपाटे (काशी-नागरी-प्रचारिणी-सभा) f 
(आ) 'गारसें द तासी” का 'इस्त्वार दै ला लितेरा?, “सूर 
ऐन्दुवे ऐन्दुस्तानी? 


ह ५ ) 


(इ) शिवसिंह सेंगर का "शिवसिंह-सरोज? 

(ई) सर जाजे प्रियसेन का 'माडने वर्नाक्यूलर लिटरेचर 
आव हिन्दुस्तान? 

(उ) मिश्र-बन्धुओं का “मिश्र-बन्धु-विनोद? । 

(ऊ) आचायै रामचन्द्र शुक्ल का 'हिन्दी-साहित्य का 
इतिहास” । 

(ए) डा० रामकुमार वमी का “हिन्दी-साहित्य का आलोच- 
नात्मक इतिहास” । 

(ए) डा० हजारी प्रसाद का “हिन्दी-साहिव्य” । 


~ 


इनके अतिरिक्त अनेक अन्य छोटे-मोटे इतिहास-ग्रन्थ हैं जिनमें 
परम्परा के अनुकूल सूर के जीवन-वृत्त का उल्लेख किया गया है । 


सूत्र-रूप में आलोचना करने की जिस प्रबृत्ति की परम्परा अत्यंत 

प्राचीन काल से “उपमाकालिदासस्य”, “भारवेरथगौरवम्‌”? आदि 
वाक्या के रूप में भारतीय-साहित्य में चली आ रही थी, वह सूर- 
विषयक “सूर सूर”, “किधौं सूर को पद लग्यौ”, “सूर-कवित सुनि कौन 
कवि जो नहिं सिर चालन करे” आदि आलोचनात्मक उक्तियों के रूप में 
हिंदी-साहित्य में भी निवीहित होती रही, कितु आलोचनात्मक ढंग से 
सूर के जीवन पर सुन्शी देवीप्रसाद, बाबू राधाकृष्ण तथा भारतेन्दु ने 
छोटे-छोटे निबन्ध लिखकर सूर-विषयक आलोचनात्मक सामग्री प्रस्तुत 

करने का प्रथम प्रयास किया । “भारतेन्दु? का लेख “सूर-सागर” की भूमिका 
के रूप में उपलब्ध है । कविवर जगन्नाथदास रत्नाकर? ने भी इस काये 
में योग दिया परन्तु आधुनिक ढंग से ब्रज-भापा-साहित्य की आलोचना 


. की परस्परा का श्रेय डा० धीरेन्द्र वमी को हे । उनके पश्चात्‌ “सूर” के 


विषय में अनेक आलोचनात्मक ग्रन्थ प्रणीत हुए, जिनमें से निम्न- 
लिखित ग्रन्थ विशेष उल्लेखनीय हे -- 


१-भक्त-शिरोमणि महाकवि “सूरदास? ( श्री नलिनी मोहन 
सान्याल ) 

२--'सूरदास? ( डा० जनादेन मिश्र ) 

३- सूर-धाहित्य” ( डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी ) 

४--सूर-साहित्य की भूमिका’ ( डा० रामरतन भटनागर तथा 
श्री वाचस्पति त्रिपाठी ) 


(2019... 


५--'सूरदास? ( आचाय रामचन्द्र शुक्ल ) 

६--'सूर-सौरभ? ( डा० मुन्शीराम शमी ) 

७--आष्टछ्लाप और बल्लभ संप्रदाय” ( डा० दीनदयालु गुप्त) 
८-- सूरदास? ( डा० त्रजेश्‍वर वर्सा ) 

६--सूर-निणेय! ( प्रभुदयाल मीतल तथा द्वारिकादास परीख ) 
१०--'महाकवि सूरदास? ( श्री नन्ददुलारे वाजपेयी ) 


बाह्य-साक्ष्य के रूप में उपस्थित की जाने वाली जो सामग्री 
सम-सामयिक एवं परवर्ती रचनाओं के रूप में है, उसमें सबसे महत्त्व- 
पूणे साम्प्रदायिक साहित्य है । भक्तों की रचनाओं में केवल भक्तमाल 
में सूर-विषयक एक ही पद प्राप्त है-- 


उक्ति, चोज, अनुप्रास, वरन, अस्थिति अतिभारी । 
वचन) प्रीति निर्वाह अर्थ, अद्भुत तुकधारी । 
प्रतिबिस्बित दिवि दिष्टि हृदय में लीला भासी। 
जनम करम - गुनरूप सबै रसना परकासी। 
विमल बुद्धि गुन ओर की, जो वह गुन श्रवननि घरै । 
सूर-कवित सुनि कौन कवि जो नहि सिर-चालन करे | १ 


स्य 
टन 


REE में केवल सूरदास जी की जम्मान्धता तथा कवित्व- 
वशिष्स्य का ही उल्लेख है। नाभादास जी राम-भक्तों की परम्परा में 
आते हैं और उनके ग्रन्थ की रचना गोस्वामी विट्ठलनाथ जी के 
जेष्ठ पुत्र गिरधर जी के समय की बतलाई जाती है। नाभादास जी 
को ्राचार्य रामचन्द्र शुक्ल ने संवत्‌ १६५७ में वर्तमान बतलाया है ।* 
गिरधर जी का आचायंत्व-काल भी संवत्‌ १६४२ से संवत्‌ १६७७ तक 
माना जाता है; इस आधार पर “भक्त साल? की रचना लगभग 
सूरदास जी के समय की ही ठहरती है किन्तु “भक्तमाल? में “सूरदास! 
नाम के अन्य कवियों का भी उल्लेख है और प्रियादासक्रत भक्तमालं 
की टीका में हमारे सूरदास के विषय में कोई टिप्पणी नहीं की गई 


है | हाँ पद १२६ में, जिस अन्य सूरदास का उल्लेख हुआ है उस पर | 


/ प्रियादास की टिप्पणी अवश्य मिलती है। इस विवेचन से स्पष्ट 
कि हमारे चरित-नायक “सूरदास? के जन्म के विषय में भक्तमाल से 


१ श्री भक्तसाल सटीक पृष्ठ ३३-४० 


२ आचाय॑ रामचन्द्र शुक्ल कृत 'हिन्दी साहित्य का इतिहास? पृष्ठ १४७ | 


ह ७ ) 


विशेष सहायतां नहीं मिलती, उल्टे कई सूरदासों की जीवन-घटनाओं . 
का उल्लेख इस ग्रन्थ में होने के कारण सन्देह का ही पोषण होता है। 


'घ्र वदास कृत भक्त नामावली? में भी सूरदास जी का अत्यंत संक्षिप्त 


उल्लेख है, जिससे किसी निष्कर्ष पर पहुँचना टेढ़ी खीर हे । 


यद्यपि कृष्णुगढ़ नरेश महाराज सामन्तसिंह उपनाम नांगरी 
दास के नागर-समुच्चय में महात्मा सूरदास-विषयक पर्याप्त मसाला 
मिलता है किन्तु वह जनश्रुतियां पर ही आधारित प्रतीत होता है, 
अतएव उससे भी कोई विशेष सहायता नहीं मिलती । महाराज 
रघुराजसिह ने अपनी “राम रसिकावली' में “सूर' के विषय में विस्तार- 
पूर्वक लिखते हुए उन्हें जन्मान्ध माना है । उनके अनुसार सूर उद्धव 
के अवतार थे तथा उनका विवाह भी हुआ था । सूर के कवित्व की 
प्रशंसा करते हुए इन्होंने अकबर और सूर की भेंट का भी उल्लेख 
किया है | कवि मियाँ सिह ने अपने भक्त-विनोद में सूरदास” के जीवन- 
चरित पर विस्तृत प्रकाश डाला हे और उनके पूर्वे जन्म का उल्लेख 
करते हुए उन्हें कृष्ण का परम मित्र माना है। वे सूर का जन्म 
मथुरा प्रान्त में मानते थे | उनकी जन्मान्धता, कूप-पतन एवं बादशाह 
अकवर के साथ एक चसत्कारपू्ण घटना का भी उल्लेख किया है । 
“भक्त-विनोद? पर विचार करने से स्पष्ट हो जाता है कि लेखक ने 


प्रचलित जनश्रुतियां को ही एकत्र गुस्फित कर सूर की जीवनऱवृत्त- 


माला का सृजन करने का प्रयास किया दै। कहने का अभिप्राय यह 
हैं कि समसामयिक एवं परवर्ती भक्तों की रचनाएं सूर का जीवन- 
चरित निर्धारित करने में विशेष सहायक सिद्ध नहीं होतीं, क्योंकि 
प्रथम तो इन कृतियों में सूर की जन्म तिथि अथवा काल का निश्चित 
निर्धारण ही नहीं हुआ, दूसरे सूर के सर्वोङ्ग-व्यवस्थित जीवन-चरित 
का भी अभाव ही है। इतना ही नहीं, इनमें वणित घटनाओं में इतना 
वेभिन्न्य है कि विचारशाक्ति भूल-अुलेया में पड़ कर कुण्ठित हो जाती 
है और वास्तविक तथ्य का उद्घाटन करने में असमथ रहती हे । 
केवल दो बातों का संकेत सभी कृतियाँ में समान रूप से हुआ है 
एक तो 'सूर? की जन्मान्धता के विषय में और दूसरे उनकी कवित्वशक्ति 
के विषय में । राधाकिशोर गोस्वामी द्वारा प्रकाशित व्यास वाणी? मे 
भी सूर के विषय में केवल इतना ही लिखा गया हे कि “सूर के विना 


अब कोन कवि उस कोटि के पदों की रचना कर सकता है ??* भत्ता 


१ /ब्यास-वाणी' पृष्ठ १२,१४३ प्रकाशक राधाकृष्ण गोस्वामी । 


( = ) 


की रचनाओं में बाबा वेणीमाधवदास का गुसाई -वरित भी उल्लेख- 
नीय है, जिसके एक पद में सूर और तुलसी की मेंट का वर्णन है, और 
कुछ विशेष वर्णन उसमें नहीं मिलता, साथ ही इस ग्रन्थ की अप्रमा- 
शिकता भी सिद्ध हो चुकी हे । 


तत्कालीन ऐतिहासिक ग्रन्थों का आश्रय लेने पर भी हमें निराश 
ही होना पड़ता है। आइने अकबरी में, जिसका अनुवाद ब्लाकमेन 
ने किया है “सूर” के पिता “रामदास” का उल्लेख हे, जिसे अकबर की 
राज-सभा का एक गायक बताया गया है और उसके पुत्र सूरदास का 
अपने पिता के साथ अकबर की सभा में आने-जाने का भी उल्लेख 
किया गया है ।* इसी प्रकार का उल्लेख मुन्तखिवुल-तवारीख में भी 
प्राप्त होता हे ।२ 

'मुन्शियात अबुल फजल? अबुल फजल के पत्रों का एक संग्रह 
है, जिसका संकलन अब्दुल समद? नामक व्यक्ति ने सं० १६६३ में 
किया था । इसमें सूरदास के नाम लिखा गया एक पत्र है. जिसमें न 
तो किसी तिथि का ही उल्लेख है और न ही 'सूर? की जीवन-घटनाओं 
पर कोई प्रकाश डाला गया है । 


वार्ता-साहित्य तथा अन्य साम्प्रदायिक साहित्य में सूरदास- 
सम्बंधी जो उल्लेख मिलते हैं, वे विशेष रूप में विचारणीय हें । वार्ता 


साहित्य में गोस्वामी 'गोकुलनाथ? जी कृत “चौरासी वेष्णवन की , 


वार्ता” अधिक महत्त्वपूर्ण है, यद्यपि उसके रचनाक्राल तथा रचयिता के 
संबन्ध में अभी तक संदेह हे । विद्या-विभाग काँकरोली से सं० १६६५ में 
प्रकाशित 'प्राचीन-वात?-रहस्य? के द्वितीय भाग में इन वार्ताओं की 
प्रामाणिकता पर विचार किया गया है और वाती-साहित्य के तीन 
संस्करण माने गये हैं-- | 


१--संग्रहात्मक-वार्ता-साहित्य (सं० १६४५ से १६६० तक), जो 
'गोकुलनाथ जी के कथा, प्रवचनों के रूप में प्राप्त होता दै । 

२- हरिराय जी द्वारा सम्पादित वार्ता-साहित्य सं० १६६४ से 
सं० १७३४ तक । 


` 1 ग्राइने-अकबरी भाग १ पृष्ठ ६१२ संस्करण १८७३ 
२ सुन्तखिबुल्-तवारीख भाग २ पृष्ठ ३७ 


i Css, 


ह ६ ) 
३--हरिराय जी द्वारा की गई व्याख्या और स्पष्टीकरण वाला 
वार्ता-साहित्य सं० १७३५ से १७८० तक ।' 


वार्ता-साहित्य की प्रामाणिकता में १२८ प्रसङ्गोंवाली हस्त- 
लिखित वार्ता-पुस्तक का उल्लेख किया जाता है, ओ कॉकरोली-सरस्वती- 
भण्डार के हस्तलिखित ग्रन्थों में सुरक्षित है और जिसके अन्त में इस 
प्रकार लिखा है-- 


“संवत्‌ १७४६ वर्षे श्रावण सुदी ७ शुकरे पोथी लिखी छे, प्रति 
(२ ~ * ७३ 
गोविन्द्रास पोथी थी लख्यू' छे । १२ 


१५ ७००० ~ ~ 
सूर-निणेय में इस प्रमाण को उद्धृत किया गया है और वार्ता- 
साहित्य की प्रामाणिकता पर प्रकाश डाला गया है ।3 


“चौरासी वैष्णवन की वार्ता? में सूर के पुष्टि-संप्रदाय में 
दीक्षित होने के उपरान्त का ही जीवन-चरित उपलब्ध होता. है, उनके 
जन्म-स्थान, माता-पिता आदि के विषय में कोई उल्लेख नहीं । इसमें 
तो हमारे चरित-नायक 'सूर” के दर्शन हमें उस समय होते हैं, जब वे 
मथुरा और आगरा के बीच गौ-घाट नामक स्थान पर रहा करते थे 
ओर जहाँ उन्हें बल्जभाचाये जी के दर्शन हुए । "चौरासी वेष्णवन की 
वार्ता? के अन्तर्गत सूरदास की वाती में प्रसङ्ग १, २, ३ ) ४, शमे 
“सूरदास? जी के जीवन पर प्रकाश डाला गया है । वार्ता के प्रारम्भ में 
ही यह लिखा गया है-- 


(अंब श्री आचार्य जी महाप्रभून के सेवक सूरदास जी गौ-घाट 
पर रहते तिनकी वात्ता ) 


। वार्ता के प्रारम्भ में कहा गया है कि एक बार महाप्रभु बल्लमा- 
चार्थे जी बहुत दिनों के पश्चात्‌ अडैल से आगरा और मथुरा के 
बीच गो-घाट पर पधारे। यहीं पर बहुत से सेवकों के साथ सूरदास 


जी रहा करते थे, जब उन्हें आचार्य जी के आगमन की सूचना मिली 
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तौ वे उनके दर्शनाथे गये । उन्होंने सूर को भगवदू-यश-वर्णन करने 
का आदेश दिया । प्रभु के महत्व और अपने देन्य को लक्ष्य करके 
न्धे सूर ने “हों हरि सब पतितन कौ नायक” तथा “प्रभु हों सब 


पतितन कों टीको'” पदों की मधुर ध्वनि के साथ अपनी वीणा के तारो 


में स्पन्दन भरा । इन दोनों पदो में दो वातां को लक्ष्य में रखना 
उपयुक्त होगा । प्रथम तो ये पद भक्त की सामान्य भाक्त-मावना के 
द्योतक हैं, इस प्रकार की भक्ति-भावना से पारेपूणे मिलते-जुलते 
पद प्रायः सभी भक्त कवियों की रचनाओं में उपलब्ध होते हे; अत 
इन पदों के आधार पर किसी संम्प्रदाय-विशेष में दीक्षित होने की 
कल्पना करना असंगत होगा। ये देन्य-भाव के पद हे । इसके 
अतिरिक्त इन पदों से एसा आभास मिलता हे कि इस समय तक 
सूरदास की भगवदू-भक्ति में दृढता नहीं आ पाइ थी। वे भक्ति- 
मानसरोवर के छट पर तो पहुँच चुके थे ओर उसकी तह में मुक्ताओं 
को टटोलने के लिए उत्सुक भी थे किन्तु कदाचित किसी अनुभवी 
गोताखोर के निर्देश की अपेक्षा रखते थे और स्वयं इस आधार के 
अभाव में निमग्न होते हुए हिचकते थे । संभवतः इसीलिये महाप्रभु 
ने उनसे कहा--“सूर ह्वे के ऐसे काहे को घिधियात है कछु भगवद्‌ 
लीला वर्णन करि ।” 


आचाये जी के इस महावाक्य ने सर के-जीवन की धारा 
को परिवर्तित कर दिया, उन्होंने स्नानादि से निवृत्त होकर तत्काल ही 
महाप्रभु से गुरु-मन्त्र लिया और पुष्टि-मागे में दीक्षित होकर अपने 
समस्त दोषों का निवारण कर नवधा-भक्ति की प्राप्ति की |. वन्न 


होकर भक्ति-मानस में अवगाहन करने लगे, जिसके पुण्यस्वरूप | 
उन्हें बह्‌ दिव्य-टष्ट प्राप्त हो गई, जिससे बे प्रभु की समस्त लीला | 


के दशन का आस्वाद पाने में समथ हुए। भागवत के दशम-स्कन्ध 
की सुबोधिनी के मङ्गलाचरण की प्रथम कारिका का पाठ कर तत्तश 
ही उनके भक्ति-रस-पूरित-कल-करठ से गीत की मधुर धारा बह 
निकली 


“चकई री चलि चरण सरोवर जहाँ न प्रेम वियोग।” 


थि >> LO (12 त f 
सचमुच वे उस चरण-सरोवर पर पहुँच गये, जिससे | डु 
मन्दाकिनी आज भी अपने पूत-प्रवाह से समस्त विश्व को पि 
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कर रही है । जहाँ निःसार होकर भी संसार ससार है, बन्धन है पर 
बाधक नहीं, स्पन्दन है किन्तु हलचल नहीं, इन्द्र का अनुभव होता 
है किन्तु निद्व न्हता के साथ | भक्त के हृदय-कपाट खुल गये किन्तु 
भगवान्‌ वहाँ वन्द हो गये | कम के पाश टूट गये - 


“भिद्यते ह्ृदयप्रन्थिश्हिद्यन्ते सर्वसंशयाः । 
र्त यन्ते ~ ~ 
क्षीयन्ते चास्य कमाणि तस्मिन्‌ इष्टे परावरे ॥? 


महाप्रभु को भी विश्वास हो गया कि सूर अब वास्तव में 
“सूर! हो गये, ऐसे सूर, जिसके जोड़ का कोई. नहीं, जिसकी ज्योति 
शाश्‍वत है । और इसका प्रमाण भी उन्हें मिल गया, जब सूरदास ने 
गाया— 
“ब्रज भयो महर के पूत, 
जब यह बात सुनी |?” 


इसके अनन्तर आचार्य जी ने सूरदास जी के सब सेवकों और 
शिष्या को सम्प्रदाय सें दीक्षित कर लिया । फिर उन्होने सूरदास जी 
को पुरुपोच्तम-सहखनाम सुनाया, जिससे उन्हें सम्पूणं भागवत का 
स्फुरण हो गया ओर उन्हाने भागवत के प्रथम स्कन्ध से द्वादश स्कंध 


तक की कथा को पद-वद्ध करना प्रारम्भ किया । अब सूरदास परम , 


भगवदीय हो गये और आचार्य जी के साथ ब्रजलोक में पदापेण किया । 
दूसरी वाती में महाप्रभु द्वारा सूरदास जी को यथावत्‌ दीक्षित 
करने का संकेत है। श्री गोकुल के दशन-मात्र से ही उनके हृदय से 
भगवान्‌ की बाललीला का स्फुरण हुआ ओर उन्होंने 
“शोभित कर नवनीत लिये, 
वाले पद की रचना की | सूर की इस अलाकेक प्रातभा का अवलीकत्त 
कर महाप्रभु बहुत प्रसन्न हुए । उनकी कीतेन-शली, संगीत एवं कावे- 
स्वशक्ति पर मुग्ध होकर महाप्रभु ने उन्हें श्रीनाथ जी के कीर्तन के 
पयक्त समझा । श्रीनाथ जी के दर्शने कर मानों सुर को भगवान्‌ का 
साक्षात्कार होगया, उन्हे सच्ची शान्ति की प्राप्ति हुईं, अब भग- 
वच्चरण का परित्याग कर वे भला कटा जायें ? अब तक संसार के 
म्रलोभनों ने उन्हें बहुत नचाया-- 


“अब हीं नाच्यौ बहुत गुपाल ।” ` 


जा 
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महाप्रभु को विश्‍वास हो गया कि अब वास्तव में सूरदास की 
सबै अविद्या’ नष्ट हो गई है । सूरदास भी ब्रजवासियों के भाग्य पर्‌ 
इष्यौ करने लगे-- 


“कौन सुकृत इन त्रजवासिन को ?” 


सूरदास श्रीनाथ जी की सेवा में लग गये। महाप्रभु ने अपने 
संप्रदाय का स्वरूप, भगवान्‌ का माहात्म्य ओर ब्रज-भक्तों का स्नेह 
सूरदास जी को सुनाया ओर तब से सूरदास जी कीर्तन के मण्डान- 
कायें में दत्तचित्त हो गये -- 


तीसरी वार्ता में 'सूरदास' जी की “कवर” से भेंट का उल्लेख 
है, जिक्षमें सूरदास के वे पद दिये हुए हैं, जो उन्होंने अकबर के आगे 
गाये, यथा-- 
“मना रे ! तू करि माधव से प्रीति।” 
तथा 
“नाहिन रह्मौ मन में ठौर।” 


| अकबर के हृदय पर सूर की निर्भीकता और भक्ति-भावना 
| का बड़ा गम्भीर प्रभाव पड़ा । 


चौथी वार्ता में चोपड़ के खेल का वह रूपक दिया हुआ दै, 
जो उन्होंने अपने साथियों को सुनाया था । । 


पाँचवी वात्ता में उस समय की घटनाओं का उल्लेख है, जब 
सूरदास जी बीच-बीच में गोवद्धन से श्री गोकुल और श्री नवनीत-प्रिय 
जी के दशेन के लिये आते थे। इसमें श्री गोसाई जी के साथ उनके 


RRS है 


“गोपाल दुरे हैं माखन खात ।” 
“कहाँ लगि बरनों सुन्दरताई ।?” 
आदि पद, जो सूर ने गाये थे-दिये हुए हैं । 


| 
1 
| 
| 
| 
। 
| 


छठे प्रसङ्ग में सूरदास जी के अन्तिम समय का वर्णन है | 
अन्त समय में सूरदास जी नित्य लीला और फलात्मक लीला के स्थान 


। 2805: ता 


| | १३ ) 


पारसोली में आये और श्रीनाथ जी की ध्वजा को दण्डवत्‌ कर 
ध्वजा की ओर मुख करके लेट गये, परन्तु उनके अन्तःकरण में महा- 
प्रभु श्री विठ्ठलनाथ जी के दर्शन की अभिलाप बनी रही | गुसाई जी 
के हृदय में प्रेरणा हुई ओर आरती आदि से निवृत्त होकर पाएसोली 


भाव रखने वाले भक्त प्रवर सूरदास ने “भरोसो हृढू इन चरणन 
केरो ।” वाला पद गाया ओर जव गोस्वामी जी ने उनसे उनकी 
चित्तवृत्ति के विषय में पूछा तो “सूर? ने “बलि वलि बलि हों कुमरि 
राधिका नन्द्र सुवन जासौं रति मानी ।” वाला पद गाया तथा जव 
किसी ने उनसे नेत्रवृत्ति के विषय में प्रश्‍न किया तो “खंजन मैन रूप 
रस साते।” वाला पद गाया और इसके पश्चात अपनी इह लीलो 
समाप्त करदी । 

यद्यपि इन वार्ता-प्रसंगों में “सूरदास? जी के जीवन-चरित 
की कुछ झाँकियाँ अवश्य मिलती हैं तथापि वे उनके धार्मिक-विश्वास 
एवं अक्ति-भावना का ही विशेष परिचय देती हैं, तिथि-निर्णय करने 
में उपयोगी सिद्ध नहीं होतीं । हाँ, कुछ ऐतिहासिक तथ्य अवश्य 
प्रकाश में आते हैं परन्तु वे तथ्य भी स्वतंत्र रूप से विशेष महत्व नहीं 
रखते क्योंकि उनमें केवल व्यक्तियों के सम्पर्क-मात्र का परिचय 
मिलता है । उदाहरणार्थ हम कह सकते हैं कि सूरदास जी की गौ-घाट 
पर महाप्रभु वल्लभाचार्य जी से भेंट हुई, परन्तु वह कोनसा सन्‌-संवत्‌ 
था ? उस समय सूर की क्या आयु थी ? यह विचारणीय है । “सूर? 
एवं अकबर की भेंट के समय का निर्धारण भी आवश्यक हे । इसके 
अतिरिक्त यह भी निश्चित प्रतीत होता दै कि सूरदास जी के वेकुण्ठ- 
वास के, समय चतुभु जदास, कुंस्भनदास, गोविन्द्स्वासी और रामदास 
विद्यमान थे, एवं श्री गोस्वामी विट्टलनाथ जी के जीवन-काल सें ही 
सूर ने यह लीला समाप्त की थी । परन्तु इन सब घटनाओं से सूरदास 
जी के निश्‍्चित-काल-क्रम के निर्धारण में कोई विशेष सहायता 
नहीं मिलती । > 

वाती-साहित्य के ही अन्तर्गत निज-बाता तथा श्री हरिराय जी 
की भाव-प्रकाश टीका भी सम्मिलित दै। प्राचीन वार्ता-साहित्य में 
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निज-वार्ता का उल्लेख है, जो श्री गोकुलनाथ जी द्वारा कथित हे | 
इसभें सूरदास जी का उल्लेख, इस प्रकार है 


“सो सूरदास जी जव श्री आचाये जी-महाप्रभु को प्राकल्य 
भयो हे तब इनको जन्म भयो हे । सो श्री आचाये जी सो ये दस 
दिन छोटे हुते ।? 


भाव प्रकाश... हम पहले कह चुके हैं कि प्राचीन वाती-साहिः 

सें वाती-साहित्य के तीन संस्करण साने हे । भाव प्रकाश श्री हरिराय 
जी की टीका का नाम है ओर उनका समय सं० १६४७ से १७७२ तक 
है । सं० १७५२ की लिखी हुड्े भाव प्रकाश की प्रति सम्प्रदाय में 
उपलब्ध भी है । इससे प्रतीत होता हे कि भावप्रकाश सूरदास जी से 
लगभग १०० वषे पश्चात्‌ लिखी गई । इस वार्ता का सम्पादन हरिराय 
जी ने लीला-भावना वाली “चौरासी वेष्णवन की वाती” नाम से 
किया था। श्री द्वारिकादास पारीख ने इसकी एक हस्तलिखित प्रति 
गुजरात के सिद्धपुर पाटन में खोज द्वारा प्राप्त की है। उस प्रति का 
सम्पादन-काल संवत्‌ १७५२ लिखा है। यदि डस सम्वत्‌ को सत्य 

माना जाय तो हरिराय जी के समय में ही उसका सम्पादन सिद्ध होता 
है, क्याँकि हरिराय जी का देहावसान १०५ वषें की पूणे आयु प्राप्त कर 
संवत्‌ १७७२ में हुआ था । गोस्वामी हरिराय जी गोस्वामी गोकुलनाथ 
जी के बड़े भाई के पौत्र थे और गोकुलनाथ जी के साथ रहा करते थे । 
वे संस्कृत के भी प्रकाण्ड विद्वान थे, वार्ता-साहित्य का सम्पादन भी 
उन्होंने किया था तथा अनेक वार्ता-पुस्तकों की रचना भी की थी। 
भावश्रकाश-टीका सें हरिराय जी ने गोकुलनाथ जी द्वारा कथित मूल- 
वार्ता का ही विस्तृत विवेचन किया है | सरदास जी की वार्ता में पहले 
तो श्री हरिराय जी ने सूरदास जी के लीला-स्वरूपां का वणेन किया हे 
ओर बताया है कि सूरदास जी ठाकुर जी के अष्ट सखाओं में से 
कृष्ण सखा हे आर स्वामिनी जी सखियों मे चम्पकलता सखी ६। 
इसके अनन्तर ग्यारह वाता प्रसङ्गा में हरिराय जी ने सूरदास जी का 
जीवन-चरित विस्तार से लिखा है। इस भावना वाली टीका में 
हरिराय जी ने भक्तों के तीन तीन जन्मो -का परिचय दिया है । हरिराय 
जी के अनुसार सूरदास जी का जन्म दिल्ली के पास सीही ग्राम में, जा 
जन्भेजय के यज्ञ स्थान के निकट है, एक निधन सारस्वत ब्राह्मण | 
यहाँ हुआ था । सूरदास जी सलपट जन्माग्ध थे, उनके नेत्राँ के गडढे 
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नहीं थे, केवल भाहें थीं, वे अपने पिता के चोथे पुत्र थे । जन्मान्ध पुत्र 
की उत्पत्ति से निधेन ब्राह्मण को बड़ा कष्ट हुआ और वह इसे आपत्ति 
के रूप में ही मानने लगा । छः वषे की आयु में चूहे द्वारा ले जाई गइ 
दो मुहरों का पता बताने के कारण स्रदास के माता-पिता बड़े चमक्कत 
हुए ओर पुत्र से प्रेम करने लगे। परन्तु चूंकि सूरदास जी की मुहर 
बताने की यही शत थी कि वे इसके पश्चात्‌ घर में नहीं रहेंगे, माता- 
पिता के आग्रह करने पर भी वे घर में नहीं रहे ओर वहाँ से चार 
कोस दूर एक तालाब के किनारे रहने लगे । वहाँ भी जब 
उन्होंने वहाँ के एक ब्राह्मण जसीदार को उसकी खोडे हुई गायें बता 
कर चमत्कृत कर दिया तो उस जमींदार ने उसी गाँव में तालाब 
के किनारे पीपल के वृक्ष के नीचे कापडी बसादी । सरदास जी इसी 
झोंपडी में रह कर सगुन बताने लगे । कुछ ही दिलों में उनके अनेक 
सेवक हो गये । भोंपड़े के स्थान में अच्छा&घर बन गया । गाने-बजाने 
का सब प्रबन्ध हो गया और वस्त्र द्रव्य आदि वैभव से वह स्थान 
पूण्‌ हो गया । सूरदास जी विरह के पद वहाँ सेवकों को सुनाते थे, 
१८ वषे की आयु तक यही क्रम चलता रहा । एक दिन उन्हें विरक्ति 
हुई ओर अपना सब वेभव अपने माता-पिता को सोप कर केवल 
एक वस्त्र एवं एक यष्टिका लेकर चल दिये । वहाँ से चल कर वे 
मथुरा में विश्राम-घाट पर पहुँचे किन्तु उस स्थान को मी उपयुक्त न 
समभ कर मथुरा ओर आगरा के मध्य गो-घाट पर यमुना के किनारे 
रहने लगे । उनकी प्रतिभा ने वहाँ भी उन्हें दूर-दूर तक प्रसिद्ध कर 
दिया । एक दिन महाप्रभु बल्लभाचाये ब्रज से अडेल जाते हुए 
गो-घाट पर रुके ओर यहीं उनसे सूरदास जी की भेट हु सब 
वणेन चौरासी वेष्ण्वन की वाती? के अनुकूल हे केवल कोष्ठो में 
हरिराय जी ने विस्तार के साथ कुछ स्थलों को समभाया हे । उसकी 
विशेष उल्लेखनीय बातें ये हैं- 


२ याव द्व] 


१-बल्लभाचाये जी हारा सरदास जी को पुष्टि-सम्प्रदाय 
में यथावत्‌ दीक्षित करना । 
२ - सरदास जी द्वारा पुष्टिमागे का निरूपण । 
--चोपड़ के रूपक की व्याख्या । 
४--अकबर और सूरदास की भेंट का विशेष वणन | | 
५--स्रदास जी के कुछ चमत्कार । 


( १६ ) 
६-सूरदास जी के सवालाख कीतेन-पदों का उल्लेख । 
० स्य ०७ 
७-पारसोली चन्द्रसरोवर का परिचय । 
८--अकबर बादशाह के पहले जन्म का उल्लेख । 
६--सूरदास जी के चार नामों का उल्लेख: -- 
(1) सूरदास, (11) सूरजदास, (11) सूरज,( 1५) सूरश्याम। 
इसके अतिरिक्त भावप्रकाश में और भी संप्रदाय-सम्बन्धी 
ORNS 
व्याख्याएँ हैं। 
वार्ता-साहित्य के अतिरिक्त और भी ऐसा साम्प्रदायिक साहित्य 
है, जिसमें सूरदास का उल्लेख मिलता है। उसके कुछ ग्रन्थ निम्न- 
ES ~ > 
लिखित हँ-- 


(१) बज्ञभ दिग्विजय --_ 


इस ग्रन्थ की रचना गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी के छठे पुत्र श्री 
यदुनाथ जी ने सम्वत्‌ १६४८ में की थी । बल्लभ-वंश-वृत्त में यदुनाथ 
जी का जन्म सम्वत्‌ १६१५ लिखा है, अतः वे सूरदास जी के सम- 
सामयिक ठहरते हे! सम्प्रदाय कल्पद्रुम में इसको यदुनाथजी-कृत 
स्वीकार किया गया है तथा इस ग्रन्थ की पुष्पिका में इसके रचनाकाल 
के विषय में निम्नलिखित कथन है-- 
“वसु-बाण-रसेन्द्वव्दे तपस्य सितिके रवो । 
चसक्कारिपूरे पूर्णो प्रन्थोऽभूत्‌ सोमजातटे ।”* 
इसमें सूरदास जी का उल्लेख इस प्रकार है--- 
“ततोऽलकुरे समागताः । तत्रावासे कृते, | 
ततो त्रजसमागमने सारस्वतसूरदासो5नुमहीतः । ° 
अर्थात्‌ आचार्येपाद इसके अनन्तर अलकपुर (अडेल) आये, 


| 
|| 
दै | 
वहाँ कुछ दिन निवास किया और फिर त्रज-यात्रा में सारस्वत सूरदास | 
पर अनुग्रह किया | | 


(२) संस्कृत-वार्ता-मणिमाला-- 
यह भी संप्रदाय का एक महत्वपूर्ण ग्रन्थ है। इसके | । 

श्री नाथ भट्ट तेलङ्ग ब्राह्मण थे | भट्ट जी का समय संवत्‌ १७७५ से. 
Eo बल्लभ दिग्विजय | न्य 
* बल्ल्नभ दिग्विजय पृष्ठ ९० । 


[। 
थी 


> १७ ) 
१८३० तक का है । इस ग्रन्थ में वार्ताओं के १२५ प्रसङ्गो का उल्लेख 
है। इस ग्रन्थ की हस्तलिखित प्रतियाँ काँकरौली विद्या-विभाग में 
सुरक्षित हँ । इस ग्रन्थ की ५८ वीं वार्ता सूरदास जी से संबन्ध रखती 
है । इसके अनुसार सूरदास जी प्राच्य ब्राह्मण थे और जन्मान्ध थे । 
महाप्रभु वल्लभाचाय से अरिल्ज्ञ ( अडेल ) गाँव में उनकी भेंट हुई, 
उसी समय इनकी गणना, विद्वान्‌ कवियों और उच्चकोटि के गायकों 
में थी । आचाय जी ने इन्हें भगवदू-लीला का उपदेश दिया और 
इसके अनन्तर उन्होंने त्रज-भाषा में काव्य-सागर की रचना की । 


(३) अष्ट-सखासृत-— 

इसके प्रणेता प्राणनाथ कवि हैं, जो बृन्दावन के निवासी थे। 
इनकी संवत्‌ १७६७ की लिखी हुईं एक प्रति बम्बई के एक मन्दिर में 
बताई जाती है ।* इस ग्रन्थ में सूर के विषय में एक इकष्लेख है, जिसका 
सारांश निम्नलिखित हे: 


(अ) सीही ग्राम के एक सारस्वत-त्राह्मण-वंश में जन्म लेने वाले 
तथा आचार्य वल्लभ के प्रिय शिष्य सूरदास जी एक प्रख्यात भक्त थे! 
(आ) वे यद्यपि चमेचल्ुहीन थे, तथापि उनके आन्तरिक नेत्र खुले 
हुए थे । 
(इ) प्रतिदिन हरि-लीला-सम्बन्धी नवीन-नवीन पदों की रचना 
किया करते थे और सूरजदास कहलाते थे ।* 


(४) सम्प्र दाय-कल्पद्र म- य 


विठ्ट्लनाथ भट्ट ने संवत्‌ १७२६ में इस ग्रन्थ को 
रचना की थी । श्समें महाप्रभु वल्लभाचाये तथा, श्री 


गोसाई' जी की जीवन-घटनाओं का वणेन है | इस ग्रन्थ की रचना 


१ “नवीन भारत? १8 मई सन्‌ १8४८ में प्रकाशित. “लोक महाकवि 
सूरदास?” 
भ्रष्ट सखासृत-- 
श्री बर्लभ-प्रभु-लाड़िले, सीहो' सर जल जात | ., 
“प्रान? जप्यौ नहिं नाम हरि, ताके सुख सें धूर,” . 
सू० सा०- २ ः [ 


गई थी, उत्पन्नहुयेथे | 1 


( १६ ) 
उन्होंने ऋषगढ़ के राजा मानसिंह के लिये की थी। किन्तु इस ग्रन्थ 
में उल्लिखित तिथियों की प्रामाणिकता में भी सन्देह है। हमारे | 
चरित-नायक सूरदास के सम्बन्ध में इस में यह पद मिलता है-- | 
“सूरदास को सरन लै तीर्थराज प्रभु आय। 
भू प्रदक्षिणा पूर्ण किय, ब्रह्म-भोग करवाय ॥77१ 


(५) धौल--- 


जमुनादास जी-कृत यह ग्रन्थ गुजराती भाषा में हे । इसके 
रचयिता जमुनादास जी हरिराय जी के सेवक थे । इन्होंने सूरदास जी. 
का जीवन-चरित पद्य-बद्ध किया हे, परन्तु वह हरिराय जी की भावः : 


` प्रकाश टीका पर ही पूणेतया आधारित है और लेखक ने स्वीकार 


भी किया है-- | 
“ जमनादास, अधम ते वर्णन शां करे आ सुण्यु' वदनजे : 
श्री हरिराय महाभूप जो ! ा | 


(६) भाव संग्र ह-- 


यह संग्रह द्वारिकेश जी का किया हुआ है जिनका समय संवत | 


१७५१ से '१८०० तक माना गया है। इसमें सूर-सम्बन्धी उल्लेख. 
इस प्रकार है 


“सो सूरदास जी श्री आचार्य जी महाप्रभून ते दस दिन छोटे | 
हते। लीला में उनको स्वरूप कृष्ण-सखा, चम्पकलता सखी, श्री 
जी के वाक्‌ को स्वरूप, गिरिराज के चन्द्रसरोवर द्वार ss 
अधिकारी. स्वामी की छाप, -सारस्वत ब्राह्मण, सीही ग्राम के वासी।” 


| 
(७) वेष्णवाहिक-पद्‌-- | 
_ ` इनके रचयिता श्री गोस्वामी गोपिकालङ्कार जी हैं, जो जतीए 
के निवासी थे । इनका उपनाम मट्ट जी तथा जन्म संवत्‌ १८७६ मेँ 
बताया जाता हे | उन्होंने सूरदास जी के. जन्म के सम्बन्ध में लिखा [| 
कि सुरदास जी संवत्‌ १५३५ में बैशाख शुक्ल ५ में, जबकि षष्ठी थां 
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- प्रगटे भक्त शिरोमनिराध, 
माधव शुक्‍ला पंचमि ऊपर छृ्ट अधिक सुखदाय । 


न्थ 


रे ठ 


( १६.) 


अब हम सूर-सम्बन्धो आधुनिक सामग्री पर विचार करेंगे। हम 
पहले कह चुके हैं कि आधुनिक सामग्री के दो रूप हैं। (१) इतिहासः 
ग्रन्थों में तथा (२) आलोचनात्मक प्रबन्धो में | इतिहास-प्रन्था का 
आधार खोज-रिपोर्ट तथा कुछ प्राचीन ग्रन्थ हैं । खोज-सम्बन्धी काये 
करने वाली तीन संस्थाओं फे नाम उल्लेखनीय हैं। (१) काशी की 
नागरी-प्रचारिणी-सभा, (२) ब्रज-साहित्य-मएडल और (३) हिन्दी 


विद्या-पीठ । इन संस्थाओं द्वारा जो सूर सम्बन्धी खोज हुई हैं, उनमें - 


सूरदास जी की रचनाओं पर तो काफी प्रकाशा पड़ता है, किन्तु उनके 
जीवन पर नहीँ । रचनाओं के विषय में जो खोज हुई हैं. उनके 
उल्लेख हम दूसरे प्रकरण में करेंगे । जहाँ तक इतिहास ग्रन्थों का प्रश्‍न 
है, उनमें प्रारम्भिक ग्रन्थों में सूरदास के जीवन-सम्वन्धी आलोचनात्मक 
विवरण का अभाव ही है, केवल जनश्रुतियों अथवा प्राचीन अभ्रामा- 
शिक ग्रन्थों के आधार पर ही सूर-सम्बन्धी उल्लेख मिलते हैं । आचार्य 
रामचन्द्र शुक्ल का हिन्दी-साहित्य का इतिहास, डा० रामकुमार वर्मा 
का हिन्दी-साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास तथा डा० हजारीप्रसाद 
द्विवेदी का हिन्दी-साहिल्य इस विषय में विशेष रूप से विचारणीय हैं। 
आचार्य शुक्ल ने अपने इतिहास में सूर के जीवनंब्वृत्त के संबन्ध में 
लिखा है-- । 

१--“सारांश यह है कि हमें सूरदास का जो थोड़ा-सा परिचय 
“चौरासी वेष्णवों? की वार्ता में मिलता है, उसी पर संतोष करना 
पड़ता है ।? 

२--“जीवन का कोई विशेष प्रामाणिक वृत्त न पाकर इधर 


- कुछ लोगों ने सूर के समय के आसपास के किसी ऐतिहासिक लेख में 


जहाँ कहीं सूरदास नाम मिला हे, वहीं का वृत्त प्रसिद्ध सूरदास पर घटाने 
का प्रयत्न किया है ।? 
शुक्ल जी ने सूरदास जी का आचार्य वल्लभ का शिष्य होना 
सं० १५८० में माना दै तथा सूर सारावली को प्रामाणिक मानते हुए 
उसके लिखने के समय उनकी आयु ६७ वर्षे की मानी है। 'साहित्य- 
लहरी? के-- ° “भुनि पुनि रसन के रस लेष | _ 
दसन गोरी नन्द कौ लिखि सुभग संवत्‌ पेष ॥” 


वाले पद के आधार पर शुक्ल जी ने साहित्य-लहरी की समाप्ति 


-सम्वत्‌ १६०७ में मानी दै। सूर के जन्म-काल और मृत्युकाल के विषय 


में उन्होंने इस प्रकार लिखा है-- 


¬ जमा 


( २० ) 


|| “यह तो भानना ही पड़ेगा कि साहित्य-क्रीडा का यह ग्रन्थ 
||| सूर-सागर” से छुट्टी पाकर ही संकलित किया होगा । उसके दो वर्ष 
॥। पहले यदि 'सूर-सारावली” की रचना हुई तो कह सकते हे कि संव 
१६०५ में सूरदास जी ६७ वर्ष के थे । अब यादि उनकी आयु ८० या 
८५ वर्ष की मानें तो उनका जन्मकाल सम्वत्‌ १५४० के लगभग तथा 
देहावसान संवत्‌ १६२० के आसपास ही अनुमित होता है ।?१ - 


“साहित्य-लहरी? के वंश परम्परा-विषयक अन्तिम पद के विषय 
में शुक्ल जी की सम्मति हे:-- 


“हमारा अनुमान है कि साहित्य-लहरी में यह पद पीछे किसी 
भाट के द्वारा जोड़ा गया है |” 


आइने-अकबरी और मुन्शियात अबुलफ़ज़ल में आए हुए सूर- 
सम्बन्धी उल्लेखों के विषय में शुक्ल जी की सम्मति यह है-- 


अकबर संवत्‌ १६१३ में गद्दी पर बैठा । हमारे सूरदास संवत्‌ 
१५८० के आसपास ही वल्लभाचाय जी के शिष्य हो गये थे और उनके 
पहले भी विरक्त साधु के रूप में गऊघाट पर रहा करते थे । इस दशा 
में संवत्‌ १६१३ के बहुत बाद दरवारी नौकरी करने केसे पहुँचे ? अतः 
आइने-अकबरी के सूरदास ओर सूरसागर के सूरदास एक ही व्यक्ति | 
नहीं ठहरते ।?१ ी । 


___ मुन्शियात अबुलफजल नामक पत्र-संग्रह के विषय में शुक्ल जी | 
का मत हे कि-- | 


“इन शब्दों से ऐसी ध्वनि निकलती है कि ये ( पत्र में उल्लि- 
खित सूरदास ) कोई ऐसे सन्त थे, जिनके “अकबर” के “दीन इलाही? में 
दीक्षित होने की संभावना अबुलजफूल समभता था! सम्भव ह| 
ये कबीर के अनुयायी कोई संत हों । अकबर का दो बार इलाहाबाद | 
जाना पाया जाता है, एक तो संवत्‌ १६४० में, फिर संवत्‌ १६६१ में। | 
पहली यात्रा के समय का लिखा हुआ भी यदि इस पत्र को मानें तो | 
भी हमारे सूर,का गोलोकवास हो चुका था। यदि उन्हें तब | यु 
जीवित भी मानें तो वे १०० वर्षे से ऊपर रहे होंगे । मृत्यु के इतने. 


१ हिन्दी साहित्य का इतिहास रामचन्द्र शुक्ल पृष्ठ १६१ | 
२ हिन्दी साहित्य का इतिहास रामचन्द्र शुक्‍्ज्ञ कृत पृष्ठ ११२-५६३ 


SR Ef, 


FF १०२ वर्षे की आयु पाई ।”3 


Cf > -:--विदुयाधर स्मृति संग्रह 
¢ (११) ९७४८४ 


कर वे इन सर्व अमेलों में क्यों पडत जावेंगे या इनके 
दीन इलो में:दीक्षित होने की आशां कैसे क्री जावेगी ।” 


डा० रामकुमार वर्मा ने अपने “हिन्दी-साहित्य के आलोचनात्मक 
इतिहास में सूर-जीवन-सम्बन्धी प्राप्त सभी सामग्री का उल्लेख किया 
है, परन्तु उन्होंने न तो उसकी प्रामाणिकता और अप्रामाशिकता पर ही 
विचार किया है भ्र न ही वे किसी निणेय पर पहुँच सके हें । उनके 
सारे निष्कपे संदेहास्पद हैं। अन्तः साक्ष्य पर विचार करते हुए डाक्टर 
साहब लिखते 
यदि हम सूर-सारावली और साहित्य-लहरी का रचना-काल 
एक ही मानें (जैसा कि बहुत सम्भव है, क्‍योंकि दोनों पुस्तकें सूर- 
सागर के बाद में ही बनीं) तो संवत्‌ १६०७ में सूरदास जी की आयु 
६७ वपे की रही होगी अर्थात्‌ उनका जन्म संवत्‌ १४४० में हुआ 
होगा । जितना अन्तर सूर-सारावली ओर साहित्य-लहरी के रचना-काल 
में होगा, उतना ही अन्तर जन्म सम्वत्‌ में पड़ जायगा । किन्तु अनुमान 
से यह कहा जा सकता है कि दोनों के रचना-काल सँ अधिक अन्तर 
नहीं हो सकता । अतएव सूरदास के पदों के अनुसार उनका जन्म 
संवत्‌ १५४० अथवा उसके आसपास ठहरता है|” २ 
बाह्य-साक्ष्य का उल्लेख करते हुए डा० वर्मा ने 'मु'शियात 
अच्ुजफजल सें संग्रहीत सूरदास-विषयक पत्र को विशेष महत्व दिया 
है तथा आइने अकबरी एवं सुन्तखिब-उल तवारीख वाले सूरदास 
से उसकी संगति लगाई है। इस सम्बन्ध में उन्होंने जोधपुर के 
कविराज मुरारिदान के कथन से “चौरासी वात्तीः और “आइने अकबरी? - 
दोनों के मतों की पुष्टि की है और सूर की मृत्यु के संबन्ध में विवेचन 
करते हुए उन्होंने इस प्रकार लिखा है--““अतः संवत्‌ १६४२ के श्रावण 
कृष्ण में सूरदास को अबुलफजूल द्वारा यह पत्र लिखा गया। विठ्ठल- 
नाथ की मृत्यु संवत्‌ १३४२ में हुई ` ``" ` `` "अतः इस प्रमाण सें 
सूरदास की मृत्यु श्रावण संवत १६४२ के बाद में हुई । अभी तक के 
प्रमाणां से ज्ञात होता है कि सूरदास जी का जन्म संवत १५४०, 
प्रसिद्धि संवत १५८७ और मृत्यु सं०, १६४२ है। इस प्रकार सूरदास 


१ आचाय शुक्ल-कृत हिन्दी-साहित्य का इतिहास ९४ ५६३. 
२ हिन्दी-साहित्य का आलोचनात्मक इतिहास पृष्ठ ७४० 
3 हिन्दी-साहित्य का आल्लोचंनात्मक इतिहास पृष्ठ ७४८ 


( ९९ ) 


| डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी ने अपने “हिन्दी-साहित्य? में इस 
| विषय का विशेष विवेचन नहीं किया है । उन्होंने वाती-साहित्य के 
आधार पर सूरदास जी के जन्म एवं अन्धत्व के विषय में लिखा है-- 


“प्रसिद्ध है कि कविवर सूरदास महाप्रभु बल्लभाचार्य के शिष्य 
थे । साम्प्रदायिक अनुश्नुतियों के अनुसार वे वल्लभाचार्य से १० दिन 
|| छोटे थे ******** चौरासी वेष्णवों की बाती के अनुसार इनका जन्म 
॥ रुनकता या रेणुका क्षेत्र में हुआ'* श्री हरराय जी के भाव प्रकाश से 
bib पता चलता है कि सूरदास जी दिल्ली के पाख सीही ग्राम में सारस्वत 
| ~ घे टि CES RS 
कुल में पेदा हुए । ये जन्म से ही अन्धे थे । 


आचार्ये हजारीप्रसाद जी आगे लिखते हैं : 


| | “परन्तु सूरदास जी की प्राकृतिक शोभा और रूप-वर्णन को 

EM देखकर अधिकांश विद्वान्‌ यह नहीं मानना चाहते कि वे जन्मान्ध थे। 

|| सूरदास के कुछ पर्दो से यह ध्वनि अवश्य मिलती है कि सूरदास जी 

। अपने को जन्म का अन्धा और कर्म का अभागा कहते हैं। पर सव 
समय इसके अच्तराथ को ही प्रधान नहीं मानना चाहिये | यह मान: | 
सिक ग्लानि की अवस्था में कही हुई बात है, जिसमें अपनी हीनता | 

' को अतिराङिजत करने की प्रवृत्ति काम करती रहती है ।” 


आगे डाक्टर साहब ने लिखा है--“चोरासी वेष्णवों की वाता ' 
से स्पष्ट है कि महाप्रभु के तिरोधान के बहुत बाद तक सूरदास जी | 
जीवित रहे । अनुमान किया जाता है कि सन्‌ १५२३ ई० के आसपास 
'वल्लभाचाये के सम्पक में आये होंगे । महाप्रभु ने उन्हें श्रीनाथ जी 
के सामने कीतेन करने का भार दिया । परन्तु जब कृष्णदास मन्दिर 
के अधिकारी नियुक्त हुए तो सरदास को वहाँ से हटकर पारसौली 
ग्राम में चला जाना पड़ा था और वहीं उनकी मृत्यु भी हुई । उनकी 
मृत्यु क समय वल्लभाचाय क सुपुत्र गोस्वामी विट्टलनाथ जी उपास्थत 
थे। विठ्ठलनाथ जी की मृत्यु सन्‌ १५८५ ई० में हुई थी, इसलिये 
सूरदास जी को मृत्यु इससे पहले ही हो गई थी ।??१ | 


हिन्दी-साहित्य के इन तीनों ही प्रसिद्ध इतिहास-्रन्थों में सूरदास | 
जी का जन्म-काल संदेहात्मक ही माना है । इनके अतिरिक्त जो और 
पूदवती विद्वानों के इतिहास-मन्थ हैं, उनमें इतनी भी विवेचना नहीं 


१ हिन्दी-साहित्य (डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी) 
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है। इसलिए उनका उल्लेख अनावश्यक-सा ही प्रतीत होता दै। इन 
इतिहास-ग्रन्थों के अतिरिक्त सूरदास जी के सम्बन्ध में सूर-साहित्य की 
भूमिका के रूप में अथवा स्वतन्त्र रूप में पर्याप्त विवेचन हुआ है। 
उस सामग्री का उल्लेख हम पहले ही कर चुके हैं। इस प्रकार का सबसे 
पहला लेख भारतेन्दु बाबू हरिश्‍चंद्र का है, जो 'वेंकटेश्वर? प्रेस, बस्बई 
से मुद्रित सूर-सागर की भूमिका के रूप में लिखा गया है । भारतेन्दु जी 
ने अपनी लिखी चरितावली तथा सूरशतक पूर्वोद्ध की भूमिका में भी 
सूर के जीवन-पक्ष पर कुछ प्रकाश डाला है। श्री राधाकृष्ण ने, जो 
“वेकटेश्‍्वर प्रेस? से प्रकाशित 'सूरसागर के सम्पादक हैं, अपने समय 
तक की प्राप्त सभी सूर-जीवन-सम्बन्धी-सामग्री का संकलन इस ग्रन्थ 
में किया है । इसी सामग्री के आधार पर श्रीराधाकृष्णदास ने प्रारम्भ 
में अपने विचार प्रकट किये हैं। 'अन्तःसाच्य के बल पर उन्होंने 
सूरदास जी के समय का निरूपण किया है। बाबू राधाकृष्णदास ने 
सूरदास का जन्म-सम्वत्‌ १५४० के लगभग ओर देहावसान सं० १६२० 
के लगभग माना है। अपने निष्कर्ष को वे इस प्रकार प्रमाणित करते हैं- 


१--. श्री वल्लभाचार्य ली का जन्म सम्वत्‌ १५३५ वैशाख कृष्ण 
एकादशी को और अन्तर्धीम संवत्‌ १५८७ आपाढ़ शुक्ल तूतीया को 
तथा श्री गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी का जन्म संवत्‌ १५७२ पोष कृष्ण 
६ और अन्तर्धाम संवत्‌ १६४२ माघकरष्ण सप्तमी को हुआ । अब 
इनका समय सम्वत्‌ १५३५ से लेकर सम्वत्‌ १६४२ के बीच १०७ वषे 
के भीतर ही निर्णीत होना चाहिये । Ps, 


२--'सूर-सारावली? की रचना सूरदास जी ने लगभग ६७ वषे 
की आयु में की थी । 


३--साहित्य-लहरी, “में सरस? सम्वत्सर का उल्लेख है । राधा- 
कृष्ण जी ने इस सम्वत्‌ पर विशेष विचार किया है ओर एक लीला 
को सरस-संवर्सर-लीला माना-दै। 'साहित्य-लहरी” के “सुनि पुति 
रसन के रस लेख' वाले पद से उन्होंने संवत्‌ १६८७ लिया है और 
साहित्य-लहरी का संकलन भी लगभग ६७ वर्ष की आयु में माना है। 
इस गणना से १६०७ में से०६७ वर्ष निकाल देने से १५४० बचते हैं। 


४--'सूरसागर' के देखने से विदित होता है कि उस समय श्री 
गोस्वामी हितहरिवंश जी और स्वामी हस्दास जी के पूरे अभ्युदय 


(२४ ) 


का समय था जैसा कि--“निस-दिन स्याम सेऊ' में तोहि” वाले पद सै 
प्रकट होता है ।१ ह 


बाबू राधाकृष्णदास ने सूरदास-मदनमोहन नामक एक और 
सूरदास का उल्लेख किया है । भारतेन्दु? जी ने अपने लेख में 'साहित्य- 
लहरी? के ११८ संख्या याले पद को सूर-कृत मानकर उनके वंश का 
निणेय किया है। उसी के आधार पर उन्होंने संवत्‌ १६३४ भे 
अपनी हरिश्चन्द्र-चन्द्रिका' मै एक लेख छपवाया था, जिसमें उस पद 
पर विचार किया गया है । महामहोपाध्याय हरप्रसाद शास्त्री जी ने 
पने ऐतिहासिक-काव्यानुसन्धान के आधार पर “बंगाल एशिया रिक 
सोसाइटी? द्वारा छापे गये विवरण में चन्द का वंश-वृक्ष दिया है, जिसमें 
सूरदास का भी नाम आया है और इसी सूरदास को हमारा चरित- 
नायक सूर बताया है । . मुन्शी देवीप्रसाद ने भी इसी परम्परा का 
“अनुसरण किया है ।* 


सूरदास जी को जन्मान्ध मानते हुए भारतेन्दु बाबू हरिश्चन्द्र | 


ने अपनी चरितावली में लिखा है :- 


“यह इस असार संसार को न देखने के लिये आँखें बन्द किये 
हुए थ” । मुन्शी 'देवीप्रसाइ? जी ने “आइने-अकबरी? और 'मुन्शि- 


यात अबुलफजल? की प्रामाणिकता में सन्देह न करते हुए अकबर? की ' 


सभा के चार गायकों में “सूरदास? को भी माना है और उक्त ऐति- 
हासिक ग्रन्थों के आधार पर उनका जीवन-चरित निर्धारित किया है। 

__ सूर-काव्य के अन्य जितने संकलन हुए हैं, सभी में सूरदास जी 
के जीवने के विषय में कुछ न कुछ प्रकाश डाला गया हे । किन्तु किसी 
महत्वपूर्ण संकेत के अभाव के कारण सूर का जीवन-वृत्त फिर भी 
अस्पष्ट ही दीख पड़ता हे। श्री महादेवप्रसाद जी द्वारा रचित 
साहित्य-लहरी-टीका में भी, जो लहेरिया सराय से प्रकाशित हुई दै, 
कोई विशेष बात नहीं, पुरानी बातों का ही पिष्ट-पेपण किया गया दै। 


कतिपय जनश्रुतियों का भी सूर के जीवन-चरित से सामञ्जस्य 1] | 
मळ्जस्य प 


MR न जप अलि 
* सूरसागर की भूमिका ( वेंकटेश्वर प्रेस ) सं० १३६४ । 


काशी ) सं० १६६३॥ ०. 
“ चरितावली ( भारतेन्दु ) सं० १९१७) 


१ 


_ श्री महाराज सूरदास जी का जोक्न-चरित ( भारत-जीवन प्रेस, 


| 
| 


ह २५ ) 
किया गया हे और 'बिल्व-मङ्गल? वाली कहानी को सूर के जीवन से 
सङ्गत करने का प्रयास किया है । 


सूर के ऊपर आलोचनात्मक ढंग की सामग्री भी प्रचुर मात्रा में 
प्राप्त है हुम पहले ही यह संकेत कर चुके हैं कि सूर के वैज्ञानिक 
अध्ययन का श्रीगणेश करने का श्रेय डा० धीरेन्द्र वमी को है। उनके 
प्रोत्साहन से अनेक ग्रन्थों का प्रणयन हुआ । सुर-विषयक इस समस्त 
साहित्य में वार्ता-साहित्य की सामग्री तथा अन्तः साक्ष्य के रूप में 
उपस्थित किये जाने वाले पदों के आधार पर ही तत्तत्‌ आलोचकों ने 
अपने निर्णय दिये हैं। सूर-साहित्य की भूमिका में "श्री रामरतन 
भटनागर? ओर श्री वाचस्पति त्रिपाठी? ने “चौरासी वष्णंवों की वाती? 
को प्रामाणिक माना है तथा 'साहित्य-लहरी? के अन्तर्गत “सूर? के वंश- 
वृक्ष-सम्बन्धी पद को प्रक्षिप्त । उक्त विद्वानों ने अपनी “भूमिका? में 
सूर का जन्म संवत्‌ १५४० में ब्रज-प्रदेश में माना है किन्तु उन्हे 
जन्मान्ध न मानते हुए उन्होंने लिखा है --“वृद्धावस्था के साथ वे 
कदाचित्‌ नेत्रहीन भी हो गये ।” सरदास की मृत्यु के सम्वन्ध में उनका 
कथन है कि 'विट्टलनाथ? जी राज-भोग का नित्य-कम समाप्त करके 
सूरदास? जी की मृत्यु शय्या पर पहुँचे थे, राजभोग का समय 
सवेरे प्रायः दस ग्यारह बजे तक है। अतः सर का निधन दोपहर को 
हुआ होगा ।* 

सूर-विषयक आलोचनात्मक भन्यौं में दूसरा उल्लेखनीय ग्रन्थ 
पं० मुन्शीराम शर्मा का 'सूर-सौरभ” है। इस ग्रन्थ में शर्मा जी ने 
“सूर? के जीवन-पक्ष पर पर्याप्त प्रकाश डाला है ओर कई क्रान्तिकारी 
सोलिक निष्कषे निकाले हैं। उन्होंने एक ओर तो “सूर-सारावली? 
साहित्य-लहरी?, 'सर-सागर? आदि सभी रचनाओं को प्रामाणिक 
माना है और दूसरी ओर सर के सम्बन्ध में लिखे गये लेखों और 
प्रचलित जनश्रतियों का समन्वय करने का प्रयास किया है, जिसके 
कारण कहीं-कहीं तो उनके मत से सर-सम्बंधी विशेष रूप से प्रामाणिक 
सामग्री भी अप्रामाणिकःसी हो गई है और कहीं-कहीं निराधार 
जनश्रतियों को भी प्रामाणिकता में स्थान मिल गया है । “शर्मा जी? 


वल्लभाचायं जी से मिलने के समय 'सरदास' की आयु ६७ वष 


सूर-साहित्य की भूमिका (रामरतन भटनागर तथा वाचस्पति 
त्रिपाठी) संस्करण ९९४५ है, एष्ठ १८-४३ । 
सू० स०--४ ८ 


( २६ ) 
'भानते हैं तथा उन्होंने 'साहित्य-लहरी' के “मुनि-पुनि रसन के रस 
लेखः? वाले पद्‌ से उसका रचना-काल संवत्‌ १६०७ निर्धारित किया. 
है । “राहित्य-लहरी? के सर-वंश वाले पद को प्रामाणिक मानकर | 
सरदास जी को महाकवि चन्दबरद्राई का वंशज माना है ओर इस 
प्रकार भाट मानकर भी उन्हें ब्राह्मण सिद्ध किया है तथा उनके पिता का 
नाम रामदास बतलाया है, जो वेऽ्णव-भक्ति के अनुसार रामचन्द्र का 
ही परिवर्तित रूप हे । उन्होंने सूर? का अन्म-स्थान 'सीही? न मान कर 
“गोपाचल' साना है एवं सीही ग्राम के मदनसोहन सूरदास को अकबर 
का कृपा-पात्र ओर संडीले का अमीन माना हे। सूर के अन्धस 
के विषय में शर्मा जी? स्पष्ट नहीं हैं । वे केवल इतना ही मानते हैं! 
कि सूरसागर की रचना करने से पहले ही बे अंधे हो गये थे । कूपः ! 
पतन की जनश्रति से “शार्मा जी? ने आध्यात्मिकता का सम्बन्ध भी 
जोड़ा है और सूर को प्रारम्भिक जीवन में गृहस्थ भी ठहराया दै। 
इस प्रकार “साहित्य-लहरी? के पद को प्रामाणिक अतएव “सूर” के जीवन 
पर चतुर्दिक आलोक-विकीण करने वाला मानकर उन्होंने अन्तःसाद्य 
ओर बाह्य-साक्ष्य से प्रमाण उपस्थित किये है ओर अन्त में सूर के 
जन्म-मरण-विपयक अपना क्रान्तिकर मत देते हुये वे लिखते हे 
सूर संवत्‌ १५१५ के लगभग उत्पन्न हुए और संवत्‌ १६२ के | 
आसपास तंक जीवित रहे । अकबर से उनकी भेंट जीवन के अन्तिम 
समय में हुई होगी । संवत्‌ १६२८ के पश्चात उनके जीवित रहने का. 
कोई प्रमाण नहीं मिलता ।”१ इतने पर भी सन्तुष्ट न होकर “शमा जी' | 
ने ओरछा के प्रसिद्ध कवि “व्यास जी? के एक पद को भी प्रुत 
किया है। सूरदास जी के जीवन, सम्प्रदाय और सिद्धान्तो के विप 
_म दूसरा महत्व-पूर ग्रंथ डा० दीनदयालु गुप्त जी क्रा “अष्टछाप ओर 
बल्लभ-सम्प्रदाय” हे। उन्होंने वार्ता-साहित्य को ही विशेष है 
से प्रामाणिक माना है। वे सरदास जी? का जन्म-स्थान 'सीही शी 
मानते हैं तथा उन्हें. विवाहित स्वीकार नहीं करते । सरदास के र्ध 
का विवेचन करते हुए वे लिखते हैं :-- | 
` “सूरदास ने अपनी रचनाओं में अपने अन्धे, निपट श 
होने का तो कई स्थलों पर उल्लेख किया है, परन्तु यह नहीं कहा ,. 


॥१ 
_सकता कि वे जन्मान्ध थे अथवा अमुक अवस्था में अन्धे हुए _... 1 
सूर लोरभ :पं० सु शीराम शर्मा सोम) पृष्ठ ८० । 

* भ्रष्ट छाप और वए्ल्भ सम्प्रदाय (डा० दीनदयाळ गुप) ए २" 


ड २७ ) 


अन्त में गुप्त जी इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं कि “यथार्थ में देखा जाय . 
तो यह समस्या कोई महत्त्व की नहीं है कि वे जन्मान्ध थे अथवा बाद. 
में अन्धे हुए | इतना सब को मान्य है और इस के बाह्य ओर आन्तरिक 

प्रमाण भी हैं कि सूरदास अन्धे थे ओर अपनी रचना-काल की अवस्थो 

में भी वे अन्धे थे ।?' सूर-सम्वन्धी अन्य घटनाओं के विषय में भी 

उन्होंने वाती-साहित्य को ही प्रामाणिक माना है, कहीं कहीं सन्‌-संवत्‌ 
का हेर-फेर अवश्य हो गया है, जो अधिक महत्त्वपूणे नहीं है । सूरदास 
जी का जन्म-सम्वत्‌ गुप्त जी ने सम्प्रदाय की प्रथा के अनुसार सम्वत्‌. 
१५३५, शरणागति संवत्‌ १५६५ या १५६६ तथा गोलोकवास सम्वत्‌ 
१६३८-३६ में माना है। अपनी मान्यताओं के लिये उन्हाने प्रमाण 
भी उपस्थित किये हैं । 


० ब्रजेश्वर वर्मा' ने भी अपने “सूरदास? नामक प्रबन्ध में 
“सुर? के जीवन-वृत्त पर प्रकाश डालते हुए तत्सम्बन्धी प्राप्त सामग्री: 
का विश्लेषण किया दै फिर भी वे किसी निश्चित निर्णय पर नहीं पहुँच 
सके हैं । वार्ता-साहित्य को पूर्णतया प्रामाणिक न मानते हुए वे लिखते 
है--“पर किसी अन्य प्रमाण के अभाव में इस जनश्रुति के आधार 
पर सूरदास की जन्म-तिथि वेसाख शुक्ल ५ संवत्‌ १५३५ मानकर 
पूर्ण संतोष नहीं किया जा सकता । इस प्रश्‍न को भी अन्य प्रश्नों के 
साथ पुष्टि, खण्डन, अथवा संशोधन के लिये ऐतिहासिक प्रमाणा की 
निरन्तर अपेक्षा बनी रहेगी ।!?* इसी प्रकार सूर के निधन-सम्वत के. 


~ 


विषय में भी वर्मा जी की उक्ति सन्देतात्मक है। वे लिखते हें- 


“सूरदास शातायु होने के बाद सं० १६४० के लगभग गोलोकवासी 
हुए होंगे 179 जाति के विषय में वे लिखते हैं, “यदि वे ब्राह्मण होते 
तो अपने उपास्य देव के जन्मोत्सव पर दीन ब्राह्मण का भी रूप 
धारण कर सकते थे । अन्त में अन्य पुष्ट प्रमाणां के मिलचे तक यही 
कहकर संतोष किया जा सकता है कि “सूरदास” कदाचित्‌ ब्राह्मण 

हीं थे, संभव है वे ढाढ़ी, जगा या ब्रह्म-मट्ट हों | यह भी सम्भव है 
कि ब्रह्म-भट्ट होने के नाते परम्परागत कविवंशज ` सूर सरस्वती-पुत्र , 


१ चही पृष्ठ २०३ 
२ सूरदास ( डा० ब्रजेश्वर वर्मा) पष्ठ ४६ 


ड 12१ 22 39 ११ ३ 


( २८: ) 


~ खु ७७ है, ८ | 
ओर सारस्वत नाम से विख्यात हो गये हाँ, जो फालान्तर में सहज 
ही भक्तों द्वारा सारस्वत ब्राह्मण कर लिया गया ।?* 


सरदास के माता-पिता, पारिवारिक जीवन और निवास-स्थान | 
के विषय में भी वर्मा जी ने अपना कोई निश्चित मत नहीं दिया है | 
वार्ता-साहित्य के विवरणों पर यह लिख दिया हे कि-- 

“उक्त विवरणों में जाति तथा जन्मान्ध-सम्बन्धी कथनों के 
अतिरिक्त और कोई ऐसी बात नहीं है, जिस पर सन्देह करने की 
आवश्यकता हो ।?२ 

ढाढी वाले दो पदों में ढाढ़िन के उल्लेख के कारण वर्मा जी 
ने लिखा है:- “इससे यह अनुमान किया जा सकता है कि संभव है कि । 
सूरदास किसी समय वेवाहिक-जीवन व्यतीत कर चुके हों । नहीं तो बे ! 
अपने उपास्य देव के जन्मोत्सव के अवसर पर अपने साथ ढाहिन 
की कल्पना क्यों करते । परन्तु इस अनुमान को सूर के जीवन वृत्त में 
किसी आग्रह के साथ सम्मिलित नहीं किया जा सकेता |” ३ 


दृष्टिहीनता के विषय में डा० व्रजेश्वर वर्मा सूरदास जी की | 
बुद्धावस्था के निकट होने की संभावना करते हैं और सूर के काव्य में 
बाह्य जगत्‌ के यथार्थ एवं सूक्ष्म चित्रण को उनके जन्मान्ध होने की 
सम्भावना के खण्डन का आधार मानते हैं । | 
` सूर के जीवन, ग्रन्थ, सिद्धान्त और काव्य की निणोयात्मक 
समीक्षा के विषय में श्री द्वारिकादास 'परीख' और 'प्रभुदयाल मीतल! | 
ने सुर-निणेय नामक ग्रन्थ में विद्वत्तापूर्वक अपने विचार प्रकट करिये | 
ओर अनेक स्थलों पर नवीन सामग्री का उल्लेख क्रिया है! श्री 
'परीख? जी पुष्टि सम्प्रदाय में दीक्षित होने के साथ-साथ, सम्प्रदाय- 
साहित्य में विशेष गति भी रखते हैं और पहुँच भी। यद्यपि उन्होंने 
सूरदास जी के जीवन के सम्बन्ध में वार्ता-साहित्य को ही महत्व दिया 
है, तथापि उन्होंने समग्र सामग्री का यथोचित उपयोग और विश्लेषण 
किया है | कदाचित्‌ सूर-निणंय ही पहला ग्रन्थ है, जिसमें निर्णयाध्मक 
रूप में सूर के विषय में कुछ व्यवस्था दी गई है। सूरदास के जन्मः 
स्थान के विषय में उन्होंने लिखा हे - 
Sue भय अच्यन्हीने 


। 
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“हमे सूरदास का जन्म-स्थान दिल्ली के निकटवती सीही ग्राम 
को मानने के लिए विवश हॅ । हिन्दी के माननीय इतिहासकार भी अब 
इसी मत को मानने लगे हे । १ 


सूरदास जी की जन्म-तिथि 'सूर-निर्णय? में वैशाख शुक्ल 
पंचमी संवत्‌ १५३५ मंगलवार मानी हे । उनकी वंश-परस्परा के विषय 
में सूर-निणेय के लेखक किसी निणेय पर नहीं पहुँच पाये हैं। केवल 
हेरिराय जी के 'भाव-प्रकाश! में वर्णित वंश-वृत्त से ही उन्होंने सन्तोष 
किया है! लेखक-युगल ने वार्ता-साहित्य के आधार पर सूरदास जी को 
निश्चित रूप से सारस्वत ब्राह्मण और जन्मान्ध माना है। सूरदास 
जी का शारणागति-काल संवत्‌ १५७२, अकबर-मिज्ञन सं० १६२३, 
तुलसी-भेंट सं० १६२६ ओऔर देहावसान सं? १६४० में निश्चित 
किया हे । 
उपयु क्त विवेचन से स्पष्ट हे कि अपनी कीर्ति-ज्योति से 
दिग्दिगन्त को समुद्भासित करने वाले इस अन्धे कवि के जीवन की 
कहानी अन्धकार में ही तिरोहित है । न तो किसी ऐतिहासिक ग्रन्थ में 
ओर न ही कहीं अन्यत्र बाह्य साक्ष्य के रूप में प्रस्तुत किये जाने वाले 
ग्रन्थों में इसका निश्चयात्मकता के साथ प्रतिपादन है। अन्तःसाच््य 
के रूप में उपस्थित किये जाने वाले पदों में केवल दो पद ही ऐसे हैं, 
जिनमें काल प्रमाण का उल्लेख है। यदि यह भी प्रामाणिक सिद्ध 
हो जायं तो फिर केवल उन्हीं पदों का आश्रय लेने के लिये विवश होना 
पड़ेगा, जो भौतिक जीवन की अपेक्षा आध्यात्मिक जीवन की ओर ही 
विशेष संकेत करते हैं अथवा साधक की मानसिक दशा के ही सूचक 
है। हम पहले कह चुके हैं कि ऐसे पदों के आधार पर किसी कवि के 
जीवन को घटनाओं का अनुमान लगाना केवल असंगत ही नहीं 
भक्त के हृदय में प्रतिष्ठित उपास्य देव की अवहेलना और भक्त की 
भावना का घोर तिरस्कार है । गोस्वामी तुलसीदास के विनय के पदों को 
लेकर कितनी ऊट-पटाँग कल्पनाएंँ की गई हैं, यह ऐतिहासिक तथ्यों से 
प्रमाणित हो चुका हे | इसके अतिरिक्त यह बात भी द्रष्टव्य है कि साधक 
साधनावस्था में जब मानसिक वेदना का अनुभव करता है तो उसके 
य की भाव-धारा अनेक स्रोतों में फूट निकलती हे । ऐसी स्थिति में 
कोई भी आलोचक किसी विशेष मापदण्ड को लेकर कवि के उन 
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उद्गारों को अपने अनुमान की पुष्टि का आधार बना सकता है, कितु 
|| यह कवि की मधुर-भाव-धारा में कटुता उत्पन्न करने का प्रयास ही 
11 कहा जाना चाहिए । इसके अतिरिक्त किसी पद विशेष के विश्लेषण में 
| | सबसे आवश्यक बात यह हे कि हमें उसके संदर्भ का ठीक ज्ञान हो। 
| पूर्वापर-सम्बंध-ज्ञान के बिना अर्थ का अनर्थ होने की संभावना ही 
Wy रहती है । 
| आधुनिक आलोचकों ने अपने अपने मत की पुष्टि में अन्त: 
1 साक्ष्य का सहारा लिया हे । यह अब परिपाटी भी हो गई है कि किसी 

| कवि का जीवनवृत्त निर्धारित करने के लिये अन्त:साचय शौर बाह्यः 
सादय का सामंजस्य हो। परन्तु यद प्रणाली उन कवियों के जीवन- 
वृत्त के विषय में भ्रामक हो सकती है, जिनके बाह्य-साक्ष्य प्रामाणिक 
न हों तथा जिनमें बहुत अधिक मात्रा में वेभिन्न्य हो । हमारे महाकवि 
के विषय में भी यही बात है। उनके नाम, जाति, जन्सान्धत्व, 
सम्प्रदाय आदि के विषय में अपनी-अपनी धारणा के अनुकूल 
आलोचकों ने उनकी रचनाओं में से बहुतसे पद खोज निकाले हैं, 
किन्तु में उन्हें पूर्ण रूप से प्रामाणिक नहीं मानता। प्रथम तो-जैसा 
कि सें निवेदन कर चुका हूँ -सूर और तुलसी जैसे महात्मा भक्ति के | 
क्षेत्र में पहुँचकर स्वयं ही नाम, प्राम, जाति आदि के आवरण छोड़ | 
चुके थे; दूसरे भक्ति की साधना में कुछ ऐसी सर्व-सामान्य भूमिकाओं 
को पार करना पड़ता है, जो देन्य, ग्लानि, नैराश्य आदि परक होने के 
कारण पार्थिव दृष्टिकोण से जीवन की भाँकियाँ-सी प्रतीत होने लगती 
ह। परन्तु इसके साथ-साथ हम इस तथ्य को भी नहीं भुला सकते कि 
साधक इसी पार्थिव शरीर से, इसी के स'स्कारो से और इसी के. | 
सम्बन्ध से ब्रह्मनसम्बन्ध स्थापित करता है | भक्ति के अलौकिक छेत्र । 
में भी वह इसी भोतिक शरीर को लिये हुये है और इसीलिये वह । 
जीवन्मुक्त है। कवि का व्यक्तित्व, परोक्ष रूप से ही सही, उसकी | 
रचनाओं में सूक्ष्म रूप से आभासित होता ही है । किन्तु उस व्यक्तित्व | 
का स्थूल भौतिकता से इतना सम्बन्ध नहीं होता जितना सूक्ष्म मानः | 
सिक प्रवृत्तियो से होता हे । वह तो केवल अस्तर म्ह की (स्थिति का | 
परिचायक होता है। जब दम संसार के स्थूल सम्बन्धा से उसका | 
समन्वय करने लगते. हैं तो मैं उसे साधक या कवि के प्रति अन्याय | 
ही समझता हूँ । र्य 
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सूर-सारावली?, 'साहित्य-लहरी ओर 'सर-सागर? तीनों ही 
रचनाओं से अन्तःसाच्य उपस्थित कर महाकवि सूरदास के जीवन- 
वृत्त को निर्धारित करने की चेष्टा प्रायः सभी आधुनिक विद्वानों ने 
की है। आचाय मुन्शीराम शामा 'सोम? ने अन्तःसाच्य के ही 
आधार पर सूर के सम्पूणे जीवनऱ्वृत्त की भित्ति उठाई है तथा बड़े 
पारश्रस एव 1वश्वास क साथ युक्तया देः दकर अपन सत का प्रमाणत 
करने का प्रयास किया हे । इनकी युक्तियां को पढ़कर तो ऐसा प्रतीत . 
होता है मानो सूरदास जी ने जान-बूझकर अपनी रचनाओं में अपने 
जीवन-वृत्त को अन्तित कर रखा हो । डा० ब्रजेशवर वमा ने परम्परा 
के अनुसार अन्तःसाच्य के रूप में कुछ पद उपस्थित किये हैं, किन्तु वे 
चाये मुन्शीराम शर्मा सोम” की भाँति उन्हें निश्चयात्मक नहीं 
सानते । अन्य प्रमाणों के अभाव में ऐसे कथनो की ऐतिहासिक 
प्रामाणिकता में उन्होंने संदेह ही. प्रकट किया हे । 'सर-निणेय? 
अन्तःसाच््य के रूप में उपस्थित किये जानेवाले पदों में से कुछ को 
प्रामाणिक तथा कुछ को अप्रामाणिक माना हे। 'साहिल्य-लहरी' के 
«प्रथम ही प्रथ जागते भे प्रगट अद्भुत रूप” वाले पद को अप्रामाणिक 
सिद्ध करने में उन्होंने सात युक्तियाँ प्रस्तुत की हं ।१ डा० दीनदयालु 
गुप्त ने सर का जीवन-वृत्त निर्धारित करने में अवश्य कहीं-कहीं 
सर के पदो का सहारा लिया हे परन्तु अधिकांश में उन्होंने वाता 
साहित्य को ही प्रामाणिक माना है, और साहित्य-लहरी वाले पद के 
विषय में उन्होंने लिखा है :-“ज्ञात होता है कि यह पद सरदार कवि _ 
तथा भारतेन्दु बाबू हरिश्चन्द जी से पहले साहित्य-लहरी' के किसी 
टीकाकार अथवा लिपिकार ने मिलाया था ।”* स्वगीय पं० रामचन्द्र 
शुक्ल ने भी इस पद को सूरदास कृत नहीं माना है। मिश्रबन्धुओं ने 
भी इस पद को प्रक्षिप्त ही माना हे। हाँ, मुन्शी देवीप्रसाद तथा 
राधाकृष्ण्दास जी ने अवश्य इक पद को प्रामाणिक माना है। 
डा० रामकुभार वर्मा जी ने अपने आलोचनात्मक इतिहास में इन पदों 
के विषय में कोई निश्चयात्मक मत नहीं दिया है। निश्चित तिथि का 
निर्देश करने वाला साहित्य-लहरी का पद “मुनि पुनि रसन के रस 
लेष” वाला है। 'साहित्य-लहरी? को प्रामाणिक मानने वाले प्रायः 
सभी आचार्यो ने इस पद को प्रामाणिक माना है। केवल इसकी व्याख्या 
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के विषय में ही उनका कुछ मत-वेभिन्न्य है, जिसका संकेत हम पहले 
कर आये हैं! 'सूर-सारावली? के “गुरु-प्रसाद होत पद दरसन, सरसठ | 


वरप प्रवीन” वाले पद के विषय में भी यही बात लागू होती. है। 
सूरसागर के जिन पदों को अन्तःसाक्ष्य के रूप में प्रस्तुत किया जाता 
है उनकी संख्या बहुत है ओर सभी आलोचकों ने अपनी-अपनी 
धारणा के अनुकूल सूरसागर के पदों को छाँट लिया है। यदि किसी 
को उनका ब्राह्मण होना अभी नहीं है तो सूरदास जी के पदो में 
प्रयुक्त बाँभनः पदों में उन्हें तिरस्कार की गंध आती हे और ढाढ़ी वाले 
पद्‌ उनके मत की पुष्टि करते हुए प्रतीत होते हैं। इसी प्रकार जो 
उन्हें जन्मान्ध नहीं मानते, वे उनके रूप वणेन वाले पदों को अपने 
सत की पुष्टि में उद्घृत करते हैं परन्तु इतना अवश्य है कि सूरदासजी 
के विनय के पद ही प्रायः आत्म-परक पद हैं, जिनके विषय में में पहले 
ही कह चुका हूँ कि सांसारिझता से उबे हुए भक्त के वे उद्गार पार्थिव 
अंश कौ अपेक्षा मानसिक इन्द्र का ही अधिक प्रतिनिधित्व करते हैं । 

सूरदास जी का जीवन-वृत्त निर्धारित करने में हम वात्ती- 


० 


N रि चर ~ 
साहित्य को ही प्रामाणिक मानते हैं। इसके दो कारण हैं। प्रथम 


०७ Les Na क ७ 
तो सम्पूणं वार्त्ता-साहित्य में दिये हुए सूर-सम्बंधी , बृत्त की थोड़े ' 


बहुत अन्तर के साथ अन्विति मिल जाती है। दूसरे कुछ सम 
सामयिक रचनाओं को छोड़कर सूरदास जी का सर्वाधिक एवं सवे 
प्रथम उल्लेख इसी वार्त्ता-साहित्य में है । यह हम पहले प्रतिपादन कर 


० बू ८८ ~ ENE | 
चुक हक सूर्‌ क्‌ समकालीन प्रथा म उनका वृत्त न तो पर्याप्त मात्रा | 


में है और न निश्चयात्मक रूप में । भक्त-माल में तो केवल सूर 
सम्वंधी एक ही पद हे । उसमें विल्वमंगल, सूरदास, सूरजदास तथा 
सूरदास मदनमोहन नामक अन्य कवियों का भी उल्लेख है | 
प्रियादास जी कृत भक्त-माल की टीका में अष्टछ्लापी सूरदास का कोई 
विवरण नहीं है। हाँ, सूरदास मदनमोहन के विषय में उसमें विस्तार के 


साथ लिखा है। वास्तव में ये सूरदास-मदनमोहन ही हमारे सूरदास 


(के विषय भ्रम उत्पन्न करते हैं । 'आईने-अकवरी? और 'मुन्तखिब-उत्त- 
तवारीख में इन्हीं सूरदास मदनमोहन का वृत्तान्त है । आज भी चक्छुद्दीन 
मात्र को सूरदास की पदवी से विभूपित करने की परम्परा चली श्रां 
रही है और यह कहना अनुपयुक्त न होगा कि महाकवि “सूरदास” के 


जीवन-वृत्त के निर्धारण में यह परम्परा भी बड़ी बाधक रही हे । उनके | | 
विषय में जो जन-श्रूतियाँ प्रचलित हैं ? उनका आधार भी यही परम्परा 


डे ३३ ) 


है | 'बिल्वमंगल सूरदास” के विषय में भक्तमाल में लिखा हे. “बिल्वं- 
मंगल जी कृष्ण के परम-कृपापात्र तथा मंगलस्वरूप हैं। उन्होंने 
श्री कृष्ण-करुणामृत ग्रन्थ लिखा । भगवान्‌ ने एक वार इनको अपना 

थ पकड़ा कर अवज्ञम्ध दिया ओर किर. छुड़ा लिया; तब इन्होंने 

1 कि भगवन्‌ ! आप हाथ से चले गये तो क्या हुआ, हृदय से आप 
जाँय तत्र सानू । चिन्तामणि वेश्या के सङ्ग से इंनकी लोकिक विषय 
से विरक्ति हुई ओर फिर उन्होंने ब्रज बालाओं की केलि का अदूभुत वणेनः 
किया । १” सम्भवतः सरदासों की इसी अनेकता के कारण ' महाकवि 
सूरदास के वास्तविक नाम पर भी आज वाद-विवाद है ।.सूर के पदो में 
सुर, सूरदास, सूरज, सूरजदास ओर सूरश्याम ये पाँच नास आते है। 
आचाये 'मुन्शीरास शर्मा? सभी नामो को महाकवि सूरदास के मानते 
हैं । सुर-निणेय के लेखकों ने “अष्ट सखास्ृत? के आधार पर उनका 
नाम 'सूरजदास? माना हे ।* 'साहित्य-लहरी? वाले पदों में उनका 
मूलनाम सृरजचन्द्र लिखा है । “डा० मुन्शीरास” जी ने तो सुर सुजान; 
सुरदास ओर सुरजश्याम आदि नामों को भी प्रामाणिक सिद्ध किया 
है 1३ हो सकत; है पद-रचना में नाम का कुछ देर-फेर हो गया हो 
किन्तु सूरदास जी का. वास्तविक नाम “सुरदास? ही था । वात्ती-साहित्य 
में उनको “सूर? अथवा “सूरदास? ही कहा.गया है ओर यही नाम. उनके 
जन्मान्धरव का भी परिचायक है, जो प्रायः परम्परा से जन्मान्ध को दिया 
जाता है। नामों की यह अनेकता भी. कहीं कहीं :उनक्रे साहित्य की 
प्रामाणिकता में भी बाधा उपस्थित करती है । 


जन्म-स्थान 


सूरदास जी की जत्म-भूमि के सम्बन्ध में चार स्थानों की: 
प्रसिद्धि है । गोपाचल, मथुरा प्रान्त में कोई ग्राम, रुनकतां तथा 
सौही । गोपाचल आर गोपाद्रि ग्वालियर के पुराने नाम हैं । “साहित्यः 
री? के वंश-परिचय वाले पद में सूर! के पिता का ` निवास-स्थान' 
गोपाचल माना गया है | स्व॑ डा० पीताम्बरदत्त बंडथ्वाल ने ग्वालियर 


~ 


का नाम 'गोपाचल? सिद्ध किया हे और इसे ही सूरं को जन्म-भूमि 


१ भक्त साल, भक्ति-सुधा, स्वाद-तिल 5 रूप कला पृष्ठ २७३ 
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माना है ।' कवि मियाँसिंह-कृत 'भक्त-विनोद' में “सूर? की जन्म-भूमि | 
के विषय में लिखा है :-- | 

“मथुरा प्रान्त विप्र कर गेहा, भो उत्पन्न भक्त हरि नेहा ।” 
इस पद में किसी स्थान-विशेष का उल्लेख तो नहीं है परंतु | 

इसके कारण “स्र? के आलोचकों में पर्याप्त ्रान्ति रही है। पं० राम-. 
चंद्र शुक्ल ने अपने हिंदी-साहित्य के इतिहास, संस्करण संवत्‌ १६६० | 
पृष्ठ ५५ पर “सूर' का जन्म स्थान रुनकता लिखा है । डा० श्याम तुन्दर- 
दास ने भी अपने ग्रन्थ “हिंदी-भापा और साहित्य', संस्करण सम्वत्‌ 
१६६४ प्रष्ठ २२२ पर सूर की जन्मभूमि रुनकता लिखी हे । रुनकता 
को सूर का जन्म-स्थान मानने की भ्रांति का कारण सम्भवतः सूरदास? 
जी का गो-घाट पर 'रहना हे । रुनकता आंगरा से मथुरा जाने वाली 
सड़क पर एक छोटा-सा गाँव है । वहाँ से दो मील की दूरी पर यमुना | 
के क्रिनारे रेणुका जी? का स्थान ओर परशुराम जी का मंदिर हे। | 
यहाँ से कुछ दूरी पर गो-घाट है। यहाँ आसपास बहुत से खण्डहरों 
के चिह्न हैं। वात्ती-साहित्य के अनुकूल सूर का जन्म स्थान सीही | 
है । चौरासी वेष्णवन की वार्ता! के भाव प्रकाश” में श्री हरिराय जी 
ने सबसे पहले सूरदास जी का जन्म-स्थान दिल्ली से चार कोस की | 
दूरी पर सीही प्राम को बतलाया था । श्री हरिराय जी के 'भाव-प्रकाश? 
की टीका की. रचना सरदास जी के लगभग १०० वर्ष पश्चात्‌ हुई 
थी । उससे पहले कहीं वार्ता-साहित्य में सूरदास जी के लौकिक 
जीवन की ओर संकेत नहीं है। श्री हरिराय जो के समय तक महाकवि _ 
सूरदास जी की पर्याप्त प्रसिद्धि हो चुकी थी। संभवतः इसीलिये 
उन्होंने उनके सम्पूण जीवन-वृत्त का लिखना आवश्यक समका । 
हो सकता दै कि उनको जो सूचना मिली हों, कुछ अति रंजित अथवा 
शन्ति पूणे हों; परन्तु अन्य पुष्ट ऐतिहासिक प्रमाणा के अभाव में 
इतने ही से संतोष करना पड़ता है। गोकुलनाथ जी के समकालीन 
“प्राणनाथ? कवि ने भी “ग्रष्ट-सखामृत' में सूर का जन्म-स्थान सीही 
ही माना दै। सीही की स्थिति हरिराय जी ने अपने 'भाव- प्रकाश” 
में इस प्रकार बताई हे :-- 

« _ _ दिल्ली के पास चार कोस उरे में एक सीही प्राम है, जहाँ परीक्षित 

१ के बेटा जन्मेजय ने सर्पयज्ञ कियो है ।२ - 


ऱ्या स मय आ ल 0 000 हम कन 0 क ० || 
१ “सूरदास” ( डा० पीताम्बरदुत्त वडध्वाल्ञ ) सम्पादक डा० भगीरथमिश्र | 
१ (चौरासी वेष्णवन की वार्त्ता” में शरष्टसजान की वार्ता पृष्ट २ 
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दिल्ली के आसपास इस सीही प्राम का आज कहीं पता नहीं 
है। कहा जाता है कि जहाँ आज नई दिल्ली है, वहाँ के छोटे-छोटे 
गाँव उठा दिये गये थे और वे दूसरे जिलों में जाकर आबाद हो गये । 
दिल्ली-मथुरा-सड़क पर बल्लभगढ़ के निकट 'सीही' नाम का एक 
ग्राम है । वहाँ यद्यपि सूर-सम्बन्धी कोई स्मारक अत्र विद्यमान नहीं है, 
तथापि वहाँ के लोगों में यह अनुश्र॒ति प्रचलित है कि महाकवि 'सूरदास' 
का जन्म उसी “सीह्री' ग्राम में हुआ था । इसके साथ-साथ वहाँ यह 
भी कथा प्रचलित है कि कि जन्मेजय ने सर्पयज्ञ उसी स्थान पर किया 
था । इन दोनों अनुश्रुतियां से भाव प्रकाश? वाले “सोही? ग्राम की 
संगति तो ठीक बेठ जाती है परन्तु दूरी वाली बात का समाधान 
नहीं हो पाता । दिल्ली के अनेक बार वसने और उजड़ने के कारण 
भी दूरी में अन्तर आ सकता है, दूसरे दिल्ली से दिल्ली-राज्य की 
भी कल्पना की जा सकती है; तीसरे आज भी दिल्ली के निकटवर्ती 
प्रामों की दूरी भ्रामक माप के रूप में प्रचलित है। लेखक का प्राम 
दिल्ली से १६ मील की दूरी पर है किन्तु ग्रामवासी दिल्ली को वहाँ 
से ६-७ कोस ही बताते हैं। वर्तमान “सीही' को सूरदास जी का 
जन्म-स्थान मान लेने पर कवि 'मियांसिह? वाले मत की भी संगति 
बैठ जाती है। इसलिये “सूरदास जी? का जन्म स्थान सीदी द्वी 
ठहरता है । (४) 


जन्म-तिथि- 

“सूरदास जी? की जन्म-तिथि के सम्बन्ध में भी वाता-साहित्य 
में कोई स्पष्ट उल्लेख नहीं है, वास्तव में “चौरासी वेष्णवों की वार्ता? 
में सूर की कथा का आरम्भ उस समय से होता है, जब वे आगरा- 
मधुरा के बीच गौ-घाट पर रहते थे। गौ-घाट पर रहने से पहले की: 
श्रखला हरिराय जी ने अपने “भाव-प्रकाश' में मिलाई है। पहले 
लिखा जा चुका है कि पुष्टि-संप्रदाय की मान्यता के अनुकूल सूरदास 
जी श्री वल्लभाचार्य जी से आयु में १० दिन छोटे थे। आचाये जी 
का जन्म-संवत्‌ १५३४ की वैशाख कृष्णा १० उपरान्त ११ रविवार 
निश्चित दै ।* इसलिये सूरदास जी की जन्म-तिथि संवत्‌ १५३५ की 
वैशाख सुदी ५ मङ्गलवार हुई । सम्प्रदाय के अन्य लेखों से भी इस 
तिथि की पुष्टि होती दै । श्री वल्लभाचाय जी के वंशज श्री गोपिका- 
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लङ्कार मट्ट, जी महाराज ने भी “सूर! की जन्म-तिथि का एक पद में | 


उल्लेख किया है: ' 


. “प्रगटे भक्त-शिरोमणि राय । 
' “माधव शुक्ला पञ्चमि ऊपर छट्ट अधिक सुखदाय ।।?? 


' श्री द्रारिकेश जी के भाव-संग्रह और श्री गोकुलनाथ जी की 


निज-वार्ता से भी इस तिथि की पुष्टि होती है। श्रीनाथ-द्वारे में 
सूरदास जी का जन्मोत्सव श्री वल्लभाचार्य जी के जन्मोत्सव से दस 
दिन पश्चात मनायां भी जाता है। 

हिन्दी के विद्वानों ने सूरदास जी का जन्म-संवत प्रायः १५४२ 
माना है और सभी इतिहासकारों ने इसी को दुहराया है। मिश्र- 
बन्धुओं ने अनुमान से “सूर? का जन्स-संवत्‌ १५४५ लिखा था; फिर 
सभी विद्वानों ने उसी को मान्य समझा । आचार्य रामचन्द्र शुक्ल ने 
सूर-सारावली के 


'गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ बरस परवीन” 


चाले पद के आधार पर सुरदास जी का जन्म संवत्‌ १५४० के लगभग 
तथा निधन सम्वत्‌ १६२० के आसपास अनुमित किया है ।* सूर का 
जन्म-सम्वत्‌ १५४० मानने वालों ने सूर-सारावली और साहित्य 
लहरी की रचना लगभग साथ-साथ ही मानी है ओर क्योंकि साहित्य- 
लहरी का रचनाकाल भुनि पुनि रसन के रस लेख” वाले पद से 
सम्वत्‌ १६०७ ठहरता है, इसलिए सुर-सारावली की रचना भी लग- 
भग इसी सम्वत्‌ के समीप मान ली मई है। इस समय सूरदास जी 
की आयु ६७ वर्षे की थी, इसलिये उनका जन्म-सम्वत्‌ १५४० अनुमित 
किया गया हे । “सूर-निर्णय के लेखकों ने अन्त:साक्ष्य के आधार पर 
सुरदास का जन्म-सम्वत्‌ १५३५ ही निश्चित किया है । उन्होंने लिखा 
दै वल्लभ-सम्प्रदाय की सेवा-प्रणाली के इतिहास की सङ्गति से सूर- 
सारावली का रचना-काल सम्वत्‌ १६०२ स्पष्ट होता दै । उस समय 
सुर्‌ की आयु ६७ वष की थी | १६०२ में से ६७ कमकर देने से १५३५ 
रहते हैं, अतः अन्तःसाक्ष्य से भी सूरदास जी का जन्म-सम्वत्‌ १५३५ 


ही सिद्ध होता है ।?!* 


eS 


* हिन्दी-साहित्य का इतिहास (आचार्य शुक्ल) पृष्ठ १६०-१६१ 
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बड़ौदा कालेज के संस्कृत के आचार्य श्री 'भट्ट' जी ने महाप्रभु 
वल्लभाचायें जी का जन्म-सम्वत्‌ १५३० माना है ।वे लिखते हैं-- 

“The evidence in support of the year 1473 A. 1), is 
earlier and stronger and can easily out-weigh the evidence in 
support of 1479 A. 10. which is dicidedly later and weak?१. 

परन्तु अभी तक भट्ट जी का मत भी मान्य नहीं है क्योंकि 
उनकी युक्तिया तव तक अकाट्य नहीं मानी जा सकती, जब तक कि 
वे श्री वल्ज्ञसाचाये जी के जीवन से संबद्ध घटनाओं को इस हेर-फेर 
के साथ सिद्ध न कर श्री वल्लभाचाये जी के विषय में अभी तक 
वल्लभ=दिग्वजय ही प्रामाणिक है और उसमें उनका जन्म-संवत्‌ 
१५९५ ही माना है,” इसलिए सूरदास की जन्म-तिथि वैशाख शुक्ल 

मंगलवार सं० १५३५ ही ठहरती हे । 


जाति तथा वँश-परिचय- 

सूरदास जी की जाति तथा वंश भी विवाद-प्रस्त हैं। जैसा कि 
पहले कहा जा चुका है, साहित्य-लहरी का सूर का वंश-वृक्ष तथा तत्का- 
लीन इतिहास-ग्रन्थ इस विषय को ओर भी उलभा देते हैं। साहिल्य* 
लहरी का ११८ वीं संख्या वाला पद सवेप्रथम 'ब्रह्म-भट्ट-प्रकाश” नामक 
ग्रन्थ में प्रकाशित हुआ था । संउत्‌ १६२५ में भारतेन्दु जी? ने अपनी 
हरिश्चन्द्र-चन्द्रिका” के एक लेख में इस पद पर विचार करके सूर की 
वंश-परम्परा निश्चित की थी । उन्होंने सूर की वंशावली इस प्रकार 
निर्धारित की थी - 

न 


कुछ अज्ञात वंशधर 
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राजा गुणचन्द iis ०००० ०००9०9०० 
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१ ‘‘“The Birth date of Ballabhacherya, the Advocate of Suddhad- 
vait Vedant’’ by Prof. Bhatt of Baroda College, From 9th All 
India Oriental Conference, Trivendrum p. 60 
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इस वंश-वृक्ष की पुष्टि महामहोपाध्याय श्री हरिप्रसाद शास्ती? 
द्वारा भी की गई । उन्होंने अपनी राजपूताने की यात्रा में चन्द के 
वंश-वृक्ष का पता लगाया था, जो चन्द के वंशधरों की नागौरी शाखा 
के वतेमान प्रतिनिधि “नानूराम” से प्राप्त हुआ था । इस वंश-वृक्ष में 
भी सूरदास का नाम है ओर साहित्य-लहरी के वंश-वृक्ष से बहुत 
साम्य रखता है। इस वंश-वृक्ष में सूरदास के पिता का नाम रामचन्द्र 
दिया हुआ है । 'शाज्जी जी? की इस खोज से साहित्य-लहरी के पद को 
प्रामाणिक मानने वालों को और भी बल मिंला और उन्होंने सूर की 
वंशावली निर्धारित कर डाली । आचार्य भु'शीराम” जी तो यहाँ तक 
गये कि उन्होंने लिख डाला कि “पण्डित नानूराम भट्ट से प्राप्त हुई 
वंशावली के आधार पर "महामहोपाध्याय पं० हरभ्रसाद शास्त्री ने 
सूर के पिता का नाम रामचन्द लिखा है, जो वेप्णव-भाक्ति के अनुसार 
रामदास बनजाता है । आये-जाति के लिये सच्ची वीरता के आदर्श 


मर्यादा पुरुषोत्तम रामचन्द्र जी हैं। सूर के पिता का नाम भी 
यही था ।”१ 


छै" तत्कालीन इतिहास-प्रन्था में सूरदास के पिता रामदास का 
ल्लेख होने से यह भ्रान्ति और भी इद हो गई । इसी को प्रमाणित 
करने के लिए आलोचकों ने अनेक तर्क दिये और डा० पीताम्बरदत्त 


र REIS 


बड्थ्वाल ने अपने “सूरदास-जीवन-सामम्री? में इसको पूर्ण रूप से 
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पुष्ट करके सिद्ध करने की चेष्टा की ।' डा० मियसंन ने भी यही 


भूल की ओर अकबर के गायक रामदास को ही अष्ट छापी सूरदास 
का पिता मान लिया । 


सूरदास जी की जाति का निर्णय भी इसी पद के आधार पर 
हुआ है । चन्दवरदाई भाट थे और उन्हीं के वंशज होने के कारण 
“सूर' को भाट माना गया है। डा० ब्रजेश्वर वर्मा ने उन्हें ब्राह्मणेतर 
सिद्ध करने के लिए अन्तः-साक्त्य का सहारा लिया है। आचार्य 
मु शीराम शर्मा ने महा कवि “चन्दवरदाई' को भी ब्राह्मण सिद्ध 
करके सूर को भट्ट ब्राह्मण ही माना है ।* 


वास्तव में सूरदास जी न ता भट्ट ब्राह्मण थे और न ढाढ़ी 
या जगा जाति के थे । भट्ट ब्राह्मण होने का आधार साहित्य-लहरी 
का पद है, जो अप्रामाणिक सिद्ध हो चुका है । जहाँ तक ढाढ़ी के पदों 
का प्रश्न है, वह आधार जाति-निर्णायक नहीं हो सकता क्योंकि 
वल्लभ-संप्रदाय की सेवा-प्रणाली में राधाष्टमी के दिन ढाढी बनने 
की प्रथा है । श्रीनाथ जी के सभी कीर्तनकार ढाढ़ी बनकर आते थे 
ओर तत्संबन्धी पदों का गायन करते थे। कृष्णदास, नन्इदास तथा 
चतुभु जदास आदि सभी भक्तों ने इस प्रकार के पदों का प्रणयन 
किया है । यदि सभी पद जातिपरक मान लिए जावें तो वे सभी 
ढाढ़ी जाति के ठहरेंगे । 'सूर-निर्णय' में इस पक्ष पर वित्रार हुआ दे || 
उसमें लिखा है-“ऐसे और भी कितने ही पद उपलब्ध हैं, जिनसे. 
अन्य जातीय अष्ट छापी एवं दूसरे कवियों को ढाढ़ी जाति का कहना | 
होगा, इसके अतिरिक्त इन पदों के कारण महाप्रभु वल्लभाचार्य की | 
शरण में आने के वाद भी सूरदास को गृहस्थ एवं सपत्नीक भी मानना 
पड़ेगा, जोकि हास्यास्पद दै ।”? सरस्वती-पुत्र से सारस्वत” की कल्पना 
भी इसी प्रकार दूर की कौडी है इसलिए वार्ता-साहित्य ही अधिक 
प्रामाणिक हे और उसके आधार पर हमें सुरदास जी को सारस्वत 
ब्राह्मण ही मानना चाहिये । इसको पुष्टि इस बात से और भी हो 
जाती है कि दिल्‍ली के आसपास सारस्वत ब्राह्मण ही रहते हैं। 

) सूरदास-जीवन-सामम्रौ ल्ले० डा० पीताम्बर दत्त बड्थ्वाल, संपादक 
FR भगीरथ मिश्र ( अवध पब्लिशिग हाउस लखनऊ ) 
२ सूर-सोरभ एष्ठ २२ 
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वास्तवे में सारस्वत नाम सरस्वती के कारण. ही पड़ा हे । कहाँ जाता 
है कि प्राचीन काल में सरस्वती नदी पाञ्चाल देश स बहती हुई 
गङ्गा नदी में मिलती थी ओर उसक्रे आसपास के वास्तव्य सारस्वत 
ब्राह्मण ही कहलाते थे | यही कारण है कि आजकल भी पाञ्चाल में 
सारस्वत ब्राह्मणों का ही बाहुल्य है । वार्ता-साहित्य में “सर” को 
सारस्वत व्राह्मण ही लिखा हे । हा, गोकुलनाथ-कृत “चोरासी वष्णुबन 
की वाता” में सर की जाति का उल्लेख न होने के कारण कुछ सन 
अवश्य होता है, जिसके निराकरण के हेतु सर-निणुंय के लेखकों की 
युक्ति कि सर' पुष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित होन॑ के पूव अपनी 
जाति का परित्याग कर चुक थे तथा बाल्यावस्था में ही घर से निकलने 
अन्धे होने से जाति मर्यादा पालन में असमथ होने एवं “जाति पाँति 
पूछे नहि कोई, हरिको भजे सो हरि का होई” के सिद्धान्त का 
प्रचार करने वाले विरक्त सन्तां से प्रभावित होने के कारण जाति- 
बन्धन-विसुक्त हो चुके थे,* केवल हेत्वाभास-सी ही प्रतीत होती हे । 
हमें तो यही तथ्य प्रतीत होता हे कि गोकुलनाथ जी ने साधारण रूप 
से भक्तां क साम्प्रदायिक जीवन-वृत्त का ही संकलन “चोरासी बेष्णुवन 
की वार्ता? में किया है अतएव उनके साङ्गोपाङ्ग जीवन की घटनाओं 
का ववेचन करने को आवश्यकता नहीं समझी, जिसके कारण सूर 
की जाति का प्रश्‍न भी उनको दृष्टि से दूर ही रहा, परन्तु हरिराय जी | 
ने सम्पूण-जीवन-वृत्त लिखने की भावना से प्रेरित होकर यथासम्भव | 
समग्र जीवन-घटनाओं का उद्‌घाटन एवं उल्लेख किया हे और प्रसङ्ग- | 
वश अपने भाव-प्रकाश में सूर की जाति के विषय में भी संकेत करना | 
वे नहीं भूले हैं।. १ | 
सूर के परिवार के विषय में अनेक भ्रामक कथन प्रचलित हैं, | 
जिनका उद्गम साहित्य-लहरी का 'वंश-वृक्त' वाला पद है, जिसके । 
| 


अप्रामाणिक सिद्ध होने पर 'वाती-साहित्य' का ही आश्रय लेना होगा 
आर हृरिराय जी द्वारा माव-प्रकाश' में उल्लिखित कथन पर ही संतोष 
करना पडेगा । किसी-किसी आलोचक ने सूर को विवाहित भी माना 
है, उदाहरणार्थ डा० व्रजेश्वर वर्मा अन्त साक्ष्य के आधार पर उनके | 
गृहस्थ होने की कल्पना कर बैंठे हैं । कुछ आलोचक इतने से सन्तुष्ट. 
न होकर बिल्व मङ्गल की कहानी के सूत्र में महाकवि सूरदास को गूँथ | 
_कर उन्ह युवावस्था में श्रेम-पाश-बद्ध घोषित करने में भी नहीं हिचक्रते। |. 
सूर निणय पृष्ठ ६१ £ 
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तथ्य तो यह है कि भक्ताशिरोमणि सूरदास न तो गृहस्थ ही थे और 
ही कभी किसी कामिनी के कटाच्षां से आहत होकर वे प्रेम-पाश में 
आबद्ध हुए । यदि केवल सांसारिक विषयों के सूक्ष्म, यथार्थ एवं नग्न 
वणन के कारण ही किसी व्यक्ति को गृहस्थ अथवा प्रणय-रसास्वादक 
करार द्विया जा सकता है तो संसार की असारता के प्रबल प्रचारक 
न्‌ दाशेनिक शङ्कराचायं को भी इस दोष से मुक्त नहीं माना जा 
सक्ता । संस्क्रत-साहित्य से इस प्रकार के अनेक उदाहरण दिये जा 
सकते हे । वस्तुतः भक्त अथवा साधक कवि की उक्तियाँ स्वान्त:सुखाय 
होते हुए भी सव-भूत-हिताय होती हें क्योंकि आत्मसात्षात्कार के 
अथवा सुक्तहृदयत्व के कारण उसके “स्व? का इतना विस्तार हो जाता 
है कि वह समस्त विश्व को अपनी सीमा में समेट लेता हे और व्यष्टि 
समष्टि में लीन हो जाता हे और वह वेराग्य-परक इस प्रकार की उक्तियाँ 
प्रस्तुत करता है जो सर्वसाधारण की पथ-प्रदर्शिका सिद्ध हो । इस 
प्रकार के कथन जहाँ एक ओर उसकी स्वयं की भक्ति को रढ़ करते हैं 
वहाँ दूसरी ओर जनसाधारण का कल्याण भी वहन करते हैं। इसके 
अतिरिक्त सुर के सम्बन्ध में.कहा जाता है. कि सीही ग्राम से जब वे 
चार कोस दूर एक गाँव में रहने लगे थे वहाँ उनके पास यथेष्ट वैभव, 
शिष्य, सेवक ओर गाने बजा ने का प्रबन्ध हो गया था जिप्तका उल्लेख 
हरिराय जी ने भी अपने 'भाव-प्रकाश”? में किया है । भक्ति के उदय 
होने पर उन्हे उस जीवन से विरक्ति हुई ओर बे उसका पश्चात्ताप 
बहुत दिनों तक करते रहे । तीसरे, जेसा कि हम पहले निवेदन कर " 
चुके हैं वे विरक्ति-परक-पद उनके देन्य, विनय ओर शील को ही 
प्रकट करने वाले हैं, इसीलिये उन, पदों को आधार मानकर उनके 
जीवन के विषय में कल्पना करना समुचित नहीं । 
अन्धत्व-- ४80: 
वार्ता-साहित्य में सूरदास जी को नं केवले जन्मान्ध ही माना 
है अपितु सलपट अन्ध भी, ` अर्थात्‌ उनके चच्चु नाम , मात्र को भी ने 
थे बल्कि : कुहर रूप में केवल चक्षु चिहण थे। आज 'भी इस प्रकार 
के अन्धे यत्रतत्र दृग्गोचर हो जात हैं । प्रचलित सूर-विषयक जन-श्रुतियां 
में भी सूर के अन्धस्व की बात दुह्राई गई हे, किन्तु आज के अधिकांश 
आलोचक उनके विचित्र रूप-वणेन, अन्ग-प्रत्यङ्ग के सौन्द्य का व्योरे 
के साथ संश्लिष्ट चित्रण, एवं विभिन्न प्राकृतिक दृश्यों की अवतारणा 
सू० सा०-६ छ: 
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को देखकर उन्हें जन्मान्ध मानने के लिये प्रस्तुत ही नहीं है, केवलं 
पं० मुन्शीराम शर्मा उन्हें जन्मान्ध मानते हुए लिखते हैं-- 
“यह तो साधारण मनुष्यों की बात हुई । सूर जेसे उच्चकोटि 
के सन्त की तो बात ही निराली है | वे भगवदू-भक्त थे, अघटित घटना 
घटा देनेवाले प्रभु के सच्चे भक्त के सामने विश्व के निगूढ़ रहस्य भी 
अनवगत नहीं रहते । साधारण कवि जिस वस्तु को नेत्र रहते हुए भी 
नहीं देख सकता उस क्राम्तदर्शी व्यक्ति एवं महात्मा अना यास ही देख 
लेते हे |) 
सूरसागर में से अनेक पद सूर के अन्धत्व के प्रतिपादन में 
प्रमाणस्वरूप प्रस्तुत क्रिये जा सकते हैं, जेसे-- 
“रास-रस रीति नि बरनि आवे? 
इदे निज मन्त्र, यह. ज्ञान, यह ध्यान है, दरस दम्पति भजन सार गाउँ 
इहै माँगों बार-बार प्रभु, सूर के नयन है रहो, नर-देह पाउँ |” ४४ 
| तथा 
i कहावत ऐसे त्यागी दानि। 
[i चारि पदारथ दिये सुदामहिँ, अरु गुरु के सुत आनि । 
रावन के दस मस्तक छेदे, सर गहि सारंग-पानि ॥ 
लंका दई विभीषन जन कों, पूरबली पहिचानि ॥ 
` ` विप्र सुदामा कियौ अजाची, प्रीति पुरातन जानि । 
` “सूरदास! सों बहुत निठुरता, नेननि हू की हानि॥ छ । 
अन्तिम पंक्ति स्पष्टतः सूर के अन्धत्व की सूचक है और बहुत | 
निछुरता? तो जन्मान्धत्व को ही व्यञ्जित करती है । निम्नलिखित पद | 
सूर के जन्मान्धत्व का स्पष्ट प्रतिपादन करता है | 
किन तेरो गोविन्द नाम धरयो । 
साँढीपनि के सुत तुम ल्याये, जब विद्या जाय पढ्यौ ॥ 
सुदामा की दालिद्र तुम काटी, तन्दुल भेंटि धरथो । 
द्र पद्‌-सुता की लाज तुम राखी, अम्बर दान करयो ॥ 
जब तुम भये लेवा देवा के दाता, हम सू' कछु न सरयो ।. 
'सूर? की बिरीयां निठुर होइ बैठे, जन्म-अन्ध करयो ॥ & 
सूर को जन्मान्धता के विषय में उनके और ता फा नियं उनके और भी दो पदद्रष्टव्य हैं- दो पद्‌ 
१ सूर-सौरभ प्रथम अध्याय पुष्ठ २४ 
& सूय-निर्णय से डदृष्टत 
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द्रष्टव्य ह~ | 
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हरि बिन संकट में को काकौ। 
तुम बिन दीनदयाल कूपा-निधि नाम लेहुँ धों काकौ ॥ 
मंजारी-सुत चुवै अबा में, उनकौ बार न बांकौ | 
निरमै भये पाण्डु-सुत डोलत, उनहि नाहि डर काकौ ॥ 
धन्य भाग हैं पाण्डु सुतन, के जिनकौ रथ प्रभु हाँको । 
जरासंध जोरावर मारयो, फारि क्रियौ दो फाँको। 
्रोपदि चीर गहदेऊ दुस्सासन, खेंचत भुजबल थाकौ । 
महाभारत भारहि के अण्डा, तोरची गज-कांधा कौ || 
कोटि-कोटि तुम पतित उधारे, कह हूँ कवन कहाँ कौ । 
रही जात एक पतित जनम कौ आँधरौ 'सूर' सदा को ॥ क॑ 
तथा 
“ नाथ सोहि अबकी बेर उबारौ। 
तुम नाथन के नाथ सुवामी, दाता नाम तिहारौ ॥ 
करम-हीन जनम कौ आँधौ मोते कौन न कारौ। 
तीन लोक के तुम प्रतिपालक, मैं तो दास तिह्वारौ ॥ 
तारी जाति कुजाति प्रभु जू, मो पर किरपा धारो । 
पतितन में इक नायक कहिये, नीचन में सरदारौ ॥ 
कोटि पापी इक पासंग मेरे, अजामिल कौन बिचारी । 
धरम नाम सुनि के मेरौ, नरक कियो .हठ तारौ ॥ . 
मोकों ठौर नहीं अब कोऊ, अपनो विरद संभारौ । 
छुद्र पतित तुम तारे रमापति, अब न करो जिय गारौ। _. 
सूरदास” साँचो तब मानें, जो हे मम निस्तारो ॥ छ 
इन पदों से यह कल्पना भी की जा सकती है कि इनकी रचना 
के समय सूरदास नेत्र बिहीन हो गये हों, पर जन्म से अन्धे न हों-- 
जैसा कि प्राय: आधुनिक आलोचकों ने माना भी हे-इस प्रकार 
रूप-वणेन, रंगों एवं विभिन्न वस्तुओं के चित्रण करने वाले- पदों की 
अन्विति तो बेठ सकती है किन्तु सूर की दिव्य आध्यात्मिक शक्ति की 
अवहेलना और उपेक्षा भी द्योतित होती है। यह अनिवार्य. नहीं कि 
सूर ने जिन वस्तुओं का चित्रण किया है उनका उपभोग भी किया हदो 
य| चमेचछुओं से देखा भी हो। वास्तव में इस प्रकार का वर्णन, जिसमें 
अमूत-भावों के भी आन्तरिक-पक्त का उद्घाटन किया गया हो, सान्त 


के प्रसार में कलंकते हुए अनन्त का पूर्ण चित्र उपस्थित किया गया 
कै ह निणय से उद्दत 
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हो, मोहान्धकार को भेद कर शान्ति का शुभसन्देश लाने वाली 
विरक्ति-ऊषा की अरुण आमा का विकिरण हो । जहाँ प्रवृत्ति और 
निवृत्ति का मधुर योग हो, विलास और साधना के विकास का सुन्दर | 
विश्वास हो, स्वर्ग और वसुधा का समन्वय हो और मानवता में 
देवत्व की प्रतिष्ठा हो, केवल दिव्य-टष्टि-संपन्न महात्मा ही कर सकते 
हें । यह बात भी नहीं भूलनी चाहिए कि जन्मान्ध व्यक्तियों के अन्तः- 
करण के नेत्र उन्मीलित हो जाते हैं ओर वे अ-तर्जगत्‌ से ही बाह्य- / 
जगत्‌ का साक्षात्कार करने लगते हैं। आज भी ऐसे व्यक्ति देखे जाते 
हैं जिनकी जन्मान्धता प्रत्यक्ष प्रमाणित हे और जो अपनी क्रियाश्रों 
से चन्चप्मान्‌ व्यक्तियों को भी आश्चय-चकित कर देते हैं। मैंने स्वयं 
इस प्रकार के एक दो व्यक्तियों को देखा हे। फिर सूर तो सूर थे, ' 
भगवान्‌ का सान्निध्य प्राप्त कर चुके थे, प्रकाशय आराध्य में विलीन | 
होकर स्वयं तेजोमय हो चुके थे फिर उनके लिए संसार में क्या वस्तु 
अप्रकाशित रद जाती ? वे भक्ति-द्वारा उस साधना-स्थिति पर पहुँच 
चके थे जहाँ पहुँच कर भक्त के लिये समस्त ब्रह्माएड हस्तामलकवत्‌ 
हो जाता है । पाश्चात्य भौतिकवाद एवं जडवाद से प्रभावित होकर 
भारतीय ब्रह्मज्ञान ` कें ' महत्त्व की छीछालेदर अनुचित एवं 
अस्प्रुहृणीय हे। ` 

वेराग्य तथा सम्प्रदाय-प्रवेश 


| 


हरिराय जी के भाव प्रकारा के अनुसार केवल छः वष की आयु 
में ही विरक्त होकर सूरदास अपना प्राम छोड़कर चार कोस के अन (र | 
पर एक तालाब के तट पर पीपल के वृक्ष के नीचे रहने लगे थे। | 
१८ वर्ष की आयु तक वे उस स्थान पर रहे और इसके पश्चात्‌ मधुराः | 
आगरा के बीच 'गौ-घाट? पर रहने लगे । इस प्रकार यदि सूर के | 
आविर्भाव का संवत्‌ १४३५ है तो उसमें १८ जोड़ने से १५४३ होते हैं... 
जो उनके गौ-घाट आने का संवत्‌ माना जा सकता है। गौ-घाट पर | 
आने के बहुत दिन पश्चात्‌ सूर का महाप्रभु से सात्तत्कार हुआ जिसके | 
समय का ठीकठीक निर्धारण अभी तक नहीं हो पाया। इस | 
समयं का निर्धारण करनेके लिये “चौरासी वेष्णवन की वार्ता” और | 
' वल्लभ दिग्विजय” का अवलम्ब लिया जा सकता है। चौरासी वैष्णवन _ 
की वार्ता के अनुसार बल्लभाचार्य जी दक्षिण देश ओर काशी में | 


सायावाद का खण्डन और भक्ति-मार्ग की स्थापना करः “डेल! | 
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से ब्रज को आये थे और उसी समय मार्ग में गोघाट पर ठहरै थे ।* 
'बल्लभ-दिग्विजयः से भी ,इसी कथन की पुष्टि होती है। उसके 
अनुसार अडेल से त्रज जाते हुए महाप्रभु गो-घाट पर रुके थे और जब 
चे वापस “अडेल? पहुँचे तभी उनके अ्येष्ठ-पुत्र गोपीनाथ जी का जन्म 
हुआ था जिसकी तिथि आश्विन कृष्ण द्वादशी सं० १५६३ मानी गई 
है। महाप्रभु का दक्षिण-देश में राजसभा वाला शास्त्रार्थ सं० १५६५ 
सें हुआ था इस शास्त्राथे के अनन्तर ही आचार्य जी अडेल में आये 
थे। इस प्रकार सं० १५६७ या १४६८ में उन्होंने सूर को दीक्षा दी । 
इस घटना के पश्चात्‌ का “सूर? का जीवन-वृत हरिराय जी ने अपने 
भाव प्रकाश! में विस्तृत रूप में दिया हे। श्री हरिराय जी कृत 
सूरदासः की वात्ता श्री प्रभुदयाल मीतल' ने अपने 'अग्रवाल-प्रेस” 
मथुरा से अलग भी प्रकाशित करंदी है जिसमें सन्‌ संवत्‌ अथवा 
तिथियों का उल्लेख नहीं हे । अतः तत्तत्‌ घटनाओं से संबद्ध तिथियों 
की निश्वयाव्मकता के लिये अन्य साम्प्रदायिक ग्रन्थों का आश्रय लेना 
पड़ता है जिनका उल्लेख हम पहले कर चुके हैं। इस विषय में 
संप्रदाय के दो महत्व-पूणे ग्रन्थ “बल्लभ-दिग्विजय” ओर “सम्प्रदाय 
कल्पद्रुम” विशेष सहायक सिद्ध होते हैं। “सूर-निणेय? में सर के 
शरणागति-काल के विषय में इन ग्रन्थों के आधार पर यह निश्चित 
क्रिया गया हे: = 


“श्री बल्लभाचाय जी की प्रेरणा से पूणमल खत्री ने “श्रीनाथ” 
जी के मन्दिर के निर्माण का काये सं० १५५६ की वैसाख शुक्ला 
तृतीया को. आरम्भ कर दिया था। द्रव्याभाव से यह निर्माण-कार्य 
बीच में ही रुक गया था । किन्तु तब तक मन्दिर का अधिकांश भाग 
बन चुका था, और इस स्थिति में था कि उस नवीन मन्दिर में 

श्रीनाथ? जी का स्वरूप स्थापित हो सके। सं० १५६४ में महाप्रभु 
बल्लभाचाय ने इस मन्दिर में श्रीनाथ जी को विराजमान कर दिया 
था । जैसा कि “बल्लभ-दिखिजयः ओर 'सम्प्रदाय-कल्पद्र म? से सिद्ध 
है। इसके बाद द्रव्य की व्यवस्था होने पर मन्दिर के शिखर आदि बाह्य 
भाग की पूर्ति सं १५७६ में हुई थी। इस निर्माण-पूर्ति के संवत्‌ की 
संगति के कारण ही 'श्रीनाथ जी? की प्रागब्य-वार्ता में सरदास का 
शरशागति काल सं० १५७७ माना प्रतीत होता है ।” 


१ अष्ठछाप, कॉकरोली एए ११-१४ 
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यदि सूर वास्तव में १५७७ में ही बल्लभ-संप्रदाय में सम्मिलित । 
होते तब उनके द्वारा सं० १५७२ में गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी के प्राकट्य- | 
अवसर प्र गाया हुआ बधाई का पद किस प्रकार उपलब्ध होता? | 


इस प्रकार अन्तः एवं बाह्य-साक्ष्य के आधार पर सूर का शरशागति-काल 
सं० १५६७ विक्रमी निश्चित होता है। आचार्य शुक्ल ने सूर का 
आचार्ये वल्लभ का शिष्य होना संवत्‌ १५८० के लगभग माना हे ।१ 
इस कथन का कारण कदाचित्‌ 'श्रीनाथ' जी के मन्दिर का सं? १५७६ 
में पूर्ण होना है । इसी के आधार पर आचार्य मु'शीराम शमी ने भी 
सूर की शरणागति-काल सं० १५८१ माना है ।२ सूरदास की वार्ता से 
प्रकट होता हे कि महाप्रभु से दीक्षा प्राप्त करने के अनन्तर सूर ने 
अपना सारा जीवन 'गोवधेन? में रहते हुए श्रीनाथ' जी की सेवा में 
ही बिताया, परन्तु उनका स्थायी निवास स्थान गोवर्धन नहीं था अपितु 
उसके पास पारसोली प्राम में चन्द्रसरोवर पर कुटी थी। वहीं से वे 
प्रतिदिन “शनाथ जी? की कीर्तन सेवा. के लिए आते थे । वार्ता में 
आये हुए प्रसंगों से ज्ञात होता हे कि घे एक बार मथुरा तथा अनेक 
बार “नवनीतप्रिय' जी के दशेनाथ गोकुल गये थे । उनके पूर्व “श्रीनाथ” 
जी का सेवा-भार बंगाली वेष्णवों के ऊपर था और कीतेन कार्य 
कुम्भनदास जी के अधीन । श्रीनाथ जी के कीर्तन और मण्डान का 
काये विशेष रूप से श्री 'विद्ुलनाथ” जी के आने पर प्रारम्भ हुआ था। 
महाप्रभु बल्लभाचाये के जीवन-काल में उनके जो चार प्रमुख शिष्य ही 
श्रीनाथ जी का सेवा-काये तथा कीर्तन किया करते थे बे कुम्भन- 
रास, सूरदास, परमानन्ददास और कृष्णदत्त थे कुस्भनदास जी 
संवत्‌ १५५६, सूर और कृष्णदास सं० १५६७, और परमानन्द दास 
अमवत्‌ १५७७ सें वल्लभाचार्य जी के शिष्य हुए । महाप्रभु ने वाराणसी 
कै हबुमाच-घाट पर गङ्गा के मध्य में आषाढ शुक्ला तृतीया सं० १५८७ 
रै म याह क समय जल-समाधि ली, और उनके पश्चात्‌ उनके ज्येष्ठ 
पुद गोपीनाथ जी पुष्टि-सम्प्रदाय के आचार्य हुए । किन्तु सं० १५६६ 
म असमय ही उनका देहान्तहो गया और विहलनाथ जी को सम्प्रदाय 
का कार्य-भार वहन मा पडा, किन्तु विधि-पूर्वक आचार्यत्व उन्हे सं० 
hr 17 TN यती गी प व्यवस्थित और विस्तृत 
होट उह क यके यक मयत भा।कियों के प्रथक्‌-प्रथक 
* हिन्दी-साहिव्य का इतिहास संस्करण सं० २०५ ३ पृष्ठ ५६२ 
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कौतेनकार नियुक्त किये गये और इस प्रकार अष्रछाप की स्थापर्ना 
हुई । इन अछ्ठछापी कीतेनकारों में सूरदास, परमानन्ददास कुम्भनदास 
ओर कृष्णदास तो महाप्रभु बल्लभाचाये के सेवक थे और छीतस्वामी, 
गोविन्द स्वामी, चतुसु जदास ओर नन्ददास गुसाई' जी के सेवक 
थे । पुष्टि-सम्प्रदाय की सेवा-प्रणाली का वर्णन हम अगले - अध्याय में 
करेंगे । इस विवेचन से ज्ञात होता है कि सूरदास लगभग बत्तीस वष 
की अवस्था में सम्प्रदाय में दीक्षित हुए तथा अन्तिम काल तक 
सम्प्रदाय की सेवा करते रहे । उनके जीवन की घटनाओं का उल्लेख 


` वार्ता-साहित्य में विशेष कर हरिराय जी के “भाव-प्रकाश? में 


हुआ है । 
~ ~ ~ 
महात्मा सूरदास के विषय में इधर-उधर जाने की जो जन- 
w ~ EN lo न ४७ 
श्रुतियाँ प्रचलित हैं उनकी प्रामाणिकता सन्देह के गर्भ में विलीन 
हे। “सूरदास की वात्ता? प्रसंग ३ में उनकी अकबर बादशाह के साथ 
भेंट का उल्लेख मिलता है जिसकी ओर हम पहले भी इंगित कर 
~ ~ ७. 
चुके हे । अकबर सदृशा उदार, सहिष्णु एवं कला-प्रेमी व्यक्ति की 
> ७७५ ७ ~ [oe 2, 
“सूरदास? जसे महात्मा, भक्त एवं कवि के प्रति श्रद्धा होना स्वाभाविक 


NN 


हैं किन्तु 'स्रदास? के हृदय में अपने उपास्य के अतिरिक्त अन्य किसी 


` के लिए स्थान न था “प्रेम-गली अति साँकरी वामें दो न समाये ।” 


“चौरासी-वेष्णवन की वार्त्ता” के अनुसार दिल्ली से आगरा जाते 
समथ अकबर सूरदास जी से मिला था । किम्बदन्ती है कि अपनी 
सभा के प्रसिद्ध गायक “तानसेन? द्वारा सूरदास के एक पद का भाव-रस 
आस्वादन कर अकवर सूर” से मिलने के लिए लालायित हो उठा और 
उनसे भेंट की । यह भेंट कब हुई ? इसका कोई निश्चित समाधान 
अभी तक नहीं हो पाया । डा०-दीनंद्याल गुप्त की अनुमान है कि 
अकबर “सूर? से सन्‌ १५७४ ३० व सन्‌ १४८२ ई० के बीच में मिला 


| -होगा।”' आगे चलकर गुप्त जी अपना मत इस प्रकार देते हैं-- 
गु 
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उसी साल में धार्मिक आचार्या की बहेसे सुनी थीं और अपने दरबार 
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“लेखक का अनुमान है कि अकबर या तो सन्‌ १५७७ की 


अजमेर-यात्रा से लौटकर मिला हो या सन्‌ १५७६ की अजमेर यात्रा 


से 'फतहपुर सीकरी? को लोटता हुआ रास्ते में मथुरा में उनसे मिला 
झु “sO [oS 4 oS 
हो। सन्‌ १५७६ में मिलना अधिक सङ्गत जँचता है क्योंकि अकबर ने 
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मैं भो भिन्न-भिन्न मतो के महात्माओ को बुलाया था ।”* सूर-निणेये 
के लेखकों ने लिखा हे--“हमारे अनुमान से सरदास ओर अकबर 
का मिलन संवत्‌ १६२३ ( सन्‌ १५६६ ) मं मथुरा म हुआ था। 
साम्प्रदायिक इतिहास से ज्ञात होता है कि संवत्‌ १६२३ की फाल्गुन 
कृष्णा सप्तमी को गोस्वामी विट्टलनाथ जी की अनुपस्थिति में उनके 
ज्येष्ठ पुत्र श्री गिरधर जी? श्रीनाथ जी के स्वरूप को गोवर्धन से 
मथुरा में ले गये थे । उस समय श्रीनाथ जी की सेवा के लिये सूरदास 
जी भी मथुरा गये थे । उस समय श्रीनाथ जी दो माह बाइस दिन पयेन्त | 
$ मथुरा में रहे थे और उस अवघि में सूरदास को भी उनकी कीत्तेन- 
सेवा करते हुए मथुरा में रहना पड़ा था ।?२ डा० ब्रजेश्वर वर्मा ने, 
| इस भेंट को संवत्‌ १६३२ के पश्चात्‌ माना है किन्तु उन्होंने किसी 
| निश्चित सन्‌ या सम्वत्‌ का उल्लेख नहीं किया हे। इस सम्बन्ध में 
| हमें डा० दीनदयालु “गुप्त का ही मत अधिक समीचीन प्रतीत होता 
है । स्‌र-निण्‌य' में जो समय बताया गया है वह केवल साम्प्रदायिक | 
ih साहित्य के आधार पर; किन्तु साम्प्रदायिक-साहित्य किसी एक भक्त की | 
1 जीवनी के विषय में पूण नहीं कहा जाकता । उनके मत की भित्ति 
| श्रीनाथ जी के स्वरूप का मथुरा में रहने के आधार पर आश्रित है 
किन्तु क्या यह संभव नहीं कि “सूरदास! उस समय के अतिरिक्त अन्य 
अवसरों पर मथुरा आते-जाते रहे हों ? इसके अतिरिक्त मुगलकालीन 
इतिहासों से सिद्ध होता है कि संवत्‌ १६२३ तक अकबर की. धार्मिक 
नीति इतनी उदार नहीं थी और न ही उसे तब तक राजनैतिक शान्ति 
उपलब्ध हुई थी। अकबर ने हिन्दुओं पर से तीर्थ-यात्रा का क 
सम्बत्‌ १६९० म तथा जजिया सम्वत्‌ १६२२ में उठाया । सम्वत्‌ १६३२ 
तक उसने अपनी दृष्टि साम्राज्य-संगठन पर केन्द्रित रखी, और उसी 
वष उससे निवृत्त होकर “फतहपुर सीकरी? बादतखाना? बनंवाया 


। र | का पर प्रसिद्ध इतिहासकार विसेन्ट स्मिथ का मत भी उल्लेख: 
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| । For MANY years, he was zealous, tolerably orthodox 
Sunni Musalman Willing to execute Shias and other heretics 

| Next he passed through a stage (1574-82 A, 0. ) in which he 

may be described sceptical rationalizing Muslim and final 
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rejecting Islam, utterly he evolved on eclectic religion of his 
own with himself as its Prophet, (1582-1605 A. D. )१ 
“राय चौधरी” ने अपनी पुस्तक 'दीन-इलाही? तथा विसेन्ट स्मिथ 
ने अपने इतिहास में “अकवर” द्वारा 'दीन-इलाही? का प्रवर्तन सन्‌ 
१५८२ अर्थात्‌ संवत्‌ १६३६ में माना दै | ये तिथियाँ डा०. दीनदयालु 
गुप्त के इस मत का समर्थन करती हैं कि अकबर सूरदास से सन्‌ १५७४ 
ओर १५८२ ई० के बीच में कभी मिला होगा। अकबर की अन्तिम 
अजमेर-यात्रा सन्‌ १५७६ में हुई थो । अकबर ने बल्लभ-सम्प्रदाय- 
वालों के लिये जो 'फर्मान! जारी किये थे, वे भी सन्‌ १५७७ और 
१५८१ के बीच के हैं। पहला 'फर्मान' सन्‌ १५७७ का और दूसरा 
सन्‌ १५८१ का है! । जैसा कि पहले संकेत किया जा चुका है । गुप्त जी 
ने सूर-अकबर-मिलन सन्‌ १५७६ ई० में माना है किन्तु अन्य प्रामाणिक 
प्रमाणा के अभाव में यही संवत्‌ अन्तिम रूप से मान्य नहीं हो सकता] 
हाँ, इतना अवश्य है कि अकबर दिल्ली से आगरा लोटते हुए ही सूरदास! 
से मिले होंगे किन्तु अजमेर से लौटने की प्रत्येक यात्रा दिल्ली होकर ` 
ही होती थी.। अकबर की यह अजमेर-यात्रा सन्‌ १४७६ इ० तक 
प्रतिवर्ष चलती रही थी। अतएव निश्चयात्मकता के साथ नहीं कहा 
जा सकता कि वे कब सूरदास से मिले । यदि 'सूर-निर्णय के अनुसार 
हम सूर-अकबर-भेंट की तिथि सं० १६२३ अर्थात्‌ सन्‌ १५६६ को 
मानें तो यह भी मानना पड़ेगा कि अकबर केवल इसी उद्देश्य से मथुरा 
गया होगा क्योंकि “अकबर नामे' के अनुसार उसकी “अजमेर-शरीफ? 
की यात्रा सन्‌ १५६८ से आरम्भ हुई और इसी यात्रा के समय वह अज- 
मेर से दिल्ली होता हुआ आगरा लोटता था" । इन सब बातों से यही 
सिद्ध होता है कि वह सन्‌ १५७४ और १५८२ के बीच ही सूर.से 
मिला होगा । 
सूर और तुलसी की भेंट का उल्लेख भी कतिपय ग्रन्थों में हुआ 
है। “मूल गुसाँई चरित” में लिखा है कि सं० १६१६ में श्री : गोकुलनाथ 
"१ _4/0६7 the Great Mogul’ , विसेन्ट स्मिथ सन्‌ १३१७ का 
. संस्करण पृष्ठ ३४८ ) ni 
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- जी की प्रेरणा से सूरदास जी तुलसीदास जी से चित्रकूट[पर मिले'। . 


इसके विरुद्ध प्राचीन-वात्ती रहस्य’ में यह कथन है कि तुलसीदास! | 
जी जब अपने भाई 'नन्ददास? से मिलने ब्रज में आये उस समय 


-पारसोली ग्राम में उनकी सूरदास जी से भेंट हुई? । हमें वात्ती- 
साहित्य का कथन ही समीचीन जान पड़ता है, जिसका समर्थन “सूर- 


~ ७०, 9७ ~ पूर्वक oN हे 
निणेय' के लेखकों ने युक्ति पूर्वेक किया.हे । 


` गोलोक-वास . 


सूर के गोलोक वास के सम्बन्ध में भी बहुत अधिक सतनभेद्‌ 
है, जिसके कारण उनकी. निधन-तिथि संवत्‌ १६२० से १६४२ तक | 


दोलायमान -रही हे! - मिश्र बन्धुओं ने 'सूर? का निधन संवत्‌ १६२० | ` 
'में माना है; आचाय रामचन्द्र शुक्ल ने भी उनकी आयु ८०-५२ 


वर्ष तथा जन्म-संवत्‌ १५४०. मानकर संवत्‌ १६२० में ही उनकी मृत्यु 
होने का अनुमान किया है । डा० रामकुमार वर्मा ने कोई निश्‍चित 
मत ने देते हुए दबी जबान से संवत्‌ १३४२ को उनका मृत्यु सम्वत्‌ | 


माना. है । 'सूर-निर्णय' के. लेखको ने इस प्रश्न पर पर्याप्त विचार 
-किया. है और अन्त: साक्ष्य तथा: बाह्य-साक््य के आधार पर संवत्‌ 
-१६४० पयेन्त सूर'की उपस्थिति सिद्ध की है; जो वस्तुतः युक्तियुक्त | 


प्रतीत होती हे । हम पहले बता चुके हैं कि ऐतिहासिक साझ्यो के. 
अनुसार सूर ओर अकबर की भेंट सम्थत १६३१ से पहले सम्भव नहीं | 
ओर इस मिलन को आयः सभी ने स्वीकार किया है। अतएव सूरदास | 
जी का गोलोकवास सम्बत्‌ १६३१ के. पश्चात्‌ ही: मानना चाहिये । | 
"कृष्णदास? द्वारा रचित जो वसन्त-विषयक प्रसिद्ध पद हे, ` उसमें | 
झूरदास जी के साथ गोसाई जी के सप्तम-पुत्र “घनश्याम? का भी. 
उल्लेख दै, जिनका जन्म श्री बल्लभ-वंश-बृत्त के अनुसार संवत १ दर्प | 
मं इ । यदि वसन्तोत्सव के समय उनकी आयु ७ वर्ष की भी मानी 


जाय तो 'सूरदास' जी के अस्तित्व का पता सम्वत्‌. १६३५ तक चल | 


जाता है। जैसा कि पहले कहा जा चुका दै, वार्ती-साहित्य के | 
अनुसार सूरदास जी की मृत्यु के समय गोसाई विठ्ठलनाथ जी | 
जीवित थे 3 श्री विट्टलनाथ जी सम्वत्‌ १६२८ ` विक्रमी से छ| स्थायी 
रप से गुल म रहने लगे थे ओर तभी नवनीत प्रिया जी के मन्दिर 
vc > 3 वामन कर ; न र र 
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_ की स्थापना हुई थी, जिनके दशेनों के लिए सूरदास जी कभी-कभी 


आया करते थे । गोसाई जी का तिरोंधान फाल्गुन कृष्णा सप्तमी संवत्‌ 
१६४२ को हुआ, यद्यपि सम्प्रदाय-कल्पद्र म सें उनका तिरोधान संवत्‌ 
१६४४ में फाल्गुन शुक्ला एकादशी को बताया गया है । “दी इस्पी रियल 
फर्मान्स” में अनूदित ओर सम्पादित एक फर्मान संवत १६५१ का है 
जिसमें गोसाइ विट्टलनाथ जी का भी नामोल्लेख है। इस आधार पर 
किंसो आलोचक ने उनकी स्थिति सं० १६५१ तक मानी है | हमारे 
विचार से तो इस विषय में डा० दीनदयालु गुप्त का मत ही 
अधिक तकंसंगत प्रतीत होता है । उन्होंने लिखा हे-- 


“बहुधा देखा जाता है कि किसी ध्यक्ति के मरने के बाद भी 
जब तक उसके उत्तराधिकारी के नाम उसकी सम्पत्ति के कागजों में 
दाखिल-घारिज नहीं होता, तब तक सरकारी कागज उसी के नाम जारी 
रःते हें।*” इस बात की पुष्टि इससे भी हो जाती हे कि शाहजहाँ. 
के पश्चात्‌ भी जो फर्मान इस सम्प्रदाय वालों के लिए जारी किए 
गये, उनमें भी विठ्टलनाथ जी का नाम हे, इसलिए ऐसे फर्मानों को तो 
नसलन-दर-नसल? मानना चाहिए । वैसे साम्प्रदायिक साहित्य से 
भी यरी सिद्ध होता है कि गोसाई विठ्टलनाथ जी का तिरोधान संवत 
१६४२ में ही हुआ क्योंकि इसके पश्चात्‌ कोई ऐसा काय नहीं हुआ, 
जिस पर उनके व्यक्तित्व की छाप हो। इसलिए सूरदास जी का देहा- 
वसान ` “पारसोलो? में सं० १६४० के लगभग हीं मानना अधिक । 
समीचीन जान पड़ता है । डा० गुप्त ने इसकी पुष्टि “चौरासी वेष्णवन 
की वार्ता में, हरिराय जी ने सूरदास के अन्त समय के बारे में लिखा 

है, की है । हरिराय जी कहते हैँ-- 


“जो प्रभूनु की यही रीति है, जो बेकुण्ठ में भूमि पर प्रकट 
होइबे की इच्छा करत हैं तव बेकुण्ठवासी जो भक्त है सो पहले भूमि 
पर प्रकट करत हैं । पाछे अपने भक्तन की या जगत सों तिरोधान 
होय ता पाछे बैकुण्ठ में लीला करत हैं। सो तैसे ही श्री आचार्य जी 
श्री गुसाई श्री पूणे पुरुषोत्तम को प्राकट्य है, सो लीला सम्बन्धी वेष्णव 
प्रकट किये, अब श्री आचाये जी आप अन्तर्धान लीला किये और श्री 
गुसाई जी को करनौ दै 1 सो पहले भगवदीयन कू. नित्य लीला मैं 
स्थापन करि के आपु पधारेंगे ।” 


१ अष्ट छाप झौर वएलभ सम्प्रदाय भाग १ पुष्ठ ७८ 


NI 


अध्याय २ 


सूरदास जी का साहित्य 


ग्रत्थ-रचना 

वार्ता-साहित्य अथवा सूर के रूम-सामयिक इतिहास-मंथो में 
उनकी रचनाओं के सम्बन्ध में कोई उल्लेख नहीं मिलता-जेसा कि 
आगे के पृष्ठं से विदित होगा, वार्ता-साहित्य में “सूर? के सहज्लावधि 
पढौं अथवा असाक्षात्‌ रूप से सवा लाख परो की ओर संकेत अवश्य 
किया गया है- परन्तु सूरदास! अथवा उनसे सम्बद्ध अन्य नामों की 
टेक! वाले सभी पदों को. 'सूरदास'-कृत मानकर बाद में संग्रहीत किये 
हुए प्रन्थो की संख्या पर्याप्त है । काशी-नागरी-प्रचारिणी सभा की 
खोज-रिपोटे, इतिहास-ग्रंथ एवं पुस्तकालयों में सुरक्षित अंथों की 
नामावली के अनुसार सूर से सम्बद्ध २५ ग्रंथ बताये जाते हैं, जिनमें 
बहुत से तो ऐसे हैं. जो प्राय: सूरसागर के ही अंश हैं और कुछ ऐसे 
थ हैं, जो केवल टेक के ही कारण सूरक्षत माने हुए हैं। आज तक 
इस प्रकार के जिन प्रंथों का पता चलता हे, वे निम्नलिखित हैं :-- 


१ सूरसारावली १३ नागलीला 
२ भागवत-भाष्य : १४ दृष्टिकूट के पद 
३ स्र-रामायण १५ सूर पचीसी 

0 00 
४ गोवर्धनलीला (सरस लीला, . १६ नल दमयन्ती 
५ भँवर-गीत १७ सूर-सागर * 
६ प्राणप्यारी . १८ सूर-सागर-सार 
७ सूरसाठी 


ठी ~ _ 8 राधा-रस केलि-कौतूहल 
८ सूरदास के विनय आदि के स्फुट पद २० दानलीला 


६ एकादशी-माहात्म्य २१ व्याहलो 
१० साहित्य-लहरी . २२ सूरशतक 
११ दशम-स्कन्ध भाषा २३ सेवाफल 
१२ मान-लीलाः 


२४ हरिवंश टीका (संस्कृत) 
२५ राम जन्म 
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इन ग्रंथों में से कुछ प्रकाशित और कुछ अप्रकाशित हैं। ऐसा 
प्रतीत होता है कि सूरदास के पदों एवं उनके नाम से प्रचलित पदों का 
संग्रह लिख-लिख कर कुछ महानुभावो ने सुरक्षित रखा और जब 
अनुसंधान-कार्य प्रारम्भ हुआ तो वे हस्तलिखित प्रतियाँ “सूर के नाम 
से अलग प्रंथ मान ली गई । डा० दीनदयालु गुप्त ने केवल सूर- 
सागर, सूर सारावत्ती और साहित्य-्लहरी ही सूर के प्रामाणिक 
ग्रंथ साने हैं, प्राणप्यारी को उनकी संदिग्ध (रचना माना हे और 
नल-रमयन्ती, हरिवंश-टीका, रामजन्म और एकादशी-माहात्म्य को 
अप्रामाणिक माना है। शेप रचनाओं को वे अष्टछापी-सूर-कृत सूर- 
सागर एवं साहित्य-लहरी के प्रसङ्ग तथा लम्बे-पद-रूप में आने वाली 
प्रामाणिक रचनाएँ मानते हैं ।' 


द्वारकादास परीख और प्रभुदयाल मीतल ने अपने 'सूर निर्णय” 
में सूर की सात प्रामाणिक रचनाएँ मानी हैं-सुर-सारावली, साहित्य- 
लहरी, सूरसागर, सूर साठी, सूर-पचीसी, सेवा फल और सूरदास 
के विनयादि के स्फुट पद । उन्होंने हरि-वंश-टीका, एकादशी -माहात्म्य 
नल-दमयन्ती और रामजन्म को अप्रामाणिक तथा शेष ग्रन्थों को डा० 
गुप्त! की भाँति सूरसागर के अंतर्गत माना है ।२ वस्तुतः गोस्वामी 
हरिराय जी फे समय तक “सूर? के सभी पदों का पुस्तक रूप में संकलन 
नहीं हुआ था अन्यथा हरिराय जी उन ग्रंथों का उल्लेख अवश्य करते । 
उन्होंने तो सूर-सारावली, साहित्य-लहरी, यहाँ तक कि सुरसागर का 
मी उल्लेख नहीं किया है । हाँ पदों की बात को अवश्य दुहराया है । 


आधुनिक आलोचकों ने सूर की तीन रचनाएं -सूर-सारावली 
साहित्य-लहरी ओर सूरसागर ही प्रामाणिक मानी हैं। _वात्ती-साहित्य 
में सूर-साहिस्य के विषय में दो उक्तियां प्रसिद्ध हैं:-मूल चौरासी 
वार्ता में-““सूरदास जी ने सहस्रावधि पद किये हैं ताको सागर कहिये 
सो जगत में प्रसिद्ध भये” तथा गोस्वामी हरिराय जी कृत “सूरदास जी? 
की वाती में लिखा है-- 


“सो तब सुरदास जी मन में विचारे, जो में तो मन में सवा 
लाख कीतेन प्रकट करिवे को संकल्प कियो है। सो ता में तें लाख 
१ अ्रष्टड्राप और बहलभ-सम्प्रदाय प्रथम भाग पृष्ठ २३८ 
त निणेय इष्ड १०९, १०९, १९७ 
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हैं न ९ 
कीर्तन तौ प्रकट भये हैं सो भगवत इच्छा तें पच्चीस ला कीत्तेन 
ओर प्रकट करने हैं।*” इसी वार्ता के ६० वें प्रष्ठ पर लिखा है-- 

है र घि [oh 
“और सूरदास जी ने श्री ठाकुर. जी के लक्षावधि-पद किये हैं।? 
इस एक लाख पदों वाली बात को सूर-सारावली के ११८२ और ११०३ 


संख्या वाले पदों से भी सिद्ध किया जाता है। सूर-सारावली में : 


लिखा है-- 
कर्म-योग पुनि- ज्ञान-उपासन सब ही भ्रभ भरमायो । 
श्री बल्लभ गुरु तत्व सुनायौ लीला भेद बतायो ॥११०२॥ 
ता दिन ते हरि लीला गाई एक लक्ष पद बन्द । 
ता को सार 'सुर-सारावलि! गावत अति आनन्द ॥११०३॥ 


धि ७ NF क़ >> न 
इस सददस्रावाध एवं एक . लक्ष पद-वन्द वाली उक्ति को लेकर 
आधुनिक आलोचकों ने बड़ी दूर की कौडी लाने का प्रयत्न किया है । 


यद्यपि हरिराय जी ने स्पष्ट सत्रा लाख पदों का उल्लेख किया दै 


किन्तु अब तक के अनुसन्धान के फलस्वरूप केवल =, १० सहस्र पद 
ही आाप्त दो सके हैं। डा० श्यामसुन्दरदास ने अपने ग्रन्थ 'हिन्दी-भाषा 
ओर साहित्य? में केवल ६ हजार पद . माने 


म सवालाख पद्‌ मानकर सहस्त्रावधि: का अर्थ “सहस्रो की अवधि! 


किया है, सहस है अवधि जिनकी? ऐसा नहीं । “उदयपुर” के मोतीलाल. 


मेनारिया' ने इस सद्रावधि-पद-संख्या. को आधार. मानकर अपने 
एक लेख में सूरसागर को एक हजार पदों की परिधि में समाप्त होने 
चाला ग्रन्थ बतलाया है। “श्री द्वारकादास परीख? और “प्रभुदयाल 
मीतल? ने अपने 'सूर-निणैय' में सूर की रचना का परिमाण गणित 
से निर्धारित किया है और संख्या ६३३५० निश्चित की है तथा 
इनके अतिरिक्त और भी लीला-सम्बन्धी अनेक पद माने हैं! इन 
महानुभावों की आनुमानिक गणना के हिसाब से सूर' के पदों की 
संख्या सवा लाख से भी कहीं अधिक पहुँचती है। हम उनकी 
गणना की प्रक्रिया से तो न नहीं हे किन्तु इतना अवश्य मानते 

कि सूर जैसे सिद्ध कवि ने न जाने कितने पदों की रचना की 
होगी ? आज 'सूरसागर? की जितनी प्रतियाँ हमें उपलब्ध होती हैं. 
उनकी पद-संख्या में महान अन्तर है। नागरी-प्रचारिणी-सभा की 


क 


* सूरदास जी की वार्ता प्रशङ्ग १० पृष्ट ४४ [अग्नवाल प्रेस अधरा 


हैं; शिवसिंह. सरोज में: 
६० हजार पद माने गये हैं । 'राधाकृष्णदास! ने सुर सागर की भूमिका . 
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खोज रिपोट में संवत्‌ १७६८ को एक ऐसी प्रति का विवरण दिया ' 


गया है, जिसमें दशम-स्कन्ध का केवल एक ही पद है और द्वादश- 
>>. > ~ ~ ~ ; x 
स्कन्ध के १७५४ पद । ऐसा प्रतीत होता है कि जेसे-जैसे पंद प्राप्न होते 


. गये, उनको पुस्तकाकार में संकलित कर लिया गया । गोस्वामी हंरिराय 


जी ने “सूरदास जी को वार्ता प्रसंग ३ के भाव प्रकाश” में लिखा हे- 
०७ > ~ ON 

'पतामें ज्ञान वेराग्य के न्यारे-न्यारे भक्ति-भेदे, अनेक भगवत 
अवतार, सां इन सवन की लोला को वरणन॥कियो दै ।” 

आंगे प्रसंग ४ की व्याख्या करते हुए वे लिखते हैं-- 

“प्ले देसाधिपति ने आगरे में आय कें सूरदास के पदन, की 
तलास कीनी, जो कोऊ 'सूरदास' जी के पद ल्यावै, तिनकूँ रुपैया 
ओर मोहर देय, सो वे पद फारसी में लिखाय के बाँचे ।? इसी प्रकार 
वार्ता प्रसंग १० में उल्लेख हे--  . . 

“सूरदास जी, तुमने जो सवालाख कीतन को मनोरथ कियो 
है सो तौ पूरन होय चुको दै, जो पच्चीस हजार कीर्तन मैने पूरन 
करि दिए हैं ताओं तुम अपने कीर्तन को चोपड़ा देखो?!" *** "इत्यादि । 

वार्ता-साहित्य के इन उल्लेखों से ऐसा आभास मिलता है कि. 


“सूरदास जी' के कीर्तन-पदों का संकलन उनके जीवन काल में ही 


हो गया था, तंथापि उनके संमय कौ कोई प्रति उपलब्ध नहीं होती। 

सूरदास जैसे सिद्धे कव के लिए अपने भक्तिभाव-भरित दौघे जीवन- 
~ 3 ~» भू हे 0०) । 2; + 

काल में सवालाख पदों की रचना करना कोई असम्भव बात नहीं थी । 


:इस कारण से हम सहज ही निम्नलिखित निष्कर्ष पर पहुँच संकते हैं--- 


१--सूर ने अवश्य सवालाख के लगभग पदों की रचना की।. 
EN अल 1. > टू हे = 
२--छे वषे की ही अल्पायु में वे गृहत्याग कर . चार कास की 


दूरी पर एक गाँव में रहने लगे और वहाँ अपने भक्त एवं सेवकों को 


विरह के पद सुनाते. थे | १८ वर्षे की आयु तक यही क्रम चलता रहा, 
'इस दौधैकाल में उन्होंने कितने ही पदों की रचना की होगी । 
३--१८ वर्षे की अवस्था से ३१ वर्ष की आयु तक गौ-घाट पर 


रहे । उनकी वाती में लिखा है :- ' 


ह “सूरदास को कण्ठ बहुत सुन्दर हतो, सो गान-विद्या में चतुर 
और सगुन' बताइवे में चतुर, उहाँ सेवक बहुत भये, सो सूरदास जगत 
में प्रसिद्ध भये।” ` 8-7 यी हुनी 
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| 
की उन तरह वर्षो में सरस्वती-कण्ठाभरण आशु कवि सूरने | 
| नःसंदृह श्रगण्ति पदों की रचना की होगी । | 
| _ ४““इसके पश्चात्‌ लगभग ७०-७२ वर्ष के साम्प्रदायिक जीवन | 
| में भगवान्‌ की लीला के विषय में इतने पद रचना करके गाये होंगे, | 
जिनकी गणना करन। अत्यन्त कठिन है। अपनी अप्रतिम प्रतिमा, कलित 
| कल्पना एवं भाव-भरे अन्तःकरण से न जाने कितने छन्द, राग, राग- 
| नियाँ ओर भावों की उद्भावना प्रज्ञाचन्ष सूर ने की होगी । 
| फालान्धकार की घोर कालिमा के स्तरों के नीचे सूर! के न जाने 
~ YY ~ ०७ 
| कितने पद दब गये होंगे, जो आज अलभ्य ह परन्तु उनकी उपलब्धि के 
| अभाव में, उनकी संख्या के विषय में उन्मु क अनुमान लगाना अनुचित 
है । काल-रचना के विचार से सूर के पदों को हम तीन भागों में बाँट 
सकते हँ 
| १-पुष्टि-संप्रदाय में दीक्षित होने से पहले के पद । | 
२-सम्प्रदाय में दीक्षित होने के पश्चात श्री बल्लभाचार्य जी | 
के जीवन-क्राल तक के पद्‌ । | 
३- गोस्वामी 'विठ्ठलनाथ? जी के समय के पढ्‌ । | 
इनमें प्रथम दो काल तो ऐसे हैं, जिनमें सूर की रचनाओं के | 
७ a c 
नियमित संग्रह का न तो कोई अवसर ही. था और न साधन ही । | 
गोस्त्रामी विठ्ठलनाथ जी के समय म, जब श्रीकृष्ण के स्वरूप बाहर | 
जाने लगे तो, नित्य-क्रीर्त न आर वर्षात्सव के पदों का संग्रह आवश्यक | 


॥ । कुछ समय पश्चात्‌ ये संग्रह बोकिल होने के कारण '“नित्य-कीतन', 
'वर्षात्सव? और वसन्त धमार? शीषेक तीन संग्रहो के रूप में परिणत 
हो गये । लेखक ने अपनी त्रज-यात्रा में सहस्रों की संख्या में ये संग्रह 
| देखे हैं । इस प्रकार के संप्रह-प्रन्थ ही मूल-रूप में सूरसागर के जनक हैं। 
| सुरसागर क अतिरिक्तअन्य सागरों का जन्म भी इन्हीं संग्रहों से हुआ । 
जेसे कृष्ण-सागर, परमानन्द सागर, नन्द सागर आदि । इससे हम इस 


निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि'सूरदास'जी के केवल बे ही पद प्राप्यहैं,जो उन . 
संग्रहों में दिये है और वे भी सारे पढ्‌ नहीं मिलते क्योंकि जिन 


5 ` ह गमा कर सोना? 


महानुभावों के अधिकार में बे हैं, वे उन्हें “जैसे परम कृ 


( ४५७ ) 


गुप्त रखते है । पे्क-संपत्ति के रूप में उसकी रक्ता करते हें । इस दिशा 
में पर्याप्त अन्वेषण करने की आवश्यकता है | इन्हीं पदों के संकलन 
आजकल विभिन्न ग्रन्थों के रूप में 'सूर! के नाम से प्रचलित हैं । ह्म 
पहले कह चुके हैं कि इनमें केवल तीन संग्रह विशेष रूप से प्रसिद्ध हैं -. 
सूर-सारावली, साहित्य-लहरी ओर सूरसागर । इन्हीं तीन ग्रन्थों प्र 
हम संक्षेप में विचार करेंगे | 


सूर-सारावली-- 

यह मन्थ सूरसागर के प्रारम्भ में दिया हुआ हे । वेंकटेश्वर 
प्रेस बम्बई, ओर 'नवलकिशोर प्रेस', लखनऊ से प्रकाशित दोनों ही 
संस्करणं के प्रारम्भ में यह ग्रन्थ छुपा है। इस ग्रन्थ के नाम से 
तो ऐसा आभास होता है कि यह सूरसागर की भूमिका तथा सारांश 
के रूप में प्रस्तुत हुआ हे, परन्तु वास्तव में न तो यह सुरसागर की 
भूमिका ही है और न उत्तका सारांश ही | इसप्रें कुल ११०७ पद हैं। 
ग्रन्थ के प्रारम्भ में लिखा है-- 


थ श्री सूरदास' जी रचित सूर-सागर-सारावली तथा 
सवा लाख पदों का सूचीपत्र” । ग्रन्थ का श्री गणेश 'बंदों श्री हरिपद 
सुखदाइ? किया है, जब कि सूरसागर का प्रारम्भ भी कुछ शाब्दिक 
हेर-फेर के साथ इसी पद से हुआ है । सूरसागर का पद है--“चरण- 
फसल बन्दो हरिराई ।' कदाचित्‌ मङ्गलाचरण का यह श्लोक प्रक्षिप्त है 
क्याक सूर-सारावली के प्रारम्भ में मङ्गलात्मक पद दूसरा है | 

अवगत आदि अनन्त अनूपम अलख पुरुष अविनाशी |? 
ओर मंगलाचरण के प्रारम्भ में एक अर्घीली होली के रूपक 
की हे 
खेलत यह विधि हरि होरी हो होरी हो वेद-विदित यह बात ॥ | 
इस पद से प्रतीत होतां है कि सूरदास जी ने इस संसार को 
होली के खेल का रूपक माना है, जिसमें लीला-पुरुष की अद्भुत 
लीलायें निरन्तर चलती रहती हैं। सारावली के १६ वें पद में इसी 
रूपक का विस्तार. दिया है-- FF 
- आज्ञा करी नाथ चतुरानन करो सृष्टि-विस्ता].  ,. 
दोरी खेलन की विधि नौकी रचना रचे अपार॥ ... 
सू० सा०--८ 


| ( ५६.) 


फिर आगे के पदों में उसी सृष्टि की रचना का स्वरूप सूरदास 
जी ने दरशाया हे ओर ३४५८-५६वें पदो में इस रूपक को समाप्त 
। किया है :-- 
| सुर अरु असुर रची हरि रचना सो जग प्रक्रटहि कीन्हीं । 
| क्रीड़ा करी बहुत नाना विधि निगम बात बहु चीन्ही॥ पद सं० ३५८ 
यहि विधि होरी खेलत खेलत बहुत भाँति सुख पायो। 
घरि अवतार जगत में नाना भगतनि चरित दिखायो ॥ पद सं० ३५६ 
इसके अनन्तर फिर वे लिखते हें- 
अंश कला अवतार बहुत विधि राम कृष्ण अवतारी, 

। सदा विहार करत व्रज-मण्डल नन्द सदन सुखकारी । 
| सम्पूण ग्रंथ में इस होलौ के खेल का ही निर्देश किया गया है, 
|. किन्तु पद संख्या १७, ३५, ३०६, ३५६, ७२६ ओर ११०० विशेष रूप 
से उल्लेखनीय हें । १०४७ से १०७ तक के पदों में वसन्त से प्रारम्भ 
करक त्रज-निवांसियों के होली खेलने का वर्णन है। इसी होली के 
रूपक में सृष्टि की उत्पत्ति का भी सुन्दर वर्णन है, जैसा कि आगे के 
अध्याय में प्रकट होगा । यह सृष्टि वणन श्रीमद्भागवत तथा अन्य 
पुराणों के आधार पर हुआ है। संक्षेप में सूर-सारावली का सार 
इस प्रकार है :-- ; 

. क्रीड़ा करते-करते भगवान्‌ को सृष्टि-रचना का विचार हुआ 
ओर उन्हाने अपने आप में से ही काल पुरुप की अवतारणा की जिसमें 
माया ने क्षोभ उत्पन्न क्रिया ओर प्रकृति के सत्त्व, रजस, तमस, तीज्ञ 
गुण प्रादुभूत हुए । उन तीन गुणों से प॒ञ्चमहाभूत, पञ्चतन्मात्रा, चार 

न्तःकरण और दस प्राणों की उत्पत्ति हुई । इस प्रकार २८ तर्वों 
| का प्रादुभाव हुआ । तत्पश्चात्‌ नारायण की नाभि से कमल और 

स तहमा का उद्भव हुआ | ब्रह्मा ने १०० वष पर्यन्त तप किया, 
सक फलस्वरूप उन्ह हारि क दशन हुए, फिर डन्होंने ब्रह्मा को सृष्टि- 


रचना की आज्ञा दी और ब्रह्मा ने ०: लोक, वेकुण्ठ, पाताल की. 


रचना होली के खेल के रूप में हो कर डाली | ब्रह्मा के दर्स पुत्र हुए, 
तब शतरूपा और स्वयंभू का जन्म हुआ | भगवान्‌ ने प्रथ्वी की रक्ता 


के लिये वाराह-अवतार धारण किया! कपिल रूप. में सांख्य-शाख् का | 
प्रवचन किया और देवहूति को दिया; ८ लोकपालों की उत्पत्ति की | 
ओर ७ लोक, ६. खण्डं, ७ द्वीप, वन, उपवन, नदी, पर्वत, आदि का | 


ती) 


sf 
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( ५६ ) 

निर्माण किया । इसके पश्चात्‌ २४ अवतारा का वणुन होता है 
बीच-बीच में धव की कथा और हयग्रीव का वणन आ जाता है । 
हिरण्यकशिपु और प्रह्माद की कथा आ जाती है | छन्द संख्या ३६० 
से कृष्णावतार की कथा प्रारम्भ होती हे ओर कृष्ण से सम्बद्ध समस्त 
लीज्ञाओं का उसमें समावेश है। छन्द संख्या ४३७ से ६६६ तक 
दृष्टिकूट पदों की सूची है ओर अन्त में लिखा है, “इति दृष्टिकूट 
सूचनिका सम्पूणे? । इसके बाद रासलीला का वणेन है । इस लीला के 
आनन्द में विभोर कवि गुरु का स्मरण करता हे, जिसकी कृपा से वह 
इस अनिवेचनीय आनन्द का अधिकारी बना :-- 

गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ वरस प्रवीन। 

शिव विधान तप करेउ बहुत दिन तऊ पार नहिं लीन्ह ॥ १०५२ 

पद संख्या १०१३ से १०१७ तक में विविध राग-रागनियों के 
नाम गिनाये गये हे । तत्पश्चात्‌ बसन्त तथां होली के आनन्दोत्सेवों 
का वणेन है, जो १०८५ वें पद पर समाप्त होता है-- 


“यह विधि क्रीड़त गोकुल में हरि निज बृन्दावन धाम। 
मधुवन और कुमुद-वन सुन्दर वहुलावन अभिराम ॥ 
नन्दराम संकेत खिदर-वन ओर काम वन-धाम। 
लोह-वन माठ बेल-वन सुन्दर भद्र वृहद्‌ वन-ग्रांम॥ 


इसके अनन्तर ६ प्रों में कृष्ण-कथा के गायको, श्रोताओं और 
वक्ताओं के नाम गिनाये हैं। तत्पश्चात्‌ युगल स्वरूप के. उस महान्‌ 
आनन्द का उल्लेख है, जिसमें विचरण करते हुए कोटि-कल्प भी एक 
निमेष सद्दश व्यतीत हो जाते हें-अन्त में जिस प्रकार होली की 
ज्वाला में सब कुछ भस्मसात्‌. हो जाता है, उसी प्रकार उस आनन्द 
की समाप्ति भी संकर्षण के वदन से उत्पन्न हुई अग्नि से हो जाती 
है। सूरदास जी सारे वेदान्त के तत्व का संकेत करते हुए हरिलीला 
को सवापार बताते हँ-- 

कर्म-योग पनि ज्ञान उपासन सब ही भ्रम भरमायो । 

श्री बल्लभ गुरु तत्व सुनायो लीला भेद बतायो। 

ता दिन ते हूरि-लीला गाई एक लक्ष्य पद वन्द | | 

ताको सार 'सूर~सारावलि गावत अति आनन्द। | 

अन्तिम ४ पदों में सारावली के पाठ के माहात्म्य का निर्देश | 
क्त गया है । 1 


( ६० ) 


सूर-सारावली के सम्बन्ध में अध्ययन करने से प्रकट हो जाता. | 


है कि यह ग्रन्थ न तो सूरसागर की भूमिका ही है और न ही उसका, 
सारांश । सूर” के आलोचकों ने इस ग्रन्थ की प्रामाणिकता पर विचार 


किया है । डा० दीनदयालु गुप्त ने इस सम्बन्ध में लिखा दै-- ४. 

“चार-छः शब्दों को पकड़ कर, जो सम्भवतः अब तक के छपे 
सूरसागरों में नहीं मिलते, इस ग्रन्थ को सूरकृत कका डाचत (नही 
है, प्रश्षिप्त शब्द और वाक्य सूर के सभी ग्रन्थों में हो सकते हैं। 
इसलिए यह रचना लेखक के विचार से सूरकृत ही है।”' सूर-निणेय 
के लेखकों ने 'सूर-सारावली? की प्रामाणिकता पर विस्तार-पूर्वफ 
विचार किया हे और वे इस निष्कर्ष पर पहुँचे हैं - 

(१) कथावस्तु, भाव, भाषा, शैली और रचना के दृष्टिकोण 
के विचार से यह सारावली नि :सन्देह 'सुरदास! की प्रामाणिक रचना 
है। इसे प्राप्त आत्मकथन और कबि छापों से भी इसकी पुष्टि 
होती है । 

(२) सारावली की रचना वि० सं० १६०२ में हुई है । 

(३) सारावली का आधार पुरुषोत्तम-सहस्ननाम हदै । 

(४) सारावली का दृष्टिकोण सैद्धान्तिक रहा दै । 

(५) विक्रम-संवत्‌ १६०२ पर्यन्त सूरदास ने श्रीमद्‌भागवत के 
द्वादश-स्कंध के अतिरिक्त वल्लभ-संप्रदाय की नित्य और वर्षोत्सव की 
सेवा के जिन पदों को गाया था, उन्हीं का यह सूचीपत्र अथवा 
सिद्धांतात्मक सार है । सृष्टि-रचना के लिये उसकी प्रारम्भिक “विशिष्ट 
प्रस्तावना’ और 'होरी-खेल की कल्पना? इस सिद्वान्तात्मक इष्टि की 
पुष्टि करती है । 

(६) द्वादश-स्कन्थात्मक भागवत के सार-रूप से इस में प्रधानतः 
२४ अवतारों का वर्णन और नित्य एवं उत्सव की सेवाओं के पदों के 
सार-रूप से “सरस-संवत्सर-लीला” की भावनाओं का वणुन है । इस 
प्रकार सारावली? में 'कथावस्तु? को दो भागों में प्रथक-प्रथक बाँटना 
भी “ताको सार सूर-सारावली' वाले कथन की पुष्टि करता है। 


इस प्रकार 'सारावली' सूरदास की एक स्वतन्त्र सैद्धान्तिक 
रचना है।२ . 


~ 


प नीरे उद उ नि और वल्लभ संप्रदाय” पृष्ठ दोय वृर मलता ३० 
` 3 सूर निशंय पृष्ठ १४२, ६४३, 
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( ६१ ) 


आचार्य मुन्शीराम जी! 'सूर-सारावली? की प्रामाणिकता पर 
विश्वास करते हैं, परन्तु डा० ब्जेश्वर वर्मा ने अपने विस्तृत विवेचन 
में इस ग्रन्थ को अप्रामाणिक माना है और अन्त में लिखा है। 

“उपयु क्त विवेचन के निष्कर्प-स्वरूप यह निस्संक्रोच कहा 
जा सकता हे कि कथावस्तु, भाव, भाषा, शैली और रचना के दृष्टिकोण 
के विचार से सूर-सारावली सूरदास की प्रामाणिक रचना नहीं जान 
पड़ती है । तथाकथित आत्मकथन और कवि-छापो से भी यही संकेत 
मिलता है ।' 

डा० त्रजेश्‍वर वर्मा ने अपने निष्कर्ष के विषय में अनेक युक्तियाँ 
प्रस्तुत की हैं । 

वास्तव में सूर-सारावली सूरदास जी की ही रचना है। इसके 
नाम के कारण ही कुछ आलोचकों को यह भ्रान्त धारणा हो गई है कि 
यह सूरसागर की भूमिका अथवा सारांश है। यदि सूक्ष्मता से अनु- 
शीलन किया जाय तो यह प्रतीत होगा कि भागवत की कथा का निर्वाह . 
सूरसागर की अपेक्षा सुर-सारावली में अधिक सावधानी के साथ 
हुआ है। सूरसागर के तो बहुत से प्रसंगों का समावेश भी इस प्रन्थ 
में नहीं है । भावात्मकता न होने के कारण सुरसारावली की शेली में 
सू'सागर की शेली से विभिन्नता आगई है! सूरसागर को--विशेषत: 
हारश स्कन्धात्मक स्वरूप को--श्री मदूभागवत के आधार पर रचित 
माना गया है और जिस प्रकार पुरुषोत्तम सहस्रनाम को भागवत-सार- 
समुच्चय कहा गया हे, उकी प्रकार सूर-सारावली को सूरसागर- 
सार समुच्चय कहा जा सकता है। सूर-निर्णय के लेखकों ने इस पक्ष 
पर विचार करते हुए अपना तर्क संगत मत दिया है। 

सारावली के विषय से ही यह स्पष्ट है कि यह ग्रन्थ होली-गान 
के रूप में लिखा गया है । इसमें न तो कहीँ सूरसागर का ही उल्लेख 
है और न ही किसी ग्रन्थ के सारांश होने का संकेत है । यह तो एक 
स्वतंत्र रचना है ओर इस प्रकार की रचनाओं की भक्त-कवियों सें 


` परिपाटी भी रही है । गोस्वामी तुलसीदास जी की रामचरित-मानसेतर 


रचनाओं को यदि उनके 'मानस? के साथ रखकर सार अथवा 
सारांश खोजने की मनोवृत्ति के चश्मे से देखा जाय तो उनमें से 
चल कृतियाँ “मानस? के साररूप में दीख पड़ेंगी। कहने ८ रक कतिया भानस’ के साररुप में दील पडंगी। कहने कीः आवः | आव- 


१ सूरदास डा० त्रज्ञेश्‍वर वर्मा एषठ १०१ | 


| बाद में ही किसी ने जोड़ दिया हो । सुर-सा 
_बाद्‌ में ह किसी ने जोड़ दिया हो । 


( ६२ ) 


श्यकता नहीं कि आलोचक की ऐसी दृष्टि से साहित्य जगत्‌ में 
अराजकता की सृष्टि ही हो सकती है और अनेक कवि-क्ृतियाँ 


्रप्रामाणिक सिद्ध हो जायंगी । हम सूरसारावली की प्रामाणिकता के | 


| 
| 
| 
। 


| 
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सम्वन्ध में आचार्य मुन्शीराम शमी के मत से सहमत हैं और उसे / 


23 शा ०७ 
उन्हीं के शब्दों में उद्धृत करते हैं :-- 
“अतः हमारी समम में सारावली? एक बृहद्‌-होली” नाम का 
Lo [aR 0२ ~ oS, 
गीत हे, जिसकी टेक है “खेलत यह विधि हरि होरी हो, हरि होरी हो 
~ ४६ ~ YN 
वेद विदित यह बात |” इसी एक गीत की १००७ कड़ियाँ हैं, जो 
सारावली के छन्दों के रूप में प्रकट की गई हैं ।'?१ 
यदि हम सूर सारावली को सूरसागर की भूमिका या अनुक्रमणिका 


७० > च हि आ ७ 
मानें तो यह भी मानना पड़ेगा कि यह सुरसागर के पश्चात लिखी गई | 


होंगी। जो हास्यास्पद ही प्रतीत होता हे । वास्तविक बात तो यह है | 


कि सुर-सारावली' सिद्धान्त रूप में लिखा हुआ प्रथक शेली में एक 


` प्रथक्‌ ग्रन्थ है । सुरसागर की अनुक्रमणिका मानने का भ्रम 'एक लक्षु- 


पद-बन्द? वाले पद से भी हो जाता हे किन्तु एक लक्ष पद-बन्द से एक 
अथवा सवा लाख पदों की कल्पना भी निराधार ही प्रतीत होती है। 


श्री प्रभुदयाल 'मीतल' ने अपने अष्ट-क्ञाप-परिचय में एक लक्ष का | 


अर्थ एक लाख न करके एक लक्ष भगवान्‌ अर्थात्‌ लन्न-आश्रम-स्वरूप 
श्रीकृष्ण किया है ।* मीतल जी के इस तर्क से हम सहमत-नहीं हैं 


क्योंकि इस' पद्‌ के पूर्वापरसम्यन्ध से लक्ष शब्द संख्या-वाचक ही । 


प्रतीत होता है, अतएव हमारी समझ में इस पद का निर्वोह दो प्रकार 
से.हो सकता है :-- 
१-- लक्ष-पद-बन्द! में लक्ष शब्द तो संख्या-वाचक ही है परन्तु 
बन्द! शब्द प्रत्येक पंक्ति का सूचक है। इस प्रकार एक लाख पंक्तियाँ 
दस सहर पदों से भी कम में आ सकती हैं. और ६७ वर्ष. की अवस्था 
तक उन्हाने अवश्य इतने पदो की रचना करली होगी अथवा कवि 
Los LS ००, 1 
की भावि-पद-निर्माण-योजना का भी यह सूचक हो सकता है। 
२--यह पद भी इस श्रान्ति का कारण है. कि सूर-सारावली 


न्थ सूरसांगर का सारांश हे । सम्भव है कि यह अ्रक्षिप्त हो और | 


१ सूर-सौरभ पृष्ठ १८८ - न ै 
* झष्ट-छ्ाप-परिचय ( प्रसुंदयाल मीतल ) पृष्ट ३४ दरक, 


~ 


रावली के विषय-वर्णन, | 


=, 


( ६३ ) 


शैली, भाव और कवि-छापों को देखकर निश्चय सा हो जाता है कि 
इसके रचयिता हमारे अष्टछापी कवि सूरदास' ही हैं। कथा के 
वैषम्य, शेली की विभिन्नता, ओर विषयान्तरता को देखकर अन्य 
कवि की कल्पना युक्तिसंगत नहीं जान पड़ती | श्रीमद्‌ भागवत में 
सृष्टि-क्रम कई प्रकार से बताया गया है । स्थान-स्थान पर विषया- 
न्तरता भी दृष्टिगोचर होती है। यों तो यदि हम सूरसागर के 
प्रामाणिक पदों को ही तक-पूणें आलोचना की कसौटी पर कसने लगें 
तो पक्ष ओर विपक्ष में बहुत कुछ कहा सुना जा सकता है। अतएव 
सूर-सारावली को सूर-रचित ही मानना न्याय-संगत होगा । सूरदास 
के पदों की रचना का क्रम तो उनके जीवन के अन्तिम क्षणों तक 
चलता रहा | संभव हे कि ६७ वपें की अवस्था तक उन्होंने जितने 
परां की रचना की हो, उनके साररूप में सूर-सारावली की रचना हुई 
हो । कुछ आलोचक सूरसागर के अन्त में युगल-उपासना के पदों 
को देखकर कहते हैं कि महाप्रभु वल्लभाचाये ने युगल-रूप.की उपासना 
का विशेष प्रचार नहीं किया था, इसलिए यह ग्रन्थ सर-कृत नहीं हो 
सकता किन्तु यह युक्ति भी असङ्गत हे क्योंकि प्रथम तो यह कहना ही 
अयुक्त है कि वल्लभाचाय जी युगल-मूर्ति के उपासक नहीं थे। दूसरे 
स युक्ति को स्वीकार कर. भी लिया जाय तो सर-सारावली की 
रचना तो उनकी ( आचाय-वल्लभ की ) मृत्यु से लगभग १४५ वप 
पश्चात्‌ हुई थी, जब कि पुष्टि-सम्प्रदाय मं सेवा के मण्डान क्रीः. 'पूण- 
प्रक्रिया प्रारम्भ हो चुकी थी.।. इसलिये सूर-सारावली की प्रामाणिकता 
में सन्देह के लिये कोई स्थान हे ही नहीं । इसकी कोइ हस्तलिखित 
प्रति आभी तक प्राप्त नहीं हो .सकी है परन्तु बा० राधाकृष्णदास 
सरसागर के प्रारम्भ में उसको सबसे पहले छपवाया था । सूरसागर 
की विभिन्न प्रतियों के विषय में हम आगे लिखेंगे । सारावली के दो पदो 
को काल परिमाण-सचक मान कर उसके आधार पर आधुनिक 
आलोचकों ने अपनी कल्पनाएँ प्रस्तुत की हैं | बे दो पद ये हे 
गुरु परसाद होत यह दरसन सरसठ बरस प्रवीन 
' शिव-विधान-तप करेडं बहुत विधि तऊ पार नहिं लीन्ह ॥ 
पदं सं० १००२ 
तथा ६;- 
टं सस्वतसर लीला गाव युगल-चरण चितलाव 
गर्भवास बन्दीखाने में सर” बहुरि नहीं. आव ॥ पद सं? ११०७ 


“जी के निधन के उपरान्त विट्टलनाथ जी ने ब्रज-यात्रा प्रारम्भ की 


गया है । रसिकेश्वर भगवान्‌ श्रीकृष्ण की नित्य-लीलाओं का बड़े | 


( ६४ ) 
आचाये मुन्शीराम शर्मा ने उक्त दोनों परों का समन्वय कर्‌ | 
सरसठ वर्षे की आयु में 'सूर का संप्रदाय-प्रवेश मानकर उस वष फे | 
“सरस संवत्सर” की कल्पना के आधार पर संवत्‌ १५८१ माना हे और | 
उसी के हिसाब से उसमें से ६० निकाळ कर सूर का जन्म सम्वत्‌ 
१५१५ के लगभग माना है ॥ ` | 


शर्मा जी की यह कल्पना सास्प्रदायिक-साहित्य के उल्लेखो | 
तथा ऐतिहासिक विवरणों क प्रातकूल पड़ती है। अतः इसके मूल में | 
कोरी कल्पना ही प्रतीत होती है। वास्तव में इन पदों का अपना | 
विशेष महत्व है। एक ओर तोये सूर की जन्म-तिथि के निश्चय : 
करने में सहायक होते हैं और दूसरी ओर साम्प्रदायिक-विवेचन की | 
दृष्टि से भी महत्वपूर्ण सिद्ध होते हैं हम पहले कह आये हैं कि अष्ट- | 
छाप की स्थापना गोस्वामी विट्टलनाथ जी द्वारा सम्वत्‌ १६०२ में हुई 
थी । इसी वर्षे गोस्वामी जी ने सम्प्रदाय की सेवा-प्रणाली को व्यवस्थित 
एवं विस्तृत रूप दिया था । श्री वल्लभाचाये जी के अ्येषठ पुत्र गोपीनाथ | 


ओर सम्बत्‌ १६०२ में उन्होंने अष्टछाप की नीवँँ डाली । वार्त्ता- | 
साहित्य से ज्ञात होता है कि सूरदास जी गोस्वामी विट्टलनाथ जी को 
श्रीकृष्ण का ही स्वरूप मानते थे और उनके प्रति ऐसी ही निष्ठा, 
भक्ति एवं श्रद्धा रखते थे। अपने अन्त समय में “भरोसो हृढ़ इन 
चरणन करो? वाले पद में सूर ने गो० विट्ठलनाथ जी के प्रति अपनी 
परम भक्ति को प्रकट किया है। हो सकता है कि ६७ वर्ष की अवस्था 
में सं० १६०२ में जो दर्शनवाली बात उन्होंने कही थी, बह भी गोस्वामी _ 
विठ्ठलनाथ जी के प्रति हो। इस बात की पुष्टि उनके सेवा फल- 


वाले “सेवा की यह अद्भुत रीति, श्री विइलेश सों राखे प्रीति” वाले 
पद से भी हो जाती हे । 


| "सरस सम्वत्‌सर” वाले पद से काल-निणीयक किली विशेष 
सवतसर का कल्पना भी असङ्गत ही प्रतीत होती है । हम आगे वर्णन 
करेगा कि. कस प्रकार पुष्टि-मार्गीय सेवा-प्रणाली के अनुसार वर्षोत्सवों 
का क्रम रखा गया हे और तदनुकूल भावनाओं का समावेश किया | 


RRS 
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( ६५ ) 


विस्तार के साथ संप्रदाय में समावेश हुआ और यह सब कार्य श्री 
गोस्वामी विट्ठलनाथ जी ने ही किया था । सेवा का यह अद्भुत प्रकार 
संवत्‌ १६०२ सं संप्रदाय में प्रचलित हुआ ओर इसी सेवा-प्रणाली के 
आधार पर वषे भर की लीलाओं को दृष्टिकोण में रखते हुए 'सरस 
सम्वत्सर? नामकरण किया गया । अतएव सरस सम्वत्सर' का 
अभिप्राय वर्ष भर की लीलाओं से हे । संवत्‌ १६०२ के पूर्व इस प्रकार 
की कोई सेवा-प्रणाली प्रचलित नहीं थी । इस सेवा का क्रम जन्माष्टमी 
से प्रारम्भ होता है, इसलिये सूर ने भी जन्माष्टमी से ही वर्णन प्रारंभ 
किया है । सूर सारावली के वणेन में वर्षोत्सव की" सभी भावनाओं 
का क्रम लांच्तत किया जा सकता हे । अतः हम सूरूनिणंय के इस 
कथन से पूणतया सहमत हे कि-“सरसठ वरस प्रवीन और 'सरस- 
संवत्सर लीला? दोनों कथन ऐतिह्य दृष्टि से एक दूसरे के सापेक्ष हैं 
ओर सरस-संवत्सर लीला वाले कथन को स्पष्ट करने से सरसठ 
बरस प्रवीच वाला पद अपने आप स्पष्ट हो जाता हे । 


साहित्य-लहरी 

यह ग्रन्थ सूरदास जी के उन पदों का संग्रह हे, जिनको रृष्टिकूट 
कहा जाता है और जो रस, अलङ्कार ओर नायिका-भेद वाली रचना: 
शल्ली से संबद्ध है । इसमें ११८ पद हैं। पद-संख्या १०६-११८ में 
विशेष प्रकार के ऐतिहासिक संकेत सग्रव्थ की कोई प्राचीन 
हस्तलिखित प्रति तो नहीं मिलती, किन्तु नागरी-प्रचारिणी-सभा की 
रिपोट में सूरदास जी के इृष्टिकूट सटीक” तथा 'सूरशतक? नाम की 
रचनाओं का उल्लेख है | इल ग्रन्थ की दो टीकाएँ. भी प्रकाशित हो 
चुकी हे। “नवल किशोर” प्रेस, लखनऊ से “सरदार? कवि की टीका 


. दो भागों में प्रकाशित हो चुकी है जिसके प्रथम भाग में ११८ तथा 


दूसरे में ६३ पद हैं । इस ग्रंथ का नाम “श्री सूरदास के हष्टिकूट सटीक? 
है और इसके अन्त में लिखा है “इति श्री सुकवि सरदार.कृता 
साहित्य-लहरी समाप्ता |”? इस ग्रन्थ की दूसरी टीका “खङ्ग बिलास” 
प्रस, बाकीपुर से प्रकाशित हुई, जिसके संग्रह कर्ता भारतेन्दु हरिशचन्द्र 
तथा प्रकाशक श्री बाबू रामदीनसिंह्‌ हैं। इन दोनों ही टीकाओं के 


_ अध्ययन से ज्ञात होता है कि सरदार कवि से पहले भी 'दृष्टिकूट पः 


डा सूरदास के दृशष्टिकूट सटीक' नवल किशोर प्रस सं० १६०४ त्रि9 
सू० सा2--६ 3 ॥ 


( ६६) 
पर कोई टीका थी, सरदार कवि ने अपनी ओर से भी कुछ नवीन 
र्थ किये तथा साथ ही साथ कुछ दृष्टिकूट पदों को भी बढ़ाया है। 


अब विचारणीय प्रश्न यह है कि 'साहित्य-लहरी” एक स्वतन्त्र रचना | 
है अथवा सूरसागर में आये हुए दृष्टिकूट पदों का संकलन मात्र! | 
अब तक सूरसागर की जितनी प्रतियाँ उपलब्ध हुई हैं, उनमें साहित्य- | 
लहरी के कुछ पदों को छोड़कर अन्य सभी पद नहीं मिलते। हाँ, 
इतनी बात अवश्य है कि सूरसागर में इस प्रकार के कुछ पद अवश्य | 
हैं, जो साहित्य-लहरी के दृष्टि-कूट पदों से विषय और शेली का | 
साम्य रखते हैं । सुकवि “सरदार? की टीका से विदित होता है कि. 


उन्होंने जिस टीका का आश्रय लिया था, उसमें पदों की संख्या कुछ 


कम थी और वे “सूर के दृष्टि-कूट” पदों के नाम से प्रचलित थे। | 
“सूरदासः जी की सूरशतक नाम की क्ति में भी प्रायः वे ही पद हैं, जो | 
साहित्य-लहरी में संग्रहीत हैं । 'विद्या विभाग, काँकरोली में “सुर-शतक! ' 


की एक प्रति मोजूद दै तथा नागरी प्रचारिणी सभा की खोज-रिपोटे में 
w रो ~ [os ७०७ 
भी इसका उल्लेख हुआ है । काँकरोली-विद्या-विभाग में सूरदास जी के 


दृष्टिकूट पदों की अन्य दो टीकाएँ हैं। उन सत्र बातों से ऐसा | 
प्रतीत होता है कि सूरदास जी ने दृष्टिकूट-पदों की रचना | 


स्वतन्त्र रूप से ही की थी और सम्भवतः उनका संकलन 
उनके जीवन काल में ही हो गया था किन्तु इतना अवश्य 
है कि साहित्य-लहरी का जो रूप इस समय है, उसमें कुछ पद 
प्रक्षिप्त अवश्य हैं। इस ग्रन्थ के अधिकांश पदों में. “नायिका भेद! 


अलङ्कार आदि का विवेचन है, पहले १०४ पदों में तो उनके वण्य- 


विषयों का भी उल्लेख हे तथा आगे के पदों में कहीं स्पष्ट तथा कहीं 
अस्पष्ट रूप में काव्याङ्गों का विवेचन होते हुए भी भक्ति भावना का | 
परमोत्कषे लक्षित होता है । साहित्य-लहरी की प्रामाणिकता भी सूरके. 


आधुनिक आलोचकों का प्रमुख आलोच्य-विषय रहा है और डा? 


ब्रजेश्वर वर्मा के अतिरिक्त सभी ने इसे 'सुरदास जी? की प्रामाणिक | 


रचना ठहराया हे । इस विषय पर विचार करते हुए डा० दीनदयाल 
गुप्त लिखते हैं-- . pi 
. “साहित्य-लहरी सूरदास के दृष्टिकूट पदों का ग्रंथ है, जिसका 
संकलन सूर के ही जीवन-काल में हो गया था। इसकी रचना के 


७ «के ¢ SD I प्रो CEN 
बाद भी स्र” ने “स्रसागर' में दृष्टिकूट पद लिखे और उनको छाँट 


कर लोगों ने बाद को मूल साहिल्य-लहरी में मिला दिया ।. यह ग्रन्थ 


| 


| 


( ६७) 


यद्यपि सूरसागर का अंश कहा जा सकता है फिर भी एक स्वतन्त्र 
ग्रन्थ दै, जो अपनी निजी विशेषतायें रखता है' |? 


1० गुप्त ने ११वें पद को प्रक्षिप्त माना है और यहाँ तक 
कहा है कि सम्भवतः १०६वें पद के अनन्तर सभी पदों का समावेश 
साहित्य-लहरी में बाद को हुआ है । 


», आचाय मुन्शीराम शमो “सोमः ने साहित्य-लहरी को समम्रत 
प्रामाणिक सानकर ११म्बें पद के आधार पर अनेक कल्पनाएँ कर 
डाली हैं, जिनका उल्लेख हम पहले अध्याय में कर आये हैं। वास्तव 
मं अब साहित्य-लहरी के ११८ वें पद की अप्रामाणिकता सर्वेविटि 
हो चुकी है, अतः उसकी अप्रामाशिकता सिद्ध करने के, लिए युत्तियाँ 
का उद्धरण करना पुनरुक्ति अथवा पिष्टपेपण होगा । हो, पद सं० 
१०६ अवश्य ही विचारणीय हे, जो इस प्रकार दे 


सुनि पुनि रसन के रस लेख। 

दसन गौरीनन्द्‌ का लिखि सुबल संवत्‌ पेख ॥ 
नन्द-नन्दन मास छ ते - हीन तृतिया वार। 
नन्दनन्दन जनम ते हैं बान सुख-आगार ॥ 
तृतीय ऋत्त सुकम जोग विचारि सूर नवीन। 
नन्द्‌-नन्दन-दास-हित साहित्य लहरी कीन ॥ 


इस पद में साहित्य-लहरी के रचना-काल की ओर सङ्कत किग्रा 
गया है । इसमें दो बातें विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं: १-रचना काल 


२-नन्द-नन्दनन्दास-हित । इन दोनों ही बातों के विषय में विद्वानों 


में मत-भेद है । रसन का अर्थ आचार्य मु शीराम शमा ने रसना के 


'व्यापारों के आधार पर दो मानकर साहित्यःलहरी का रचना-काल 
'सं० १६२७ साना है किन्तु आचाय रामचन्द्र शुक्ल ने “पुनि’ के स्थान 


पर सुनि ( शून्य ) पाठ मानकर सं० १६०७ निर्धारित किया है। कुछ 
आचार्यो ने रसन? का अर्थ 'एक? (१) मानकर सं० १६१७ की कल्पना 


की है | डा० ब्रजेश्‍वर वर्मा ने लिखा दै, “इस पद से एक ओर संख्या 


निकाली जा सकती है, यथा-मुनि =७ पुनि (पुनः) मुनि ८७, रसन 


के रस =६ दशन गौरी नन्दन को = १ = १६७७”, इस की पुष्टि में वे 


लिखते हैं 


———— 0 0000?)0णणा 


१ अष्ट छाप और वरुक्षभ संप्रदाय भाग १ पृष्ठ २६४ 


होते हैं किन्तु इस आधार पर 
सक भ 


( इद `) 


5; यदि सूरदास! के समय से इसे मिलाने का आग्रह न हो तो | 
यह संख्या अर्थ-सुकरता के अधिक निकट है क्योंकि इसमें न तो “पनि! 
को छोड़ा गया है और न “रसन के रस? को खण्डित किया गया है। 
ऐसा मानने से स्वतः साहित्य-लहरी “सूर” की रचना नहीं ठहरती; | 
परन्तु साहित्य-लहरी का रचना-काल सं० १६०७ जितना प्राचीन भी | 
नहीं माना जा सकता ।??१ 

` हमारी सम्मति में इसमें सम्बत १६०७ का ही उल्लेख है क्योंकि | 
'सुनि का हस्त लेख में “पुनि? पढ़ा जाना असम्भव नहीं । “रसन के 
रस लेख! में तो श्रान्त के लिये स्थान ही नहीं, स्पष्ट ही लेखक को 
रसन के रसना के रस जो ६ होते हैं, . अभीष्ट हैं । यहाँ रसन' शब्द 


का प्रयोग काव्य के ६ रसों की व्यावृत्ति के प्रयोजन से ही किया / 
गया है । इस प्रकार साहित्य-लदरी का रचना-काल इस पढ़ के द्वारा | 
सम्वत्‌ १६०७ ही द्योतित होता है । नन्द-नन्दनदास के भी दो अर्थ 
किये गये हे--नन्दनदास-नन्दन अथात्‌ कृष्णदास अथवा स्वयं नन्दः | 
दास । यहाँ “नन्ददास? अर्थ ही उपयुक्त प्रतीत होता हे । “कृष्णदास” | 
की कल्पना करने वालों ने भी सामान्यतः कृष्ण-भक्त तथा नम्ददास के | 
पुत्र कृष्णदास को ही स्वीकार किया है तथा इस मान्यता की पुष्टि | 
आख्यायिका ओर वार्त से की है। जब 'नन्ददास’ जी वल्लभ- ' 
सम्प्रदाय में प्रविष्ट हुए, तष सूरदास जी ने उन्हें नन्द नन्दनदास | 


` कह्दा था। “भाव-प्रकाश’ वाली वार्ता का आश्रय लेकर श्री द्वारिका- | 


दास परीस? तथा प्रभुद्याल मीतल ने यह भी सिद्ध किया है कि जब | 
नन्ददास ने 'पुष्टि-माग' में प्रवेश किया तब सर्वप्रथम वे सूरदास! | 
की संगति में ६ मास तक चन्द्र-सरोबर पर रहे थे और वह संवत्‌ 
१३०७ के लगभग ही ठहरता हे ! 'नन्ददास' ने स्वयं भी इस प्रकार | 
के काव्याज्ञों का विवेचन करने वाले प्रंथों की रचना की थी । वास्तव | 
में हिन्दी-सादित्य में रीति काव्य-प्रवाह के मूल स्रोत को प्रवृत्त करने | 
वाले सर्वप्रथम कवि ये ही हैं क्योंकि क्रपाराम की हित-तरङ्गिणी का | 
` रचना । साहित्य-लहरी ) के आधार | 
शृङ्गार की कदेम से लाव्छित और दूषित | 


सूरसागर? में भी श्वङ्गार के उन्मुक्त वणनो के अनेक उदाहर 


भक्त शिरोमणि महाकवि सूरदास की | 
1 3 SETS TS 
१ ¬ सुरसागर” डा० बजेश्वर वर्मा ष्ठ १२१ ३ ह भाज ` fir पड | 


शै 


(६ ) 


रचना में भौतिक वासना का आरोप उनके पवित्र-हृदय में छिंद्रान्वेषण 
की चेष्टा करना ही कहा जायगा क्योंकि अपनी पवित्र भावना के बल 
पर सांसारिकता के धरातल से बहुत .ऊँचे उठे हुए “सुर? ने अपने 
आराध्य की अनेक प्रणय-पूर्ण लीलाओं के मधुर-गान का जो स्वर 
उठाया है, उसमें सरसता है किन्तु कर्देम नहीं, विहलता है किन्तु वासना 
नहीं, सौन्दर्य रस-पान की आकुल पिपासा है किन्तु एंद्रियिक लोलुपता 
नहीं । वाष्प की तरलता है किन्तु दढ़तां के साथ, मुस्कान की मादकता 
है किन्तु चेतनता के साथ, अनुभूतियों की चपलता है किन्तु स्थिरता 
के साथ । कहाँ तक कहें, लौकिकता है परन्तु अलौकिकता के साथ हे । 
यह भी एक तथ्य है कि पुष्टि-सम्प्रदाय की भक्ति-भावना पर चेतन्य- 
सम्मदाय का भी पूरा-पूरा प्रभाव पड़ा है अतः इस सम्प्रदाय के भ रें 
ने भक्ति को रस मानकर अनेक प्रकार से नायक-नायिकाओं का वर्णन 
किया है। इस विवेचन से हम दो निष्कर्ष निकाल सकते हैं : ु 

१--यह पद सूर-रचित न हो किन्तु बाद में किसी ने उनके 
'इृष्टि-कूट” पदों में जोड़ दिया हो क्योंकि इस प्रकार की पद-प्रक्षेप- 
प्रणाली सरदार कविकी टीका से भी सिद्ध होती है | इतना तो मानना 
ही पड़ेगा कि इस पद के पश्चात्‌ आये हुए साहित्य-लहरी के पद तो 
अवश्य ही बाद के जुड़े हुए हैं । इस पद को प्रक्षि मानने के पक्ष में 


यद्वः युक्ति भी प्रस्तुत की जा सकती है कि सूरदास ने अपनी रचनाओं 


में कहीं भी काल-संकेत नहीं किया है, केवल सूर-सारावली में -६७ वर्ष 


“आयु का उल्लेख अवश्य है । इसलिए अन्य युक्तियुक्त प्रमाणां के अभाव 


में हम इस पद को सूर-कृत मानने के लोभ को संव एण नहीं कर सकते। 

 २-यहृ पद सूर'कृत है और उन्होंने 'नन्ददास' के लिये ही 
इन दृष्टि-कूट पदों की .रचना की। जिनका उद्देश्य उनकी उद्दाम- 
वासना को श्री कृष्णार्पण कराना था । एक तीसरी कल्पना यह भी की 
जा सकती है कि सूरदास के दृष्टिकूट पदों की व्याख्या किसी विद्वान्‌ 
ने 'साहित्य-लहरी” के नाम से भक्तों के हित के हेतु बाद में ही की हो 


“किन्तु इस कल्पना को स्वीकार करने पर इस पद द्वारा प्रतिपादित 
समय की व्याख्या का स्वरूप बदलना पड़ेगा । 


खरसारार-- . 
सूरसागर सूरदास जी की महत्वपूर प्रामाणिक रचना है । बहुत 


संभव दै कि सूर के जीवन-काल में ही उसका किसी न किसी रूप में 


Ea 


| 
| 
। 
| 
| 


( ७० ) 


संकलन हो गया हो। हम पहले लिख चुके हैं कि गोकुलनाथ जी कृत 
सूरदास की वात्ती में इस बात का संकेत है कि सूर ने सहस्रावधि पढ़ों 
की रचना की, जिनका सागर सारे संसार में प्रसिद्ध हुआ.। हरिराय 
जी ने अपने भाव प्रकाश? में इसकी पुष्टि की हे कि इस ग्रन्थ में 
ज्ञान-वेराग्य के प्रथक-प्रथक भक्ति-सेद, अनेक भगवद्‌ अवतार और 
उन सब की लीला का वणेन है । सूरदास जी की वार्त्ता? प्रसंग ४ में 

ह भी उल्लेख है कि अकबर बादशाह ने सूरदास के पदों का संकलन 
कराया था | इस प्रकार वात्ती-साहित्य के आधार पर यह कहा जा 
सकता है कि “सूरदास? जी के कीतेन-पदों का संग्रह उनके समय में ही 
हो चुका था परन्तु उनके समय की कोई प्रति अब उपलब्ध नहीं है | 
सूरसागर की अनेक प्रतियाँ हमारे देखने में आई हैं । मथरा निवासी 
पं० जवाहरलाल चतुवेदी ने पोद्दार-अभिनन्दन-मन्थ में अपने एक 
लेख में सुरसागर की प्रतियों का विवरण दिया है, जिसे हम नीचे 


उद्धृत करते हैं-- 
हस्तलिखित 


जिन प्रतियों के स्थान का कोई पता नहीं चलता--- 
१--सुरसागर सं० १७३५ की प्रति । 

२--सुरसागर सं० १८१६ की प्रति ।* 

टं जिन प्रतियों का उल्लेख बाबू राधाकृष्ण्दास ने किया है, वे 
थे हैं--- 


१-सूरसागर ( प्रथम-स्कंध से नवम स्कन्ध तक) प्रा० स्था० 


. खङ्ग विलास प्रेस, पटना । 


२-सुरसागर ( दशम- स्कन्ध पूर्वाद्धे ) भास्तन्दु बाबू हरिश्चन्द्र 
पुस्तकालय, काशी । 
२--सूरसागर ( दशम स्कन्ध उत्तराद्ध से द्वादश स्कन्ध तक) 
काशी राज्य--रामनगर की प्रति) | द 

मिश्रवन्धुओं द्वारा उल्लिखित । 

१--सूरसागर (पद संख्या १२ हजार) खत्री मुहल्ला लखनऊ, 

| (गुजरात) 


२--सूरसागर ( संग्रह्मत्मक ) प्रा० पं० केशवराम काशीराम | 


शास्त्री, गुजरात वर्नाक्यूलर सोसाइटी, भद्रकाली । 
अलीगढ़ (याज्ञिक पुस्तकालय) -- 


१ खोज रिपी! सब ३३०६ ॥ पाए सनू. ६६०६ 


| 


| 


(७१ ) 
१-=सूरसागर प्रथम स्कन्ध नं० २६७/२६ 
२--सूरखागर (संपूण) नं० २६६/५४ सं० १८५४ की प्रति" । 
३=—सूरसागर (अपूण) नं० ३७५/२६ | 
2 सुरसागर (अपूण) नं० ४०१/२६ सं० १६०० की प्रति 
५-सृरवागर (अपूण) नं? ४०२/२६ सं० १६०० की प्रति 
६--सूर-सागर ( दशम अपूणे ) नं? ८१३। २६। 
उज्जन (मध्य भारत) 
१--सूरसागर; प्रा० -ओरियन्टल मनस्क्रप्ट लायन्रे री, उज्जैन | 
उदयपुर (मेवाड़) सरस्वती भण्डार-- 
१--सूरसागर (सम्पूण संप्रहात्मक) सं० १६६७ की प्रति । 
९--सूर-सागर (सम्पूणे संग्रह्मात्सक) सं० १७६३ की प्रति । 
३--सुरसागर (सम्पूण संग्रहात्मक) 
न्य 
१-सूर पदावली (संक्षिप्त) सं० १७६० की प्रति | 
२--सूर सारावली (संक्षिप्त) अन्तिम पद “ब्रज ते. पावस पे न 
गइ ।?? 
कलक त्ता-- 
१ --'पूणेचन्द नाहर’ 
सूरसागर (पूणे द्वादश स्कन्धात्मक) 
२- हनुमान प्रसाद पोद्दार--“फमे ताराचन्द . घनश्यामदास? 
सूरसागर (पूरी द्वाइश-स्कन्धात्मक) स ० १८६६ की (प्रति । 
काँकरोली २ (मेवाड़) “सरस्वती भण्डार? 
१--सुरसागर (पूणे-संग्रह्मात्मक)' बंध सं० १ 
, २--सरसागर (पूण संग्रह्ात्मक) बंध सं० ७ पुस्तक सं० ५ 
३--सरसागर (पूण -संप्रहात्मक) बंध सं० २ ! ४६ पुस्तक सं० ५ 
. ४-सूरसागर (पूरी संप्रहात्मक) बंध सं० ४७ पुस्तक सं० ५ 
४--स रसागर (पूणे संग्रहात्मक) बंध सं० ६६ पुस्तक सं० १ 
ह (पूणे संग्रहात्मक) बंध सं० ८१ पुस्तक सं० ५ 
७--सूरसागर (पूण संग्रहात्मक) स? १६१२ की प्राति 


१ ये पुस्तके अब नागरी प्रचारिणी! सभा काशी में आ गई हें । 
हाँ ब्रज-भाषा-साहिस्य की हस्त लिखित पुस्तका का “बडा भारी 


ओर सुन्दर संग्रह दे।  : : jr 


£ 


( 


( ७१ १ । 


८=सूरसागर (दशम स्कन्ध) बंध सं० ४६ पुस्तक सं० ५ 
६--सूरसागर के-पद (स्फुट) बंध सं० १०४ पुस्तक सं०३ 
१०--सूरदास के पद (स्फुट) बंब सं० २५ पुस्तक स ० ४ 
कामवन (भरतपुर) 'देवकीनन्दनाचाय-पुस्तकालय”' 
सूरसागर (पूर्ण संग्रहात्मक) 
। काला काँकर (अवध) राज्य-पुस्तकालय -- 
| सूरसागर (पूणे द्वादश स्कन्धात्मक) सं० १८८६ की प्रति । | 
| काशी “नागरी प्रचारिणी सभा”? -- टर 
। १ -'सूरसागर’ (पूणे-द्वादश-स्कन्धात्मक) सं० १८८० की प्रति) | 
| २--सूरसागर! (पूर्ण द्वादश-स्कन्धात्मक) सं० १६०६ की प्रति | ` 
सूबा साहिब वाली ! | 
|. ३--सूर-सागर (पूण, द्वादश-स्कन्धात्मक) सं० १६१६ की प्रति) | 
॥ ४--सुर-सागर (पूण, द्वादश-स्कन्धात्मक) | 
४-सूर सागर (पूर्ण, द्वादश-स्कन्धात्मक) बा० श्याम सुन्दर | 
दास वाली प्रति । | 


| 


है 5 
अन्य | 
१-शाह केशवदास रईस, काशी-- | 
सूर-सागर (पूणे, द्वादश-स्कन्धात्मक) सं» १७४३ की प्रति । | 
२--जानीमल 'खजाड्ची' काशी * | 
२--रायक्रष्णदास? काशी-- | २ 
- सूरसागर (पूण द्वादश-स्कन्धात्मक) सं? १६२६ की प्रति | 
|; ४--गोकुलदास “रईस” | ३, 
| _ सूर-सागर (पूर्ण, द्वादश-स्कन्धात्मक) | 
|| _ ४-६० रघुनाथ राम, गायघाट काशी, 3 । ४ 
| सुर सागर (पूण, द्वादश-स्कन्धात्मक) क 
° कामवन के देवकी नन्दन पुस्तकालय में- श्री सूरकृत _ गोवर्धन लीला! | हत 


पि ४ के एज | 
तथा प्रान-प्यारी (स्याम सगाई) भी है । । 


१_-बा० राधा-कृष्णदास ने स्वसम्पादित तथा 'वेकरेश्वर प्रेस? बम्बई से 
सुद्वित सूर सागर की भूमिका में इसका नाम जानीमल खान 

है॥ दे० वेंकटेश्वर प्रेत की प्रति सस्व 
==यद्वः प्रति बहुत सुन्दर तथा शुद्ध- 


चन्द लिखा 
त्‌ 18२३ का संस्करण 
पाउ-युक्त है, समान अपना 'सूर सागर! 


ee 


सम्पादित कराते समय इसका प्रयोग महीं किया है । 


( ७३ ) 
६--ला० रामरव्न 'छागरा? सगरा वाला, २४/२ लक्कड़ गली,काशी. 
सुरसागर (पुर्ण, हादश-स्कन्धात्मक) 
७--काशीराज-राज्य-पुस्तकालय, 'सरस्वृती भण्डार", रामनगर 
(काशी)-- | छे 
९ ०७ ws 
सुरसागर (पूण, दो खण्डों में, द्वादश स्कन्धात्मक) 
किशनगढ्‌ (राजपुताना), राज्य पुस्तकालय, “सरस्वती-भण्डार' 
सूरसागर (पूण, संगरहात्मक) 
कुचासन (राजपूताना) राज्य-पुस्तक-भण्डार्‌-- 


ते। सूरसागर (पूण, संग्रहात्मक सं० १६७५ की प्रति 

[ति | कोटा (राजपूताना) राञ्य-पुस्तकालय 'सरस्वती-भणडार” 
१--सूरसागर (पूर्ण, संग्रहात्मक) .सं० १६७० की प्रति 

|| , २-सूरसागर (पूर्ण-संग्रह्मत्मक ) , 

| खोज-रिपोर्ट* ( रिसचे ) के अनुसार 

भ | १- खोज रिपोर्ट सन्‌ १६०१-४ तथा ६, (उत्तर प्रदेश दारा 
। प्रकाशित)-- मिक न 

१- सूरसागर” सं० १७६२ की प्रति । 
| २--'सूरसागर! सं० १८५३ की प्रति | 
| | 


१--'सूरसागर' सं० १८३६ की प्रति। 

४-- सूरसागर! सं० १८७३ की प्रति | 

| २--स्रोज-रिपोर्ट सन्‌ १६०६-१० तथा ११ पृष्ठ ७-८ 

| सूरसागर १ 

| री खोज-रिपोट सन्‌ १६८३ 0000 वळ. 
| “सूरदास के पद? (स्फुट) | 

| ४-खोज-रिपोटे सन्‌ १६०३-७- | | 

- | 'सुरसांगर? (पूर्ण, संप्रहात्मक) सं० १६६७ की प्रति 


की! | १ 1 के अनुसार इन सूरसागरों का टीक-ठोक पदा प्राप्त न 
` होने से सम्पादन में किसी ने इनका उपयोग नहीं किया है। इन खोज- 

से 'रिपोटों' में-पद-संग्रह ( खोज रिपोर्ट सन्‌ १३०२ तथा १९०६) श्री 
बरलभाचाय जी के 'उत्सव-पद? (खो० रि० सन्‌ १३ ०२), 'कीतेन-पद्‌? 
(खो० ,रि० सन्‌ १३०६) तथा इसी प्रकार :ख्याल-टप्पा? | "(खोळ रि० 


` तसच १३ ०२) आदि संग्रह- ग्रन्थों, में सूर के बहुत से पढ़ संग्रहीत हैं। 
सू० सा०--१०:: :: - ] 


मताला IAD फार फक कलह, 


त 


७४ ) 
छतरपुर (बुन्देलखण्ड)--राज्य-पुस्तकालय 
सूरसागर (पूण, संग्रहात्मक) 
जयपुर. (राजपूताना) राञ्य-पुस्तकालय 
सरसागर। (पूण, दो खणडों में, संप्रहात्मक) सं० १८५४ | 
की प्रति यु 
अन्य-स्थाने--गिरघारी जी का मन्दिर, जयपुर, हि. 
सुरसागर (संग्रहात्मक) । 
जामनगर* (सौराष्ट्र), “बड़ी हवेली” (मन्दिर) 
सूरसागर (संग्रहात्मक) है 
जूनागढ़* (सौराष्ट्र), “बडी हवेली” (मन्दिर) | 
सूरसागर (संग्रहात्मक) । 
जौनपुर (उत्तरप्रदेश) पं० गणेशविहारी मिश्र (मिश्रबन्धु) के पास 
लखनऊ-- | 
सूरसागर (पूण, द्वादश स्कन्धात्मक) सं० १5५४ की प्रति । 
झालरा-पाटन (राजपूताना) राज्य-पुस्तकालय--- 
--सूरसागर (पूर्ण संग्रहात्मक) सं० १६७८ की प्रति । 
२--'सूरजी के पद? (स्फुट संग्रह) | 
* दरियाबाद (लखनऊ) रायराजेश्वर बली सिंह-पुस्तकालय-- | 
202 सूरसागर (पूणे, द्वादश-स्कन्धात्मक), सं० १८८२-की : ति, 
लिपि “फारसी? 
दतिया (बुन्देलखण्ड) राज्य-पुस्तकालय- ... | 
१--सुरसागर (पूण, संग्रहात्मक) सं० १८०६ की मरति 
२--सूरसागर (पूणे, संग्रहात्मक) 
दिल्ली प्रो० नगेन्द्र द्वारा प्राप्-- 
सूरसागर (पूणे, द्वादश-स्कन्धात्मक) सं? १८७७ की प्रति। 
नाथ द्वाराः (मेवाड़) “सरस्वती भण्डार”, "श्रीनाथ जी का मम्दिरः- | 


न , ३ र्‍जामनगर और जूनागढ़ (सौराष्ट्र) की इन हवेलियी. में हिल 
(अज-भाषा) साहित्य.का बहुत कुछ भाण्डार है, जो दशनीय दै। | 
3 “नाथ द्वारा! के 'सरस्वतो-भरडार? में हिन्दी (ब्रज-भाषा) साहित्य १ 
अतुलः भांडार है, जो श्रभी तक देखने में नहीं श्राया हे । यहाँ के पुर 
अध्यक्ष स्व श्री रामनाथ जी देवषिं द्वारा सूरसागर की एक ही प्रति * 
डहक्नेख श्राया हे । वेले यहाँ सूरसागर की बहुत सी प्रतियाँ हैं। | 


५४ | 


ति, 


(८७५ ) 


-सूरसागर (पूणे, संग्रहात्मक) सं० १६४८ की प्रति 


पुचायाँ (शाहजहाँपुर, उत्तर प्रदेश) पं० 'लालमणि पुस्तकालय? 
सूरदास” (पूर्ण, तीन खरडो में, द्वादशास्कन्धात्मक) 


पूना - दक्खिन कालेज पुस्तकालय-- 
सूर-पदावली (स्फुट) 
प्रयाग— 
- म्यूनिसरिपल म्यूजियम (अजायबघर)-- 
१--सूरसागर (केवल दान के पद) वं० सं० २१८, पु० सं० ६५। 
२-सूरसागर (रास के पद) बं० सं० २१६, पु० सं? ७४ (१)। 
३--सूरसागर ( अपुण, पद-संख्या २०११ ) बं० सं० २१६, पु? 
स० ८८ | 
४--सूरसागर ( अपूण, पद संख्या. २५१६ ) बं० सं० २१३, पु० 
सं० १७, सं० १७४३ कौ प्रति । 
५-सूरदास के पद (छोटा संग्रह) बं० सँ २०८ पु० सं० ५ | 
६--सुर पदावली (खंडित प्रति) बं० सं० २१७, पु० सं० १३३ | 
७=सूरदा स-भंजनावली (नइ प्राति) बं१ सं० १८६, पु० स० ३५। 
८-सुर-तुलसी भजनावली (संग्रह) बं० सं० २१६, पु० सं० 
२०१ । 
२-बिहारी जी का मन्दिर (निम्बार्क-पुस्तकालय) महाजनी टोल -- 
सूरसागर (संग्रहात्मक, खण्डित प्रति) | 
३- हिन्दी-साहित्य-सम्मेलन- . 
१--सूरसागर (पुण, .संप्रहाव्मक).बं०-स०.२१६, पु० स० ४७, 
सं० १८५० की प्रति। .. 
२--सुरसागर ( पूण, संग्रहात्मक )-बं० सं० ; २१६; पु० स० ३, 
सं० १८३६ की प्रति: । fs; 
३-सरसागर के पद (संग्रह) बं० सं० १४६, पु? सं? २०5 | 
४--सूरदास के (पद संग्रह, फारसी लिपि) पु० सं? 5६१ । 
५--स्रदास के भजन (संग्रह, लिपि फारसी) पु० सं० ८५५ | 
बम्ब - वेंकटेश्वर प्रस 
स्रसागर ( पूणे, द्वादश स्कन्धाव्मक) बा० राधाङष्णदास, काशी 
की प्रति--यत्र-तत्र उन्हीं के द्वारा संशोधित । 


बरौली (भरतपुर स्टेट) पो० पहाड़ी, ठा० रामभ्रसादसिदद 


| 


Se 6 


बूँदी (राजपूताना) राज्य पुस्तकालय, सरस्वती-भरडार ` | 


| 
:( ७६) 


सूरसांगर ( पुस्तक-नाम भागवत सूरदास कृत’, पूणे, संग्रहा- | 
- त्मक ) सं० १७६८ की प्रति |: त । 
बाजपेयी का पुरवा ( बहरायच ) पो० सिसिया, पं० शिवनारायश | 
बाजपेयी-- 4 | 
सूरसागर (पूण, द्वादश-स्कन्धात्मक) सं० १८६६ की प्रति । 
बिजावर ।बुन्देलखण्ड) स्टेट - राज्य पुस्तकालय 
सुरसागर (पूर्ण, संग्रहाव्मक) सम्वत्‌ १८७३ 
बीकानेर (राजपूताना) अनूप-संस्कृत लायत्रेरी | 
| -सूरसागर (पूर्ण, संग्रहात्मक) सम्वत्‌ १६८१ की प्रति, बुर- | 
-हानपुर, दक्षिण वाली | ज्या 
२-सूरसागर (पूरा, संग्रहात्मक) सम्वत्‌ १६६५ की प्रति, ५० | 
. बेली जी की लिखी.। | 
३- सुरसागर (पूर्ण, संप्रहात्मकं) सं०. १६६८ की प्रति, मथुरा, 
(केशवदेव जी का मन्दिर मल्लपुरा) के वैद्य विष्णु भट्ट 
की लिख्री। | | 
. ४-सुरसागर (पूर्ण, संप्रहात्मंक) सम्वत १७७३ की लिखी । 
. ५-सुरसागर (पूर्ण, संग्रहात्मक) ` 
६--सुरसागरं (पूण, संग्रहात्मक) ` 
.. ४ -सूरसागर (पूण, संम्रहात्मक) | 
` ८--सूरसागर' (पूणे, संग्रहात्मक) FS PRPC 
£--सूरसागर (खंडित, संग्रहात्मक) ˆ ` * | 
._ {०--सूरसागर (खंडित, संग्रहात्मक) 112. | | 
` ` सूर-छत्तौसी (छोटा संग्रह) ` | 
सूर पच्चीसी (छोटा संग्रह) ०; 
. सूरसागर री पोथी (पुण, संप्रहात्मक) सं० १६८९ की प्रति 
बेसवा (अलीगढ़) ठा० मतंगध्वज प्रसाद्सिह का पुस्तकालय 
_- £ स्रसागर (प्रथम स्कन्ध से नवम स्कन्ध तक) सं० १८७६ | 
i को गति” छ न | 
eS | ( दशम स्कन्ध से द्वादश स्कन्ध पर्यन्त ) सं० - 
eS 5 1512 यु ) 9 
भरतपुर स्टेट- राज्य पब्लिक लायन्नेरी १ 1 
१- सूरसागर (पुण, संम्हात्मक) - 5६ ५००० कफ | 


| 
| 
| 
| 


( ७७ ) 
२--सूरपच्चीसी (छोटा सा संग्रह) 
भिनगा स्टेट (बहरायच) राज्य पुस्तकालय न 
सूरसागर (पूणे, वादश स्कन्धात्मक) पद संख्या २१२४ । 
सधुरा-- 
१-पं० नटवरलाल चतुवदी, शीतला पाइसा, नई कोतवाली के पास-- 
१--स्रसागर ( पुस्तक नाम भागवत, सरदास-कृत ) पूण 
संग्रहात्मक, सं० १६८८ की प्रति तथा कुछ अंश सं० १७४५ 
का लिखा प्रथक । 
२--सू एसागर (पूण, संप्रहाल्मक) सं० १७४० की प्रति । 
२--पं० गोपालशंकर नागर --बिहारीपुरा (सेठ भीखचन्द की गली) 
सूरसागर (पूण, संग्रहात्मक) सं? १७५८ की प्रति। | 
२--जवाहरलाल चतुवदी, कूआ वाली गली - 
सूरसागर ( पूण, संग्रहात्मक ) सं० १६४४ की ' प्रति ( यह प्रति . 
सबसे प्राचीन है) । 
महावन (मथुरा) बा० कृष्ण जीवनलाल वकील 
१--सुरसागर ( पुस्तक नाम 'भागवत-पद”, पूण, संग्रहात्मक ) 
सं० १८१० की प्रति । 
२- सूरसागर (खण्डित, स्कन्धात्मक, दशम स्कन्ध के अति रिक्त 
_ प्रथम स्कन्ध से द्वादश स्कन्ध पयन्त्‌) सं० १८६७ की प्रति । 
३-सूर-पच्चीसी (स्फुट-पद ) 
मिर्जापुर (बहरायच) पो० बहरायच, विठ्ठलदास महन्त . 
रसागर ( पूणे, द्वादश स्कन्धात्मक ) सं०.१६०४ की प्रति। 
रीवा (बघेलखण्ड) राज्य-पुस्तकालय :-- -. 
१- सूरसागर ( पूणे, संग्रहात्मक) सं० १७४० की प्रति । 
२- सूरसागर (खाण्डित प्रति) 
रेवाड़ी (गुड़गांवा).पं० रामस्वरूप शास्त्री, काव्यतीथ, संस्क्ृत-अध्यापक 
अहीर हाइ स्कूल 
१- सूरसागर (पूणे, द्वादश स्कन्धात्मक) 
२--रा प-लीला (सूरदास कृत) 
लखन ऊ १--ला० श्यामसुन्दरदास अग्रवाल, मसकगंज-- 
१- सूरसागर (पूण, द्वादशा स्कन्धात्मक) सं? १८६६ की प्रति 
EE ० बद्रीनाथ,भट्ट, बी० ४०, प्रोश लखनऊ यूनिवर्सिटी - 
१- सूरसागर (पूण, झादश-स्कन्धात्मक) ०223] 


८. 


( ७८ ) 


२--सूरसागर (खण्डित प्रति, द्वादशा स्कन्धात्मक) . | 
अन्य :-- | 
१--भ्रमर-गीत-- सूरदास | 
२--रुक्मिणी-मङ्गल--सूरदास 
. __ ३- सुदामा चरित--सुरदास | 
३--पं० श्यामविहारी मिश्र, (मिश्रबन्धु) । 
स्रसागर-सार (स्फुट पदां का संग्रह) | 
लबेदपुर ( बहरायच ) बा० पद्मबक्ससिंह | 
सरसागर (पूण, द्रादश-स्कन्ध) | 
रोरगढ़ (मथुरा) बा० गोकुलप्रसाद सक्सेना, 
स्रसागर (पुस्तक नाम"? सूरदास के पद”, पूर्ण संम्रहात्मक ) | 
स० १६८२ का प्रात | 
स्वामीदयाल का पुरवा (बहराइच) पो० सिसिया, पं० स्वामीनार,यण | 
वाजपेयी -- | 
१- स्रसागर (पूण, द्वादश स्कन्धात्मक) सं? १८६६ की प्रति । 
२--भ्रमर-गीत, सूरदास, (संग्रह) सं? १८६१ की प्रति । | 
यन्न | 
भारत से बाहर अमरीका और यूरोप में भी “सरसागर' की | 
रतियाँ मिलती हैं; जैसे, अमरीका हारवड-यूनिवसिंटी-लायन्र री :-- | 
`  सूरसागर (पूण, संग्रहात्मक) 
पेरिस (फ्रांस) “पेरिस लायनर री” | | 
१--सूरसागर-किताब (लिपि फारसी, स्कन्धात्मक) सं० १७६६ | 
` ` की प्रति। 
लन्द्न "त्रिटिश-म्यूजियम” "` 
१--सूरसागर (कापी) पूर्ण, द्वादशे स्कन्धात्मक, सं०१७८० | 
की प्राति । 


२-भवर-गीत, (सूरदास) सं० १७६६ की प्रति, श्याम जू पाणे 
लिखित । | 


वि मुद्रित-प्रतियाँ 
सुरसागर की मुद्रित प्रतियाँ के दो हदी संस्करण--“नवलकिशोर 


| 
1 
| 
| 
| 
| 
| 
| 
| 


| प्रेस, लखनऊ और 'विक्रटेश्‍वर प्रेस!, बस्वई के कहे जाते हे, मिलते मी. 
ये ही हैं। कलकत्ता से भी एक छोटा सा संग्रह “८. सूर संगीतसार” 


नाम से प्रकाशित हुआ था । रागकल्यद्र म. मे. भी--जो तीन भागी 


(७६) 


में कलकत्ता से प्रकाशित हुआ था-ब्रजभाषा के अनेक पद-रचयितांओं 
के पदों के साथ 'सूरदास जी? के भी अधिकाधिक पद छपे हैं. परन्तु 
न सब मुद्रित प्रतियों में 'नवलकिशोर' प्रेस द्वारा प्रकाशित प्रतियाँ 
ही सबसे पुरानी हँ । नई खोज द्वारा सूर-सागर की इससे भी पुरानी 
कुछ प्रतियाँ प्राप्त हुई हैं, जिनका विवरण.निम्न प्रकार दै-- 
अआगरा-- 
-१- सूरसागर, प्रश मु०सतबअ ईजाद प्रेस (लीथो), सन्‌ 
१८६७, तीसरी बार 
२--सूरसागर, प्र० मु०-मतबश कृष्णलाल प्रेस, संग्रहात्मक 
(लीथो) सन्‌ १८८२ 
कलकत्ता-- 
१--सूर-संगीत-सार, प्र०-श्रुणोदय, मु० वंगवासी प्रेस, 
सन्‌ १६०२, विनय तथा बाल-लीला से लेकर भ्रमर-गीत 
के पदों तक का संक्षिप्त संग्रह |... 
२--राग-कल्प-द्र म, भाग--१, २, ३, संग्र०--ऋष्णानन्द 
रागसार, सं० नगेन्द्रनाथ वसु, प्र बंगीय-साहित्य-परिषद्‌, 
कलकत्ता, मु० विश्वकोष प्रेस, कलकत्ता सं० १६७१-७३ 
काशी -- ळे लै क 
१- “सूरसागर-रत्न” (संग्रहात्मक पूण, सं० रघुनाथ दास, मु० 
बनारस लाइट प्रेस, सन्‌ १5२७९ लीथो ) 
२--““सुरसागर”, सं० 'रत्नाकर?, प्र० नागरी-प्रचारिणी-सभा 
काशी .सुद्रक--इण्डियनःप्रेस, बनारस शाखा, सं० १६३४, 
आठ खंडो में (अपूण): «६ 
-सूरसागर ,ऊपरवाला, पुणे, दो खणडों-में प्र०र्‍ण नागरी 
प्रचारिणी ,सभा, काशी मु०--दिन्दी टाइम टबुल. प्रेस; 
सं० २००५ १ ७411012 
जयपुर (राजपुताना) ३ 
सूरसागर, पूण, संप्रहात्मक, प्र मतब अ इजाढप्रस (लीथो) 
सन्‌ १८६५ ३० हे के 
दिल्ली-- ' 
' ` सूरंसागर (पूर्ण) संभ्रहात्मक) प्र» मतबअ इलाही प्रेस (लोथो) 
सन्‌ १८६० 


मथुरा- सूरसागर, (पूर्ण, से ग्रहात्मक) प्रर मुद्‌ उल-उलूम प्रस 


४७% ) 


(लीथो), सन्‌ १८६० 


| 


Ee 


( ६० ) 


बेस्बई-- १ तन | 

१--सुरसागर ((पूण, बड़ा आकार, द्वादश स्कन्धात्सक)) सं० | 
बा० राधाकृष्णदास, काशी, प्र? वेंकटेश्वर प्रेस सं० १६५३ | ' 

३--सूरसागर (पूण, मझोला आकार, द्वादश स्कन्धात्मक) | 
प्रकाशक वेंकटेश्वर-प्रेस, संवत्‌ १६६१ । | 

ल्या 1७ तक FE 

१- सूरसागर (पूण, संग्रहात्मक), प्र नवलकिशोर प्रेस, सन्‌ | 
१८६४, प्रथमबार (लीथो) - 


| 


- २- सुरसागर ( पूर्ण, संग्रहात्मक ), सं० पं० कालीचरण, प्रका- | 


शक नवलकिशोर प्रेस (टाइप में) 


रै सुरसागर (ऊपर वाला ही), सं० पं० रामरतन वाजपेयो, | 


प्र० नवलकिशोर प्रेस, सं० १८७४ (टाइप में) तथा आठवी 
` बार सं० १६०२ में । 


इस तालिका में दो प्रकार की प्रतिया का उल्लेख है--१ संग्रहा- | 


सक तथा २--द्वादश स्कन्धात्मक । दोनों संकलनो में पद-क्रम का भेद 


हे । संगृहीत प्रतियो में प्रायः सूर-सारावली नहीं दी गई है किन्तु | 


“नवल किशोर! प्रेस, लखनऊ से 'राग-कल्पद्रुम' के आधार पर मुद्रित 
इए सूरसागर की प्रति में सूरसारावली भी हे तथा इसके दो भाग हैं:- 

१--नित्य-कीतेन के पद, जिसमें भिन्न-भिन्न राग-रागनियों में 
प्रभु के कीतेन के पद हैं। - 

२-लीला के पद्‌। कीर्तन के पदों में सूरदास के पढों के 
साथ अन्य अष्टछापी कवियों के पद भी मिले हुए हैं। काशी-नागरी- 
प्रचारिणी-सभा द्वारा प्रकाशित सूरदास से पहले 'वेंकटेश्‍वर प्रेस” द्वारा 
मुद्रित द्वादश स्कन्धात्मक प्रति हो प्रमाणित मानी जाती थी । इस प्रति 


° 


के प्रारम्भ में ही सर-सारावली दी गई है, सूरसांगर उसके पश्चात्‌ 


प्रारम्भ होता है। लखनऊ वाली प्रति में विनय के पद मथुरा-लीला | 


तथा 'भ्रमर-गीतं से पहले आते हे तथा: बम्बई वाली प्रति में सूर- 
 निवज्ञकिशार प्रेस) लखनऊ से प्रकाशित समी सूरसागर रागकल्प | 
४ नाम, से प्रकाशित हुए हैं। सूरसागर प्रथम, अयोध्या. के. महाराज श्रीमान्‌ 

सिंह जी उपनाम 'द्विजदेव? के तत्वावधान तथा सुन्शी जमनाप्रसाद की 


: वैश्वररेख़ में पं० कालीचरण द्वारा संशोधित, होकर -सं० ३६२० में प्रका- 
शित हुश्रा था | ४ के 


Ne) PEF 


(८१ ) 
सारावली? के पश्चात्‌ प्रथम-स्कन्ध से पहले हें । इन सभी प्रकार की 


हस्तलिखित, मुद्रित, संग्रहीत और द्रादश स्कन्धात्मक प्रतियों के अव- 
~ [oS १० १० [ns ww अर 
लोकन से हम निम्नलिखित निष्कर्षे पर. पहुँचते हैं :-- 


१--संप्रहात्मक प्रतियाँ द्रादश स्कन्धात्सक प्रतियों की अपेक्षा 
लगभग १०० वप पुरानी हे अर्थात्‌ उनका संग्रह १०० वर्ष पूर्वे हो 
चुका था | ; 


२--संग्रहात्मक प्रतियां का पाठ द्वादश स्कन्धाव्मक प्रतियों की 
अपेक्षा अधिक शुद्ध एवं त्रज-भाषा-व्याकरण-सम्मत है । 


३--संग्रहात्मक प्रतियों में पद-क्रम प्रायः पुष्टि-मार्गीय परम्परा 
पर अवलस्त्रित हे | 


४--इन प्रतियों में भागवत को “पद-भाषा करि गाय? के 
चरिताथे करने का विषय नहीं बनाया गया है । 


४--द्वादश-स्कन्धात्मक प्रतियों में पाठ भेद ओर क्रम-भेद दोनों 
मिलते हैं । 

इन कारेणों से हम इस तथ्य पर पहुँचते हैं कि संग्रहात्मक प्रति 
द्वादश स्कन्धात्मक प्रति की अपेक्षा अधिक मान्य है। भागवत की 
तुलना में हम द्वादश स्कन्धात्मक प्रति को ही रख सकते हैं, संग्रहात्मक 
को नहीं । दोनों प्रतियों के विषय-क्रम तथा सम्प्रदाय में प्रचलित नित्य 
कीतेन और वर्षात्तव के क्रम को दृष्टिकोण में 'रखते हुए 'सूरसागर' 
का भागवत” के साथ तुलनात्मक अध्ययन समीचीन होगा । यद्यपि 
पं० जवाहरलाल चतुर्वेदी वाली हस्तलिखित संम्रहात्मक प्रेति सबसे 
प्राचीन है क्योंकि वह सं० १६४४ की है,' तथापि वहः इतनी जीण- 
शीण हे कि उससे विषय-क्रम का निर्धारण हो ही नहीं सकता, अतएंव 
इस प्रयोजन के लिये हमें नाथ द्वारे वाली सं० १६५८ वि० को प्रति का 
ही आश्रय लेना पडेगा । वास्तव में इन दोनों प्रतियों के क्रम में कोई 
अन्तर प्रतीत नहीं होता । इन संग्रहीत प्रतियों का प्रारम्भं उस पद से 


उल्लेख किया है किन्तु रह हमें अभी तक देखने को नहीं मिली | 
सू० सा०-११ 


Eee S्NB्t्th्S 


» 
गं 


_ मिलाप, अक्रर आगमन, मथुरागमन, मथुरा-प्रवेश, यशोदा-विलाप, 


<(संग्रह्मत्मक) की प्रतियो में नवल किशोर! प्रेस, लखनऊ से प्रकाशित 


( ८२ ) | 
होता दै, जो “सूरदास” ने “नन्दाज्ञय” की लीला के रूपं में महाप्रभु | 
वल्लभाचार्य जी को सुनाया था-- | 


“ब्रज भयौ महरि कें पूत जब यह बात सुनी”! 

सूरदास जी की वार्ता में लिखा है “सो सुनि कै श्री आचाय | 
जी बहत प्रसन्न भये और जाने, जो अब लीला को अभ्यास भयो । | 
सो तब श्री आचार्यं जी आप श्रीमुख तें सूरदास सों आसा क्रिये | 
जो सूर कछु नन्दालय की लीला गावो । तब सूरदास ने नन्द-सहोत्सव / 
कौ कीर्तन बरनन करि के गायो सो “पद ब्रज भयौ? इत्यादि |” | 
द्वादश स्क्रन्धात्मक प्रतियों में सबसे प्रामाणिक प्रति नागरी-प्रचारिणी- ' 
सभा काशी द्वारा प्रकाशित सूरसागर की है, जो दो भागों सें प्रकाशित | 

हुई दै । अतः द्वारश स्क्रन्धात्मक क्रम हम इसी प्रति में से देंगे, यद्यपि 
इस प्रति में अनेक स्थानों पर पाठ-भेद हे और ब्रज-भापा-व्याकरण के | 
विशेषज्ञों का यह भी दावा है कि इसमें अनेक स्थानों पर पाठ अशुद्ध | 
। वस्तुतः नागरी-प्रचारिणी-सभा का यह महान्‌ काये स्तुत्य है। ' 
वर्षोल्सव तथा नित्य-क्रीतेन का. क्रम संप्रदाय की मुद्रित प्रतिया से | 
लिया गया है, जो प्रायः सभी पुस्तकों में एक-सा मिलता है । | 


सूरसागर की नाथ द्वारे वाली सं० १६५८ को हस्तलिखित प्रति | 
का क्रम इस प्रकार है--जन्म, पना, ढाढी, (मास दिना, अन्न-प्राशन, 
कणे-छेदन, नाम-करण, सृत्तिका-भक्तण आदि के पद भी आ गये हैं |) 
बाल लीला, माखन-चोरी, गो-चारण, दान-लीला, गोवर्धन लीला, 
रूप वणन, गोपी प्रेम, ध्यान-शोभा, मुरली संवाद, ब्रज-ध्यान, मुरली- 
विरद, दूती-संवाद, यज्ञ-समय-वर्णन, विहार, रास-क्रीड़ा, जल-विहार, 


वसन्त-क्रीडा, होरी, राधिका-श्वृ्ञार, खरिडता, दूती-संवाद, गूढ़-भाव, 


दूती संवाद, विरह-पुञ्ज) गोपी-तर्क, ` सुदामा-लीला, राम-जयःती, | 
नृसिंह-जयन्ती, बामन-जयन्ती, विनय के पद्‌ । मुद्रित-सूरसागर 


प्रतिकी अघिक मान्यता रही हे । सन्‌ १८६४ में प्रथम बार (लीथो) 
यह प्रति मुद्रित हुई थी। फिर सं० १८६४ में टाइप में इसकी प्रति 
छुपी ॥ उसका क्रम निम्नलिखित है-- $ 
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( ८३ ) 


सूर-सारावली प्रष्ठ १ से ५१ तक राधाकृष्ण-प्रथम मिलन 


नित्य कीतेन , ५२ से १४६ ,, चकई भंधरा खेलना २६६ 
राग-बिलावल गोवर्धन-लीला ३०६ 
जगाने के पद ,, १५७ से १५८ ,, गोचारणलीला ३३७ 
खण्डिता १) १५५ - १६४ काली-दमन ३४६ 
दुघि-सन्थन ,, १६४--१६६ दावानल-पान-लीला ३६१ 
बाल-लीला ,, १६७-१८५ गोदोहन ३६४ 
ब्याह-खेल ,, १८३-१६१ भुजङ्गम-दशेन-लीला ३६७ 
कुब्जा-मण्डल , १६२ ब्रत-चर्या 
जमुनाजी के पद वस्त्र-हरण-लीला ३७० 
*मावन-चोरी ,, २०० पनघट-लीला ३७८ 
अघासुर-वध ,, २०६ दान-लीला ३८७ 
घरस-हरण्‌ ,, २१० अनुराग लीला ४२७ 
काली-दमन ,, २१३ सुरली के पद्‌ ४६५ 
दशभ-प्रारम्भ ,, २२४ रास -५१५ 
बधाई | २२४ विनय ६०२ 
माटी-भक्षण ,, २५२ मथुरा-गमन ६३६ 
माखन-चोरी ,, २७७ भ्रमर-गीत ६५० 


दामोद्रःलीला ,, २८० 
वस्स-हरण 39 २६३ | र 

लरूनऊ वाली प्रति के इस क्रम से स्पष्ट हो जाता है कि संम्रहा- 
त्मक प्रतियाँ के भी अनेक रूप बन गये होंगे | काशी-नागरी-प्रचारिणी- 
सभा द्वारा प्रकाशित प्रति में विनय के पद प्रथम-स्कन्ध में आते हैं, 
फिर २२३ पदों के पश्चात्‌ भागवत-प्रसंग शीषेक, फिर विनय के पद 
प्रारम्भ कर दिये गये हैं तथा २४०वें पद से प्रथम-स्कन्ध शीर्षेक चला 
है । पद-समूहों के शीर्षक भी दिये गये हैं, जो इस प्रकार हैं-- 


३३, 
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प्रथम-स्कन्ध-- 

विनय, मंगलाचरण, सगुणोपासना, भक्त-वत्सलता, माया-वणन, ` 
' अविद्या-वर्शन, तृष्णा-वणेन, नामःमहिमा, बिनती, श्री भागवत- 
प्रसंग, भागवत-वर्णन, श्री शुक-जन्म-कथा, श्री भागवत के श्रोता. वक्ता, 
सूत-शौनक-संवांद, ब्यास-अवतार, श्री भांगवत-अवतरण का कारण, 
नाम-माहात्म्य, बिदुर के घर भगवान्‌  ' भोजन, भगवान 


- -पञ्चम-स्कन्ध-= - , 
'-षृष्ठ-्स्कन्ध--  - 


* 'सदाचार-शिक्षा (नहुष की कथा), इन्द्र-अहिल्या-कथा | 


( ८४ ) 


कृष्णा-दुर्योधन-संवाद,  द्रोपदी-साहाय्य, पाएडव-राज्याभिषेक, | 
युधिष्ठिर-प्रतिः  भीष्मोपदेश, महाभारत में भगवान कौ 
भक्तवस्सलता का प्रसङ्ग, अज्जु न-दुर्योधन का कृष्ण-गृह- | 
गमन, भीष्म-प्रति दुर्याधन-वचन, भीष्म प्रतिज्ञा, अजुन के प्रति 
भगवान्‌ के वचन, भगवान्‌ का. चक्र-धारण, अजु न ओर भीष्म का 
वाइ, भीष्म का देह-व्याग, भगवान्‌ का द्वारका गमन, कुन्ती-विनय 
राजा ध्रृतरष्ट का वैराग्य तथा वन-गमन, हरि-वियोंग, पाण्डव-राज्य- | 
व्याग, उत्तर-गमन, अजु न का द्वारका जाना ओर शोक-समाचार 


लाना, गर्भे में परीक्षित की रक्षा और उनका जन्म, परीक्षित-कथा, ' 


मन-प्रवोध, चित्तन्बुद्धि- संवाद । | 
द्वितीय स्कन्ध-- न्न 

नाम-महिमा, अनन्य-भक्ति-महिमा, हरि-विमुख-तिस्दा, सत्संग- | 
महिमा, भक्ति-साधन, वराग्य-घणेन, आत्म-ज्ञान, विराट-रूप-वण्न, | 


` आरती, नृप-विचार, श्रीशुकदेव के प्रति परीक्षित-वचन, श्री शुकदेव- 


वचून श्री शुकदेव-कधित नारद-ब्रह्मा-संवाद, चतुविंशति-अवतार 
वणुन, नारद के प्रति ब्रह्मा जी के वचन, ब्रह्मा की उत्पत्ति, चतुःश्लोक- 


` श्रीमुख वाक्य । 


तृतीय-स्कन्ध- . . | 


J 

श्री शुक्र-वचन, उद्धंव का पश्चात्ताप, मेत्रेय-विदुर सम्वा 
विदुर-जन्म, सनकादिक-अवतार, रुद्र-उत्पत्ति, सप्तर्षि, दक्ष प्रजापति | 
तथा स्वायंभुव मनु की उपपत्ति, सुर-असुर-उत्पत्ति, वाराह-अवतार| 
जय विजय की कथा, कपिलदेव-अवतार तथा कर्दम का शरीरस्याग, 


: देवहूति-कपिल-संवाद्‌, भक्ति-विषयक प्रश्नोत्तर, भगवान्‌ का ध्यान, 


| 
चतुर्विध भक्ति, हरि-विमुख की निन्दा, भक्त-महिसा | | 
चतुर्थ-स्कन्ध-- ` | 
दत्तात्रय'अवतार, यज्ञ-पुरुष-अवतार, यज्ञ-पुरुष-अवतार (संक्षिप्त) | 

| 


मावेती-विवाह, भरव-कथा, सक्तिप्त-धर व बथा प्रथुअवतार, पुरंजन 
कथा । 


ऋषभदेव-अवतार, जड़ भरत-कथा, जड़ भरतःरहूगण | |, 


परीक्षित-प्रश्न, श्रीशुक-उत्तर, अजामिलोद्धार; श्रीगुरू महिमा 


(०५ ) 


सप्तम-स्कन्थ-- 

श्रीनृसिंह अवतार, भगवान का श्रीशिव को साहाय्य प्रदान, 
नारद>जन्म-कथा । ३ 
मष्टम-स्कन्ध--- 

गज-मोचन-अवतार, कूर्म -अवतार, सुन्दउप-सुन्द-वध वामन- 
अवतार, मत्स्य-अवतांर । 
नवम-स्कन्ध-- 

राजा पुरुरवा का वैराग्य, च्यवन-ऋषि की कथा, हलधर- 
घिवाह, राजा अम्वरीप की कथा, सौभरि-क्रपि की कथा, श्रीगङ्का- 
आगमन, ्रीगङ्गा-पादोदकन्स्तुति, परशुराम-अवतार, रामावतार, 
बालकाणड, आअयोध्या-कारड, अरण्य-काण्ड, किष्किन्धा काण्ड, 
सुन्दर-कारड, ल॑का-काणड | र igus 
दशम-स्कन्ध पूर्वा -- 


पूतना-वध, श्रीधर-अङ्ग-भङ्ग, कागासुर-वध, शकटासुर-वध, 
९ No गा OES 
तृणावर्त-वध, नामकरण, अन्नःप्रारान, वषेगाँठ, घुटुर्वो चलना, पांवों 


` चलना, बाल-छबि-वर्णन, कनळेदन, चन्द्र-्मस्ताव, कलेवा-वणेन, 


क्रीडन, पाँ डे-आगमन, शालिग्राम प्रसंग, प्रथम-माखन-चोरी, उलूख- 
बन्धन, यमला जु न+उद्धार की दूसरी कथा, गो-दोहन; बुन्दावन प्रस्ताव, 
गोचारण, वकासुर-वथ, अधासुर-वध, ब्रह्मा-वालक-वत्सःहरण, बाल- 
वत्स-हरण की दूसरी लीला, ,घेनुकःवध . कालीदह-जलपान, ब्रज- 


- प्रवेश-शोभा, कमल-पुष्प मँगाना, कालीःदमन-लीला, दावानलःपान- 


लीला, प्रक्षम्ब-वध, मुरली-स्वुति,,गोपिका वचन, श्रीराधाकृष्ण -मिल्ाप, 
सुख-विलास, ग्रृह-गमन, राधिका जी का यशोदा-गृह-गमुन, -राधा- 
गृह-गमन, राधिका का पुनरागमन, चीर हरण-लीला) दूसरी चीरहरण 
लीला, यज्ञ-पत्नी-लीला, यज्ञ-पत्नी-वचन, गोवर्षन-पूजा तथा गोवधन- 
कारण, गिरिधारण-लीला, गोवर्धन की दूसरी लीला, गोपादि का 
वार्तालाप, देव-स्तुति तथा कृष्णाभिषेक, इन्द्रःरारणागामच, वरुण से 
- नन्द को . छुड़ाना, ,रास-पञ्चाध्यायी आरम्भ; श्रीकृष्ण-विवाह-वर्णैन, 
श्रीकृष्ण का अन्तर्धान होना, गोपी-गीत, रास-नृत्य तथा जल-क्रीड़ा, 


_ बिद्याधर-शाप-मोचन, बृन्दावन-विहार, शंख-चूड-वध, = श्रीकृष्ण- 


ज्योंनार, गोपी-वचन मुरली के प्रति, सुस्ती-वचन गोपियों के प्रति, 


गोपी-वचन परस्पर, श्रीकृष्ण का त्रजागमन, वृषभासुर-वध, केशी-वध, 
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(5६ ) 


व्योमासुर-वध, पनघट-लीला, दान-लीला, प्रीष्म-लीला, यमुना-गमन 
युगल-समागम,लघु-मान-लीला, नेन-समयके पद, आँख समय के पद 
मान-लीला तथ दम्पति-विहार, खण्डिता-प्रकरण, राधा का मान, राधा 
जी का मध्यम मान, सुरूमा-ग्रहागमन, सुखमा के घर सखियों का 
आगमन, वृन्दा-गृह-गमन, वृन्दा के धाम से प्रमुदा के धाम-गमन, व 
मान-लीला, दूसरी गुरु-मान -लीला, भूलना, वसन्त-लीला, अक्र र-त्रज- 
आगमन, गोपिकाओं की उद्विग्नता, यशोदा-वचन श्रीकृष्ण के प्रति, _ 
यशोदा के प्रति नन्द-त्रचन, परस्पर गोंपिका-वचन, यशोदा-विल्लाप दो 
कृष्ण-वचन नन्द के प्रति अक्र,र द्वारा कृष्ण की स्तुति,अक्र र-प्रत्यागमन, कॅ 
श्रीकृष्ण का मथुरा-आगमन, रजक-वध धनुष-भंग-लीला, कुबलया-व सं 
हस्ती-बंध ( संक्षिप्त ), श्रीकृष्ण के मल्लो के प्रति वचन, वसुदेव-दर्शन,' 

यज्ञोपवीत उत्सव, नन्द-विदाइँ+ नन्द-ब्रजागमन, सखी-वचन, यशोदा. "स 
विलाप, ्रजवासी-व चन, आगत-ग्वाल-वचन, गोपी-वचन, ब्रज-दशा, यह 
परस्पर नन्द-यशोदा-प्रचन, पंथी-वचन देवकी के प्रति, गोपी-बिरह- स्थ 
वर्णन, स्वप्त-दशेन, चन्द्रोपालस्भ, उद्धव-त्रज-आगमन, श्याम-रंग प हौ 
तर्क, यशोदा जी का सन्देश, उद्धव-आगमन, भ्रमर गीत-संत्तेप, सी 


ला 


'उद्धव प्रत्यागमन, श्रीकृष्ण का अक्र र-गृह-गमन । | हे 
३ : ८ ' प 
दशम-स्कन्ध (उत्तराद्धे) `: | गई 


काल-यवन-दहन, द्वारका-प्रवेश, द्वारका-शोभा, रुक्मिणी- ५ 
पत्रिका-प्राप्ति, रुक्मिणी-विवाह की दूसरी लीला, प्रदयुम्न-जन्म। 
जाम्ववन्ती ओर सत्यभामा कां विवाह, शतधन्वा का वध, पञ्चपटरानी- 
विवाह, भोमासुर-वध तथा कल्पवृत्त-आनयन, रुक्मिणी-परीक्षा। पः 
प्रदयुम्न-विवाह, अनिरुद्ध-विवाह, नृग का उद्धार; श्री बलभद्र का व्रज हो 
आगमन, पोरडक-वध, सुदजिण-वध, द्विविध-वध, सांव-विवाह, नारू- ओ 

., ५) जरासन्धःवथ) राजाओं की प्रार्थना, पाण्डव-यज्ञ, शिशुपा का 
गाते, पार्डव-सभा) दुर्योधन का क्रोध, शाल्व-वध, दन्तवक्र-बेधा हैं; 
सुदामा चरित, संक्षिप्त सुदामा-चरित, पथिक के प्रतिः ब्रेज-नारी-वाक्य, आ 
कुरुक्षेत्र में श्रीकृष्ण, यशोमती, गोपी-मिलन, श्रीकृष्ण का | 

_ झुरुक्षेत्र-आगमन, रुक्मिणी-प्रश्न, देवकी-पुत्र-आनयन, चेद सतुति, लौ 
नारद-स्तुति, सुभद्रा-विवाह, जनक-श्रुतदेव और रमिला 

, भर्मासुरु बव, खणु-परी चा, अजु न को निजरूप दिखाना तथा शंखचूई'' नि 


(४४. 
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एकोार्दैश-स्कन्ध-- 
_ नारायण-अवतार, हंस-अवतार, 
द्वादश-स्कॅन्ध-- 
बुद्ध-अवतार-वर्णन, कल्कि-अवतार-वणेन, राजा परीक्षित- 
हरि-पद प्राप्ति, जन्मेजय कथा--परिशिष्ट (१) परिशिष्ट (२) 


इन दानां भागा म दये हुए पदां की संख्या ४६३६ है और 


| दोनों परिशिष्टो में २०३--२७० ८४७३ पद हैं। इस प्रकार कुल पदो 
` की संख्या ४४०६ है । सम्पादक की दृष्टि से परिशिष्ट-गत पद 
| सांदग्ध ह । 


वेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई से सं० १६८० में जो द्वादश स्कन्धात्मक 
सूरसागर” प्रकाशित हुआ था, उसमें ४०३२ पद बताये जाते हैं किन्तु 


| यह संख्या निश्रान्त नहीं कही जा सकती क्योंकि इस प्रति में कई 


स्थलों पर गणना में हेर-फेर हो गया है | कई पद गणना में सम्मिलित 
ही नहीं किए गये हं ओर इसी तरह कई स्थानों पर बिना पदों के ही 
ख्या बढ़ा दी गई हे, उदाहरणाथ दशम-स्कन्ध में ६००वें पद के 


| पश्चात्‌ १७७वे प्रष्ठ के ८ पद संख्या में जोड़े ही नहीं गये हें और 


फिर धनाश्री राग के ७३ पदों को जोड़कर संख्या ६७३ मान ली 
गई है । प्रष्ठ *६६ पर पद संख्या ६८ के पश्चात्‌ एक पद तथा प्रष्ठ 
३१० की पद संख्या १७०० के पश्चात्‌ प्रष्ठ ३४१ की पद संख्या १ तक्र 
के लगभग ३०० पद्‌-संख्या में नहीं जोडे गये । कहीं एक ही राग के 


। अन्तगंत आये हुए छन्दों को कई पद मान कर संख्या में जोड़ लिया 
| ग्या है ओर कहीं सम्पूण राग को एक ही पद गिन' लिया है । अस्तु, 
| पुष्टि सम्प्रदाय की सवा प्रणाली के रूप में प्रचलित सेवा-विधि के 
| दो क्रम हैं-१-प्रातेःकाल से शयन पर्यन्त की नित्य सेवा-विधि 
` और २ - वर्षोत्सव की सेवा-विधि । नित्य सेवा-विधि में बात्सल्य-भ क्ति 

का उद्रेक परिनिष्ठित है। इस सेवा के आठ समय निश्चित किये गये 


; मंगला, श्श'गार, ग्वाल, राजभोग, उत्थापन, भोग, सन्ध्याकालीन 
आरती एवं शयन । 

` वर्षोत्सव की सेवा-विधि में श्रीकृष्ण के नित्य और अवतार- 
लीलाओं के उत्सव, षंड ऋतुओं के उत्सव, लोक-व्यवहार और वेदिक 
पर्वा के उत्सव तथा अन्य अवतारो की जयन्तियाँ सम्मिलित हैं । 


“ नित्य और वर्षोत्सव दोनों प्रकार की सेवा-विधियों के तीन अङ्ग 


(८०0 00 


भुख्य हैडर, योग ओर राग । सूर का अधिकांश काव्य नि | 
ओर वर्षोत्सव के कीतेन-रूप में ही है । | 


वषात्सव का क्रम-- 


न्माष्टमी से -वधाई, छठी, पलना, ढाढी, दसोधी, मास-' 


दिना, अन्न-प्राशन, कणे-वेध, नामकरण, मृत्तिका-भक्षण; करवट 
ऊखल, बाल-लीला (पूतना-बध सकटासुर, वक, दुणावते, दावानल 
कलिय-दमन आदि), चन्द्रावली जू की वधाई, ललिता की बधा 
राधिका जी की बधाई, राधिका जी की ढाढी, राधिका जी को! 


पलना, राधिका जी की बाल-लीला, बल नागरी, दान, सामी, 


नव-विलास, देवी-पूजन, मुरली, करखा, दशहरा, रास, मान, पौढ्ना, 


धनतेरस, रूप-चौदस, दिवारी, गाय-खिलायबी, कान जगायबो, हठरी- 


अन्नक्कूट, गोवद्धेन-पूजा; भाई-दोज, इन्द्रमान-भङ्ग, गोचारण, देव 
प्रवो धिनी ब्याह, मान, मकर-संक्रांति; होरी और धमार, पाटोच्छव- 
संवत्सर, गनगोर, जमना जी की बधाई, शङ्कार, व्यारू चन्दन 
नरसिंह चतुदेशी, नाव के पद, गङ्गा-दशमी, स्नान यात्रा, रथयात्रा, 
मल्हार, कसूमी, छट, घटा, चुनरी लहरियाँ हिंडोरा पित्रा, कूल्हे । | 

| 


पुष्टि-सम्प्रदाय में इस वर्षोत्सव के क्रम के साथ-साथ ही नित्य: 
कीतेन का क्रम भी चलता था। इसलिये सूर आदि आंठों सला! 
नित्य-कीतन के पदों की भी रचना किया करते थे। नित्य-कीर्तन का 
क्रम निम्नलिखित है :-- ' 


वन्दना (.महाप्रभु जी की, गोसाई जी की, यमुना जी के पद | 
गङ्गा जी के पद ), जगायवे के पद, मंगला आरती, नहवायचे के पद, 
खण्डिता ॥१॥ बहार, त्रत-चर्या, हिलग ( स्नान का प्रथम स्वरूप ) 
द।थ-मन्थन, श््वङ्गार, पनघट ।।२।। ग्वाल, फल-फला[दि के पद गोदोहं 
आ पद, घय्या के पद, माखन-चोरी, उलाहना, पालना ॥३॥ भोजन 
बोलायवो, शीतकाल के भोजन, ब्रज भक्तन के यहाँ भोजन, भोगः 
सरावना, वीरी राजभोग ॥४॥ छाक, कुञ्ज, मानकुङज, उष्ण-काल के 
नाव के पद्‌, चन्दन के पद, खसखाने के पढ़, मानसागर उत्था 
पनत ॥५॥ भाग, गाय बुज्ञाइव क, आवनी के, मान के ॥|६॥ आरती ॥७ 
खज्ञार उतारने क, सांध समय भय्या, मिस के पद, बयारू, दूध, बीरी। 
शयन-समग्र के मात छूटिवे के, मान मिलायवे के, पौढ्वे के ॥५॥ 
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इस आठौं समय की नित्य-सेवा के क्रम का आधार लेकर 


अष्ट-छाप के कवियों ने अगणित पद रचे । पद-रचज्ञा का क्रम उनके . 


जीवन-पर्यन्त चलता रहा, अतएव यह सहज ही अनुमान लगा, जाया 
सकता है क्रि इन महात्माओं ने कितने विशाल साहित्य का सृजन 
क्रिया होगा कि जिसमें से बहुत कुछ नष्ट-अ्रष्ट हो गया होगा और 
कुछ प्राचीन हस्तालाखत पुस्तकों के रूप में सुरक्षित रहते हुए भी 


अग्राप्य हे । साहित्य-सजन की यह गति-विधि केवल इन कवियों तक 


ही सीमित नहीं थी, अपितु प्रत्येक कवि के साथ आठ-आठ भालरिया 
भी रहते थे, जो टेक? उठाने का काम करते थे।.वे स्वयं भी अच्छे 


'कवि थे ओर सुन्दर पदों की रचना भी करते थे। अपने पदो में 


अपने प्रधात-गायक की ही छाप लगा दिया करते थे । खयं सूरदास 
के आठ मालरिया थे, जो सूर के अङ्ग कहलाते थे। उनके नाम इस 


प्रकार वताय जात हे >तानसेन अलीखान, जगन्नाथ कविराय 


हरिनारायण, श्यामदास, मुरारिदास, मुकुन्ददास, जयभगवान्‌ ओर 
कृष्णजीवन लच्छीरास । 


इस व्यवस्था के. कारण सूर के व स्तविक परो को. निकालना 
दस्तर काय है ओर यंथारूप प्राप्त सामग्री पर ही हमें संतोष करना 
पड़ता हे । वर्षोत्सव और नित्य-कीतन के पदक्रम के आधार पर दोनों 
प्रकार की प्रतियों ( संग्रहात्मक ओर द्वादश स्कन्धात्मक ) का अध्ययन 
करने पर हम इस निश्चय पर पहुँचते हँ :-- 


१--वर्षोत्सव तथा नित्य-कीर्तन के कई महत्वपूर्ण अंगों पर 
सूरदास जी के पद किसी प्रति में या तो मिज्ञते ही नहीं या एक- 
आध की ही संख्या में प्राप्त होते हे, जिससे स्पष्ट होता है कि सूरदास 
जी का बहुत-सा साहित्य अतीत के अन्धक्रार में विलीन है । 


२--नित्य-कीतेन और वर्षोत्सव के क्रम पूर्णरूपेण संग्रहात्मक 
अथवा द्वादशस्कन्धात्मक किसी प्रति में नहीं दीख पड़ते । संग्रहा- 
त्मक प्रतियाँ में यथाकथब्धित्‌: यादि वह क्रम मान भी लिया 
जाय तो द्वादशस्कन्धाव्मक प्रतियों में तो उसकी संगति वेठती ही नहीं। 
ऐसा प्रतीत होता है कि दोनों ही प्रतियों का संकलन सूरदास जी के 
बहुत दिन पश्चात्‌ हुआ होगा । 
सू० सा०--१९ 
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संप्रहात्मक प्रतियों का संकलन लीलापरक माना जा सकता 


है। लखनऊ वाली प्रति में तो सुर-सारावली तथा नित्य-कीतेन के. 


पद भी दिये हैं किन्छु अन्य संग्रहात्मक प्रतियों में ये दोनों प्रकरण नही 
पाये जाते । स्थूलरूप में संग्रह्मत्मक प्रतियों के शीषेक इस प्रकार हैं-- | 


भग्वान्‌ कृष्ण की बधाई ओर उनकी बाल-लीला, व्रज. की. 
अन्य लीलाएँ, मुरली, रास-लीला, मथुरा-गमन लीला, विरद्‌-पदावली, | 
तदुपरान्त नृसिंह,-वामन और राम की जयन्तियाँ एवं विनय के पद्‌। 
बखनऊ वाली प्रति में विनय के पद मथुरा-गमन-लीला से पहले 


: दिये हैं। नृसिंह-जयन्ती सप्तम स्कन्ध में, वामन-जयन्ती अष्टम में । 
तथा राम-जयन्ती नवमस्कन्ध में दी हे ओर लीला के पद दशम-स्कन्ध- | 


पूर्वाद्धे में दिये गये हैं । इस प्रकार संग्रहात्मक प्रतियो की तुलना में हम, 
सप्तम, अष्टम, नवम स्कन्ध के पद एवं दशम-स्कन्ध-पूर्वाद को रख 
सकते हैं। दोनों के तुलनात्मक अध्ययन से हम स्वतः इस निर्णय पर 
पहुँच जाते हैं कि इन द्वादशस्कन्धात्मक प्रतियों का संकलन संम्रहात्मक | 
प्रतियों के पश्चात्‌ ही हुआ होगा । अनुसंधान-क्रम में उपलब्ध हुई 
हस्तलिखित प्रतियाँ हमारे उक्त निय को और भी दृढ़ कर देती हैं. 
परन्तु यह संकलन कब ओर किसने किया ? इस प्रश्‍न का उत्तर 
निश्चित रूप में नहीं मिलता | | 
| 
| 


तृतीय अध्याय 
लूर-सहित्य की इष्ठ'्मूमि 


महाकवि सूरदास के साहित्य-महोदधि का मन्थन वास्तव में 
अत्यन्त दुस्तर कायै है । विभिन्न युगों के अभेद्य-स्तरों के बीच से 
मन्द-मन्द किन्तु अव्याहत गति से बहती हुई, अनेक दिशाओं से. 
उल्टी-सीवी बहकर आने वाली विविध विचार-धाराओं को श्रात्म- 
सात करती हुई, भिन्न-भिन्न संप्रदायो की सिद्धान्तन्सार-सुधा से 
प्राणियों के अन्तःकरण को तृप्त करती हुईं भारतीय-साधना की मन्दा- 
किनी ने इस “सागर” को ऐसा लबालब भर दिया है कि उसमें मग्न 
होकर भी तह तक पहुँचना सरल कार्य नहीं है । 'घूर-साहित्य” की पृष्ठ- 
भूमि भारत के मध्यकालीन युग का इतिहास दे, जिसमें वह महान्‌ और . 
व्यापक आन्दोलन अन्तित है, जिसने ऐसी अनेक भावनाओं को जन्म - 
दिया, जो एक ओर तो मानवता के क्षेत्र को विस्तृत करने वाली हैं तथा 
दूसरी ओर अनेक संफीणुताओं को उत्पन्न करती हैं। इस आन्दोलन 
को समुचित रूप से व्यवस्थित इतिहास उपलब्ध न होने के कारण 
अनेक श्रान्त धारणाओं का प्रचार होता रहा है। भारतीय इतिहास 
में तो यद “मध्यकालीन? शाब्द नया-सा ही है: परन्तु यूरोपीय इतिहास- 
में [९५९४०1 ?८1100 सन्‌ ४७६ से सन्‌ १५५३ तक माना जाता: 
है। इस काल में समाज में कुछ ऐसी प्रवृत्तियों का उदय हो गया था, 
जिनके कारण उत्तरोत्तर अन्धविश्वास का विकास और तथ्य-जिज्ञासा 
का हास होता गया । केवल यूरोप में ही नहीं, विश्व के समस्त देशों 
में-समस्त सम्प्रदायो और समाजों में-इस मनोवृत्ति का महान्‌ 
प्रभाव पड़ा था, जिसने इतिहास का स्वरूप हो परिवर्तित कर दिया, 
फिर भारत इसका अपवाद केसे रह जाता ? भारतवषे के 'गुप्त-युग? 
को इतिहासकारों ने स्वर्ण-युग का नाम दिया ही है किन्तु खेद है कि 
दूसरी एवं तीसरी शताब्दियो के उत्कर्ष के बहुत कम चिह्वावशेष आज ह 
भाप हैं, जिससे अनेक यूरोपीय विद्वानों ने अ्रम-वश इस युग को | 
“अन्धकार-युग” घोषित कर डाला | वस्तुतः यह नामकरण” तक- 
संगत नहीं है, क्योंकि इस काल में धर्म, दर्शन, नीति और साहित्यः 
बिषयक अनेक प्रन्थो की रचना हुई तथा अनेक -ऐसे सम्प्रदाय का 


- आधार वैदिक और अवेदिक भाव 


(६९) 


> रा ५ ५. ५. | 
प्रादुर्भाव हुआ जिन्होंने परवर्ती भारतवर्ष को कई रूपों में प्रभावित | 


किया । सन्‌ ३२० में गुप्त-साम्राज्य की स्थापना के साथ भारतीय 


pe कति .. 
इतिहास में और भी अधिक स्फूर्ति का युग आया, संस्क्र-भाषा ने नई 


शक्ति प्राप्त की ओर समूचे देश में एक नवीन.प्रकार की जातीयता को 
लहर दोड़ गई । जीवन के प्रत्येक क्षेत्र मे ऐसी क्रान्ति हुई कि हमारे 
सोचने-विचारने, रदने-सह 1 ढंग ही बद 
ऐसा बदला कि आज भी उसका प्रभाव हमारे धर्म, दर्शन, समाज, 
आचार-विचार ओर रीक्षि-रिवाज पर स्पष्ट लक्षित होता है ॥ बहुत- 
से पुराण ओर स्मृतियो को रचना भी संभवत: इसी युग में हुई थी | 


छो शताब्दी में भारत में उस युग का सूत्रपात हुआ, जिसे हमे 


थूरोपीय ऐतिहासिको की परिभाषा * में “मध्य-युग' कह सकते हैं। इस 
फाल की धर्म साधना अनेक प्रभावों का समन्धितरूप कही जा सकती 
दै। छठी शताब्दी से ११-१२बीं शातावडी तक का साहित्य बड़ा 
व्यापक है परन्तु इसमें साम्प्रदोयिकता की पूरी-पूरी छाप है। जहाँ एक 
ओर बोद्धों और जेतों का अपने-अपने अस्तित्व के लिए भरसक 


प्रयास है,“वहाँ दूसरी ओर ऐसे तत्वों का भी अभाव नहीं, जिनका 
9 


परिपाक अन्ततोगत्वा ध्वंसात्मक ही होता है । वेष्णाव संप्रदाय में 
भी यत्र-तत्र इस प्रवृत्ति का. साक्षान्कार होता है। इन विविध-मत- 
मतान्तरों के झमेले में पड़ कर राजनीति की भी ऐसी 
उसका रूप तो विकृत हुआ ही, स्व गन्त्र 
व्यक्तित्व भी. समाप्रप्राय हो गया और वह साम्प्रदायिकतां के हाथों 
में खेलने लगी | इस काल में एक ऐसी परम्परा-सी चली, जिसका 
नाओं के मूल में केन्द्रित हुं, 
द्वि हुईं वहाँ वेद को ही अन्तिम 
दार्श नक सम्प्रदायों की संख्या भी 


परन्तु जहाँ अवैदिक संप्रदायों में वृ 
प्रमाण मानने वाले धर्म-मतों और 
एक-दो ही नहीं रही । मत-बैभिनन 
अ विभिन्न सम्प्रदाय अपने आपको श्रुति- 
प्रकार अद्वौत, विशिष्टाद्ौत, कोत, शुद्धाइ त, अचिन्त्यभेदाभेद आदि. 
अनक परस्पर विरोधी मत श्रुति को ही अपनी आधार-शिला बतलाते 
है, उसी प्रकार, शेव, शाक्त, पाशुपत, 


भी अपने आपको वेद-विहित कहते हैं। दसवीं-ग्यारहवीं शताब्दी 


युग को मध्यकालीन युग का. 


से लेकर सोलहवीं शताब्दी तक के 


दुदेशा हुई कि 
रूप से प्रथक्‌ चला आता हुआ. 


य तथा विश्वास-वैचिच्य होते हुए. 
सम्मत मानते. थे । जिस 


गाणपत्य, सोर आदि सम्प्रदाय 


ने; देखने-सुनने का ढंग ही बदल गया और ' 


A शा adm 
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(६३ ) 


उत्तराद्धे कहा जा सकता हे । यह युग समन्वय की भावना को लेकर 


ला | एक ओर तो सगुंणधारा के भक्तकवियों ने विभिन्न वेष्णव- 
सम्प्रदायों के पारस्परिक वेमनस्य को दुर कर शैव, शाक्त आदि अन्य 
दार्यों से भी सम्बन्ध जोड़ा, दूसरी ओर सन्त कवियों ने अपनी 

न्तः साधना के बल पर मानव-मन की शाश्वत वृत्तियो का सपरि- 
प्कार उद्रेक कर एऐंहिकता की भत्संना की और निर्जीव हृदयों में 
ऐसी चतनता भरी, जिससे निराशा के मेघ हट गये और आशा कौ 
सुनहली रश्मियों का आलोक बिखर गया । इन कवियों का व्यक्तित्व 
ही समन्ययात्मकता को आधार भूमि पर खडा था। अक्खड़ता की 
परिधि को छूता हुआ आत्मगौरव, दीनता के अङ्क में क्रीडा करती हुई 
नम्रता, संसार क कठोरतम संघर्ष से जूझने की प्रस्तरतुल्य दृढता के 
साथ अपनी निरीहता पर नवनीत-सम पिघलने वाली कोमलता; सब 
का समन्वय वास्तव में आश्वय उत्पन्न करने वाला है। जनता के 
हृदय का वास्तविक प्रतिनिधित्व करनेवाले इन कवियों ने उसके 
मनोभावों को ऊँचा उठाने में निःसन्देह भगीरथं प्रयत्न किया । 


तेरहवीं शताब्दी के अनन्तर इन सन्त भक्तों ने उत्तरी भारत में अपना 


प्रचार-कार्य प्रारम्भ किया और समाज की परिस्थितियों के अनुकूल 
१७ वीं शताब्दी तक विभिन्न प्रकार से समाज की सेवा करते रहे । 
दिन्री-साहदित्य ग इनिद्दास में इस काल को भक्ति-काल की संज्ञा दी 
है । पाश्चात्य विद्वानों ने इस युग को भक्ति का विशिष्ट युग माना 
है । डा० ग्रियर्सन ने इस आन्दोलन के विषय में लिखा हे कि यह 


आन्दोलन बिजली की चमक के समान सारे भारतं में फेल गया । ` 


डा० ग्रिय्सन ने इस आन्दोलन का सम्बन्ध मध्य युग के ममी इसा- 
इयां से लगाया है और उसे इंसाइयत की देन बताया है।' डा० 
ग्रियसेन का यह कथन स्वाभाविक ही है, क्योंकि पाश्चात्य विद्वानों की 
प्रायः यह परम्परा रही दै कि जो कुछ भी वे भारत में स्प्रहणीय देखते हैं, 
उसका सम्बन्ध यूरोप से अवश्य जोडते हे । इसे उनकी अह्म्मन्यता 


अथवा विक्कत-देश-भक्ति ही कहा जा सकता है। अस्तु, इसमें सन्देह 


नहीं कि मध्य-युग के इतिहास में यह आन्दोलन बेजोड़ अवश्यं कहा जा 
समता है। यह आन्दोलन उत्तरोत्तर जोर पकडता गया और पन्द्रहर्वी 
RR ममा 
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( ६४.). 
सोलदवीं शताब्दी में यह प्रवाह सिसट कर त्रजभूमि में प्रवाहित होने 


क्र ~ पर ॥। 
लगा और मानव-मात्र के मन के मेल को काटकर अनिवेचनीय | 
आनन्द का प्रसार करने लगा । अतएव डा० ग्रियसंन का यह कथन / 


|| 


~ ~ ba शा be 
कि अकस्मात्‌ विद्युत्‌-लेखा के समान यह आन्दोलन देश के एक छोर | 
से दूसरे छोर तक फैज्ञ गया, सत्य-सा ही है। ऐतिहासिक दृष्टि से | 


इस युग को हम भारतीय संस्कृति की पराजय का युग भले ही मानले 


परन्तु मानव-संस्क्ृति की दृष्टि से इसके महत्व की उपेक्षा नहीं कर | 


सकते, क्योंकि इस युग में विभिन्न संस्कृतियों और धार्मिक साधनां 
का मानवता के धरातल पर समन्वय हुआ । इस बिषय पर आचार्य 
क्षिति मोहन सेन की भारतीय-मध्य-युगीन-साधना”, डी० सी० सेन 
का “बंगभाया और साहित्य, पाश्चात्य विद्वान्‌ कने ( ९7० ) का 


Mannual of Budhism तथा डा० म्रियसन, कीथ आदि के लेख / 


पठनीय हैं । 


इस भक्ति-आन्दोलन के सुक्मम-अध्ययन से हमें वे सारे प्रभाव | 
लक्षित हो जाते हैं, जो उसके मूल में हैं। गोस्वामी तुलसीदास जी | 
तथा भक्तकवि सूरदास इस युग के सामञजस्यवादी प्रतिनिधि कवि | 


च 


माने जाते हैं। गो० तुलसीदास ने समाज के धरातल पर मानवता का ' 


उद्घाटन किया तो सूरदास ने व्यक्तिगत साधना को महत्व देकर 
भानव-हृदय के चिरन्तन समान भावों का स्पर्श किया। यही कारण 
हें कि इस आन्दोलन की प्रेरणाओं का जितना स्फुट प्रतिबिम्ब “तुलसी? 
क काव्य में लक्षित होता है, उतना सूर की कृतियो में नहीं । पुष्टि- 


००७ ०५ ~ ~s ~ | 
सम्प्रदाय क विवेचन में हम बतलायेंगे कि किस प्रकार इस सम्प्रदाय | 


के आचार्या ने लौकिक वासनाओं और ऐहिक ऐषणाओं को परत्रह्म- 


स्वरूप भगवान्‌ श्रीकृष्ण में लगाकर उन्हें पवित्र बनाने का विधान रखा. | 
ता | संसार क संघष से दूर, कल-कल ध्वनि से कूलस्थ कुञ्जो को | 


निनादित करने वाली कालिन्दी के सुरम्य तटपर, करीर के कुङजों में, 
मन्द पवन से आन्दोलित बल्लरियो के झुरमुटों में उठती हुई मुरली- 
ध्वनि को सुनकर, कृष्ण ओर राधा की कल-केजि का साक्षात्कार 
“रते हुए अन्धे सुरदास केवल समाज को ही नहीं, अपने अस्तित्व को 
भी भूल जाते थे; स्वयं राधाकृष्णमय हो जाते थे; संसार सें उन्हे 


अपने आराध्य-युगल का ही रूप दीख पड़ता था। कबीर का 'फूटा 
कुम्भ! जल जलहि समाना’ वाला वाक्य चरितार्थ हो गया। यहीं. 
“ यया है कि सूर के वाक्य में सामाजिक ओर राजनीतिक परिस्थितियों. 


( ६५) 

का प्रभाव उतना नहीं दीख पड़ता, जितना तुलसी के काव्य में । फिर 
भी उसका सवेथा अभाव नहीं है। सूरदास जी के साहित्य का 
अध्ययन करने के लिये जहाँ हमें भक्ति-आन्दोलन की धार्मिक प्रृष्ठ-भूमि 
का ज्ञान अपेक्षित है, वहाँ तत्कालीन सामाजिक एवं राजनीतिक 
परिस्थितियों की जानकारी भी उपेक्षणीय नहीं। १४वीं और १६वीं 
शताव्दी में भक्ति का जो समन्वित रूप जनता के समक्ष प्रस्तुत हुआ, 
वह अनेक प्रभावों का फल कहा जा सकता है । 

वंद्िक काल से चली आती हुई भक्ति की वह अजस्न धारा, जो उप- 
निषदों, ब्राह्मण ग्रंथों, स्मृतियों और पुराणों के मार्ग से बहती हुई अपना रूप 
ओर माग बदल चुकी थी, इस भक्ति आन्दोलन के महाप्रवाह में विलीन 
हो गई। बौद्धों और जैनों की वह धम साधना, जो अहिंसा को परम 
धर्मे मानकर चली थी, मायिक जंजालों में फॅसकर अपने मूलस्वरूप 
को विस्त कर चुकी थी । बौद्धों ने तो प्रतिहिंसा के रूप में हिसा-वृत्ति 


को भी अपना लिया था। धम-साधना के इस विकृतरूप का भी भक्ति- 


आन्दोलन पर विशेष प्रभाव पड़ा । 

इसके अतिरिक्त सबसे अधिक प्रभाव, इस आन्दोलन पर दक्षिण 
के उन आडवार भक्तों का पड़ा, जिनकी भक्ति-भावना सच्चे हृदय की 
प्रतीक थी ओर जो लोकगीतों और ग्रामीण भजनों में प्रस्फुटित होती 
हुई दक्षिण प्रान्त के दिग्गज आचार्यो के संप्रदायों के सिद्धान्तों का मूल 
कारण बनी । हम पहले कह चुके हैं कि शैव, शाक्त, पाशुपात, गाण- 
पत्य, सौर आदि, सम्प्रदाय भी अपने को वेद-विहित ही मानते थे 
ओर अपना मूल बेदों से ही सिद्ध करते थे। इन सम्प्रदायों का भी 
भक्ति-आन्दोलन पर पर्याप्त-प्रभाव पड़ा है । इन सब से बढ़कर नाथ- 
योगी-संप्रदाय, जो अपने को शेव सिद्ध करता है और इस संप्रदाय के 
आदि प्रवतेक आदिनाथ को शिव ही मानकर उसका संबन्ध ऋग्वेद 
से स्थापित करता है, इस भक्ति-आन्दोलन की प्रष्ठ-भूमि में महत्वपूर्ण 
स्थान रखनेवाला है । इन भारतीय संप्रदायो और मत-मतान्तरा के 
अतिरिक्त मुसलमानों- विशेषकर सूफियों की वह एकान्त प्रेम-साधना, 
जो ज्ञान और उपासना का समन्वय उपस्थित करती हुई सच्चे हृदय की 
प्रेरणा के .रूप में हमारे सामने आई, भारतीय धर्म-साधना को प्रभा- 
वित कर रही थी । इन विभिन्न प्रवाहों को आत्मसात करता हुआ भक्ति 
का वह विपुल प्रवाह १६वीं शताब्दी तक इतना विशाल और अतलः 
स्पर्शी हुआ, जिसमें सारा समाज आकण्ठ निमग्न हो गया । 


' (10011611161510) की थी | 


जाति क 


` प्रधानता प्रम-परक भावना की ही हे 


(६६७) 


वेष्णव-सम्प्रदायों का. विवेचन तो हम अगले अध्याय मे 
करेंगे, यहाँ हम सक्षेप,.से भक्ति-आन्दोलन की प्रष्ठ-भूमि को प्रस्तुत 
करते हैं । 
प्राचीन वेदिक वाङमय के अध्ययन से ज्ञात होता हे कि हमारे 
पूर्वजों का जीवन अत्यन्त सरल. ओर भक्ति-मागे सब प्रकार के श्राड.. 
म्वरां से शून्य था । उनका रहन-सहन बहुत सीधा-सादा था। ब्रह्म । 
का कोई एक स्वरूप उनके सम्मुख नहीं था । प्राकृतिक शक्तियों 
साक्षात्कार से उनकी उनमें कुछ आस्था हुई ओर उन्होंने अपने भय 
का प्रम का रूप दे दिया। हृदय की इसी रसात्मक अनुभूति को 
उन्दने भक्ति का नाम दिया। उनकी पूजा भय ओर लोभ की | 
प्रे से न होकर प्रेम-भावना से होती थी । कुछ असभ्य जातियों 
यह पूजा आज भी भय ओर लोभ के कारण होती हे ओर उनमें 
प्राम-दवता, कुल-दवता आदे की कल्पना भी पाइ जाती । यहुदी 
जाते की एक शाखा का कुल-देवता यह वा ( ४९॥०४० ) था, जिसे 
इसराइल क वश वाले बलि चढ़ाया करते थे। हजरत मूसा ने इसी 
वा दवता को सवशाक्तमान ओर सववज्ञ माना, पर वेदों में द्वय । 
पक्ष की महत्त्व देकर सम्पूर्ण जगत्‌ मे काये करने वाली प्राकृतिक | 


शक्तियों को देवरूप में प्रहण किया गया | डस समय उपास्य देव का कोई | 
. के स्वरूप नहीं था। एक ही ब्रह्म के अनेक रूप थे और इस ब्रह्मवाद | 
अर्थात्‌ ०11501 की भावना का ही प्रसार था। लोभ और भय 


NN ट्या), 


स उपासना करने वालों को भावना एकेश्‍वरवाद या मोनीथीइज्म | 
वाटक काल स तो एक ही ब्रह्म के अग्नि, 
वाङ, वरुण आदि नानारूप माने जा चुके थे। उपनिपदाँ . में इसी । 
भावना का विशेष रूप से विवरण मिलता है । सवे खल्विदं ब्रह्म) | 
“नेह नानास्ति किञ्चन’, 'तत्वमर्सि' आदि व,क्‍्य इसी भावना के द्योतक 
हे । जिस प्रकार यहूदी जाति के यह्वा देवता ने इश्वर का रूप धारण | 
किया था, उसी प्रकार बाबुल की प्राचीन खाल्दी ( 21131१2915) | 


els als As AH Os 47 ~ 


ऋग्वेद में हमें दोनों प्रकार की भावनाओं के संकेत मिलते हैं, परततु | 


आग चल कर इस भक्ति ।' | 
भावना म॑ यज्ञां का भी समावेश हो | 


भक्त का चत्र कुछ संकुचित 1000 र, र 
अधिष्ठाद-देवताओं को भावना सरः 


गया किन्तु इस भावना के सार्थ 
र उन सव व्यापक शक्तियों कें ४ 
रूप में होने लगी । ऋग्वेद फे 


( ६७ ) 
इ ` (सेस में इस सावना की ओर भी संकेत दै। ब्राह्मण-प्रन्थों में 
। इस नराकार भावना अर्थात्‌ Anthropomorpbic Conception 
छ । को कुछ विस्तार मिला और परमेश्वर में सगुणत्व का आरोप हुआ। 
इ अब तक कक. उपासना अन्न, प्राण, मन, ज्ञान ओर आनन्द रूपों | 
। में होती थी, जसा कि तेत्तिरीय उपनिषद्‌ की भ्रगुवल्ली में आया है, 
नेह, अन्न ब्रह्मेति व्याजानात्‌”, “प्राणः ब्रह्मोति व्याजानात्‌”, “मनो 
ब्रह्म ति व्याजानात्‌”, “आनन्दो ब्रह्म ति व्याजानात्‌”, अर्थात्‌ भीतर 
भय और बाहर त्रह्म की सत्ता को स्वीकार किया गया था | उपनिषत्‌-काल 
की में यज्ञों को प्रधानता देकर एक ओर तो हृदय-पक्त को प्रबल किया गया 


|, है, ओर दूसरी ओर केवल बुद्धि ओर ज्ञान का विषय ब्रह्म को मानकर 
| ~ ४”. ७०७ ~ ~ ९ ९ ~ "७ में 

पया चज्ञादि विधानां से निवृत्ति बताई गई है। इस प्रकार उपनिषदों में 
सम ०० + क्‌ ~ NN फु सळ हम 

हमे दोनों प्रकार के वाक्य मिलते हैं, जेसा कि इन वाक्यों से पता 
Er] हे 
६. चलता हे-- 
जसे | ५) RC ९_> मूर (>... त्स ८०4 
रसी) १-७ वा ब्रह्मणो रूपे मूत्तेञ्चवामूत्तञच, मत्यञ्चामृतञ्च, 
त । स्थितञ्च, यच्च, सञ्च, तच्च ।१ 
ती २--तदेजति तम्नेजति तद्‌ रे तद्वन्तिके ।२ 
गई ३-अणोरणीयान्‌ महतो महीयान्‌। | > 
बाद । उपनिषत्काल में एकेश्वरवाद की भावना का हमें पूरा आभास 


भय मिलता है, जैसा कि मैत्रायणी उपनिषद्‌ में लिखा है--'्वं ब्रह्मा 

(स ` त्वञ्च वे विष्णु: त्वं रुद्रस्त्वं प्रजापतिः । व्वमग्निवेरुणो वायुस्वमिन्द्र- 

गेन, स्वं निशाकरः ॥” इत्यादि। यह भावना पेग़म्बरी एकेशवरवाँद की 

(सी, भावना से मिलती-जुलती है। उपनिषत्काल में ज्ञान और उपासना 

अ, दोनों ही रूपों में सुधार हुआ ओर कमं के साथ मन का योग किया 

तक गया । यज्ञ-विद्या को भी नई दिशा दी गई ओर ज्ञान-यज्ञ द्रव्य-यज्ञ 

रण से श्रेष्ठ माना गया । छान्दोग्योपनिषद्‌ के अनुसार घोराङ्गिरस ऋषि 

5) ने देवकी-पुत्र कृषण को वह यज्ञ-विद्या बताई थी । इसका. संकेत गीता 

[| में भी है-- ला SE 

त्तु ___ श्रेयान्‌ द्रव्यमयाद्‌ यज्ञात्‌. ज्ञानयज्ञात्‌ परन्तप । 

* बुहदारण्यक। - - ER ° 

* इशावास्योप्रनिपद्‌ । ST) म; 

° इवेताशवेतरोपनिषद्‌ । “> ए कल उ Freie $ किए 
सू, सा०--१३ र | 


( ६६ ) 

'चह सम्भवतः विच्छ ङ्वल द्रव्य-यज्ञ-परम्परा के सुधार का प्रयास 
हो, क्योंकि लोक-मङ्गज की भावना का समावेश हमें यहीं से उपासना 
के साथ लगा मिलता छ उपास्य देव के स्वरूप कल्पित किए गये ओर 
लोक-कल्याण-पक्ष को लेकर उस सवे-गुण-सम्पन्न देव के अनुकरण को 
महत्व दिया गया । महाभारत के शान्ति पर्वे सें नारायणीयोपाख्यान 
आया है जिसमें इस धर्म का महत्व स्वीकार किया गया है । महाभारत- 
काले में नारायण का एक निश्चित रूप माना गया था। आगे चलकर 
यह भावना औरं भी बढ़ हुई, विशेपकर साव्वत-सम्प्रदाय से इस 
भावना को विशेष बल मिला | महांभारत-काव से पूर्व हमें ऐसे 
प्रमाण नहीं मिलते, जिनके आधार पर यह समभा जा सके कि नारायण 
का कोई व्यवस्थित उपास्य रूप प्रचलित था। श्रीमदू भगवद्गीता में, 
जो महाभारत ही का एक अंग है, इस कल्पना को स्वे प्रथम व्यवस्थित 
रूप दिया गया और भगवान्‌ के उस स्वरूप में शक्ति, शील, सौन्दये, 
ऐश्वय आदि सब का समन्वय किया गया । इस ग्रन्थ में केवळ नारायण 
अथवा विष्ण के स्वरूप को कृष्ण रूप में मानकर उपास्य माना गया 
है। सम्भवतः इस भावना को बल पकडते हुए देखकर ब्रह के अन्य 
रूपों को भी लेकर अनेक ग्रन्थ रचे गये, जो विभिन्न पुराणों के नाम से 
अभिहित किये गये हैँ । इसी समय अवतार-भावना को - प्रश्रय मिलने 
के कारण भगवान्‌ क २४ अवतारा की कल्पना की गई तथा धार्मिकः 
चेत्र में समन्वय के उद्देश्य से सभी पुराणों को एक ही व्यक्ति की रचना 


सिद्ध किया गया। निवृत्त-मागे की व्याख्या बादरायण सूत्रों में 


समन्वयात्मक रूप से कीगई । इन सव प्रयरनों के किए जाने पर भी 
यज्ञा क विधान में अनेक बुराइ्या आ गई थीं; पशु-वलि भी उनका 
एक आवश्यक अङ्ग बन गया था, जिसकी -प्रतिक्रिया के फलस्वरूप 
बोद्धमत ओर जन मत का सूत्रपात, प्रचार एवं विकास हुआ, जिसका 
मूल आधार अहिंसा की भावना रही। कुछ विद्वानों का मत है कि. 
गीता आदि ग्रंथों का सम्पादन ही बौद्ध-मत की प्रतिक्रिया के कारणं 
क । कुछ भी संही, यह एक प्रत्यक्ष-तथ्य है कि पुराणोत्तर-काल' 


न 
| 


र 


2-7». +/४ Soy esd) Ves) cas ap छह 


॥ “4. ~) 


भारतीय-भक्ति-साधना के क्षेत्र में घात-प्रतिघातो का -सांस्क्रतिक | 


QL श्रौ बौद्ध 7 
संघर्ष का-युग रहा ओर बौद्ध एवं जैन मत का इस पर बहुत अधिक 


डा 0 >] Cc छठी न ८ ती i 
म डा । इंसा-पूवे न्य शताब्दी से लेकर ईसा की तीसरी 4 
शताब्दी तक भारतवप में बौद्ध-मत का पूर्ण साम्राज्य रहा; त्राह्मण- | 


धर्म ने पुनरुत्थान के लिये यथाशक्ति प्रयत्न किया: किन्तु कोई विशेष 


क 


> 


(६६) 


संफलता न मिल सकी । गगुप्न वंशीय? सम्राटो की छत्र छाया 'में 


ब्राह्मण धम चे पुनः जोर मारा, वेदिक धभ की प्रतिष्ठा हुई किन्तु 


इस समय तक इस धमे के रीति-रिवाजों पर बौद्ध धर्म का पर्याप्त 
प्रभाव पड़ चुका था किन्तु यह कहना अनुपयुक्त.न होगा कि वेदिक 
धर्म की जिन बुराइयों की प्रतिक्रिया में बौद्ध धर्म का प्रादुर्भाव हुआ 
था, उनमें से अनेक बुराइयाँ इस काल तक इस धमे में भी प्रवेश कर 
चुकी थीं। इसा की तीसरी शताव्दी से १५वीं शताब्दी तक यह 
भक्ति-आन्दोलन प्रबल वेग से बढ़ता रहा, इसो को मध्यकालीन भक्ति- 
आन्दोलन वहा जाता है। इस युग को सर्वाधिक महत्वपूरण ग्रन्थ 
श्रीमद्भागवत हैँ, जो अब तक भी वष्णव-भक्ति-भावना पर अतुल 
प्रभाव डाल रहा है । अधिकांश पुराणों की रचना का समय भी इसा 
पूर्वे दूसरी शताब्दी से लेकर इसा की छठी शवाव्डी-पर्यन्त माना जाता 
है इसलिये इस युंग को इतिहासकार 'पौराणिक युग” भी कहते हैं। 
इस युग में वेदिक धम के पुनरुद्धार का अथक प्रयास किया गया और 
बोद्ध तथा जेन-धम के प्रभाव में आकर प्राकृतिक वस्तुओं के प्रतीक 
देवताओं की सृष्टि हुई । तीथकरों और बोधि-सत्वो के अनुकरंण पर 
भगवान्‌ के विभिन्न अवतारों की कल्पना की गइ तथा भिन्न-भिन्न 
देवताओं की सूर्तियों का निर्माण हुआ। इतना ही नहीं, इस 
उपासना-पद्धति में तान्त्रिक-प्रणाली का भी समावेश हुआ और योग- 
साधना के भी कतिपय तत्व स्वीकार किये गये। भक्ति-सिद्धान्तों के 
निरूपण के लिये प्राकृत. ओर पाली के स्थान में संस्कृत का आश्रय 
लिया गया; अनेक सम्प्रदायों का जन्म हुआ और सबेने अपने काल्पनिक 
सिद्धान्तों के आधार पर उन मूल ग्रन्थों पर अनेक टीकाएँ लिखकर 
अपनी-अपनी मान्यताओं से उनका सामञ्जस्य स्थापित किया | 


“इन सम्प्रदायो में मुख्य रूपसे चार-पाँच सम्प्रदाय उल्लेखनीय हैं:- 


१ अद्वोत-ग्रवतक शंकराचार्य). ' `> 
२ विशिष्टाह त- प्रत्त रामाडुजाचाय Bs 
३ ट्र त--प्रवतंक मध्वाचायं 

४ शुद्राद्व त-प्रवत्तक वल्लभाचाय, . | PES 
५ चिन्व्र्याचिःत्य-( गाराङ्ग महाप्रभु) __. -...._. 


ये सम्प्रदाय दक्षिणी आचायोँ की देन कहे जपते हैः आगे हुम. 
इस बात की विवे चना करेंगे कि दक्षिण के आचार्यो. ने उत्तरी भारत 


वि 
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॥ 0 


के भक्ति आन्दोलन में कितना और केसा योग दिया ? इस विश्लेषण | 


से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि जो भक्ति साधना पहले सीधे- 
~ ¢ रर 

सादे स्तुति-गान और पशु-बलि से प्रारम्भ हुई थी, उसमें उत्तरोत्तर 

भेद की भावना दृढ़ होती गई और अभेद की भावना का हास 


चलता रहा । इस विविधता का परिणाम यह हुआ कि अनेक प्रकार | 
के वर्ग, फिके और और सेक्ट (8८८७० स्थापित हो गए तथा व्यक्ति | 
धार्मिक बन्धनो में इतना जकड़ गया कि उसे स्वतन्त्रता पूर्वेक जीवन- / 
यात्रा करने में भी प्रगति करना दूभर हो उठा। उसके सकल-क्रिया- ' 
कलापों पर धर्म का अंकुश रहने लगा और शने: शतच: अन्धविश्वास | 


के कारण दृष्टिकोण नितान्त संकुचित हो गया, जिससे पारस्परिक 


वैमनस्य, घृणा और द्वोप-भाव ही बढ़े। राजनीति में भी घर्म को | 
| 
इतनी बुरी तरह उलझाया गया कि धर्म के राम पर वह भयङ्कर नर- 


संहार के महापाप की भागिनी बनी, जिसके स्मरण मात्र से रोंगटे खड़े 


हो जाते हैं। विश्व के सभी देशों में 'जिहाद' (धर्मयुद्ध) को प्रोत्साहन | 


निरपराध भोली-भाली जनता बुरी तरह पिस गई। आखिर हर एक 
बस्तु की कोई सीमा होती दै; समय ने पलटा खाया; जनता अन्धः 
विश्वास के वातावरण से-तथाकथित धार्मिक भावनाओं से--उब 
उठी । कुछ बेधड़क साधु-सन्त समाज के उद्धार के लिये मैदान में 
आये। यह ध्यान रज्जने की बात है कि इन सम्तो में से अघि «श 
उन नीची कही जाने वाली जातियों में से थे, जो समाज की रक्तः 
संचारक-धमनियाँ कही जा_सकती दै और जिनकी त्यागमयी सेवाओं 
% आधार पर समाज की साँस कायम दै। परिवर्तन की यह लहर 
दक्षिण से ही उठी थी ओर देखते ही देखते मध्यभारत में होकर आती हुई 


5 ~ > ho 
उत्तरी भारत में भी फेल गई । इस भावना से प्रेरित सन्त-महात्माओं ने 


अपनी अटपटी सधुकड़ी वाणी में अपने अनुभव जनता के सामने रखे। 
यद्यपि ये सन्त बड़े निर्भीक और उच्चकोटि के भक्त थे, तथापि 
सिंद्धान्तो के लिये परस्परा का सहारा 


बुद्ध धमे के ध्वंसावशेष पर अपना आधार जमाने वाले अनेक पंथ 
एवं हिन्दूधम के विभिन्न सम्प्रदाय अपनी-अपनी लय और तानके : 
अछुसार राग अलाप रहे थे, दूसरी ओर प्रेममार्गी सुफी कवियों ने 
भारतीय भक्तिसाधना के चेत्र में अपनी पीयूषवर्विणी वाणी से वह तान 
छेड़ी, जिसके सरस-सीकरों ने ह १ ` मानव-मानसाम्बुज में मकरन्द 


इन्हें भी लेना पड़ा, एक ओर तो | 


` मिला और धार्मिक अराजकता का ऐसा चक्र चला, जिसके नीचे 
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का सुदु वर्षण किया । कबीर आदि अनेक कवियों ने विभिन्न मतों की 
कुरीतियों का भण्डाफोड़ कर एक सामान्य भक्ति-मार्ग प्रशस्त करके 
एकता स्थापित करने का प्रयत्न किया था, किन्तु उनकी अटपटी 
वाणी में उपदेशों की भरमार, कटु आलोचना के विस्तार और तीक्षण 
व्यंग्यो. की बौछार का कोई पारावार न था अतएव उनका उपदेश 
अधिकांश जनता पर प्रभाव न डाल सका | प्रेममार्गी कवियों ने किसी 
धर्म की कुरीतियों का उद्घाटन न करते हुए कटु-वातावरण को 
सवेदेव दूर रखने का प्रयास किया और अपनी धार्भिक-साधना को 
देश, काल एवं समाज की आवश्यकता के अनुसार हिन्दुओं की भक्ति- 
साधना के सांचे में हालकर ऐसा रूप दिय', जिसकी उपेल्षा न तो हिंदू 
ही कर सकते थे ओर न मुसलमान ही। उस साधना-प्रतिमा में प्रेम- 
प्राणाँ की प्रतिष्ठा कर उन्होंने उसे मानव-मात्र का उपास्य बना दिया । 
हम पहले कह चुके हें भक्ति-काल के पोराणिक युग में श्रीमद्भागवत 
एक ऐसा ग्रन्थ रचा गया था, जिसमें गीता की भाँति साधना की 
विभिन्नताओं को दूर कर तत्कालीन प्रचलित वैदिक-साधनाओं का 
सुन्दर समन्वय करके एक सर्वोपयोगी पथप्रशस्त करने का परमपुनीत 
काये किया गया है, यही कारण हे कि सभी वैदिक सम्प्रदायो ने 
भागवत को मान्यता दी और उसके आधार पर अपनी-अपनी भक्ति- 
भावनाओं का प्रसार किया । इन सम्प्रदायों में अनेक सच्चे भक्त दीक्षित 
हुए, जिन्होंने भागवत की मान्यता को स्वीकार करते हुए तत्कालीन 
भक्ति-साधनाओं का समन्वय किया । इन भक्तों ने मानवता के समान 
धरातल पर खड़े होकर भक्ति-गदूगद-स्वर से चर-अचर में स्पन्दन 
भरनेवाले जो दिव्य गीत गाये थे, वे'भक्ति-साहित्य के नाम से प्रख्यात 
हैं। पन्द्रहवीं, सोलहवीं और सत्रहवीं शताब्दियों में समस्त देश में 
इन्हीं गीतों की ध्वनि गूँजती रही, जिसकी प्रतिध्वनि अब भी 
एकाप्रचित्त होने पर सुन पड़ती है । यही इस भक्ति-आन्दोलन का 
उत्कषे था । अकबर के राज्य-काल में यह आन्दोलन विशेषरूप से 
पनपा। उसने सब धर्मो के सिद्धान्तों का सार लेकर 'दीनइलाही? मंत 
चलाया और धारमिक-सामंजस्य उपस्थित करने का प्रयत्न किया। 


. यद्यपि इस कार्य में उसे सफलता नहीं मिली, तथापि उसकी उदारता, 


~ ७ 
सहिष्णुता और सत्य-जिज्ञासा की यह भावना सराहनीय है । उपयुक्त 
विवेचन से सिद्ध है कि भक्ति-आन्दोलन का अध्ययन वेदिक-काल से 


क सफ तक कौ विभिन्‍न र्म साधना का अध्ययन हे, इसलिये 
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इन सभी साधनाओं का थोड़ा बहुत परिचय प्राप्त करना इस आंदोल 
को समभने सें सहायक होगा ही । 
बौद्ध-सत 
गोंतम-बुद्ध के मुख्य रूप से चार सिद्धान्त थे, जिन्हें “चत्वार 


आय-सत्यानि’ कहा गया है अर्थात्‌ दुःख, दुःख-समुदय, द खनिरोध 
ओर उ:ख-ानरोध-माग | | 


| 
| 
| 


| 


हसारा जीवन दुःखसय हे, उसमें आनन्द की इच्छा करना ही | 
दुःख का कारण है, छातएव उसके >स्याग से ही निवृत्ति हो 
सकती हे ओर उसका त्याग सरल जीवन व्यतीत करने से ही संभव ' 


है ~ 1 
है । तीसरे सिद्धान्त के अनुसार प्राप्त अवस्था को 'निर्वाण? कहते हैं| | 


गोतम बुद्ध ने अपना मत अपने अनुभवों, के आधार पर खड़ा किया, 

जिसमे आदश नातक जीवन का संचार था, व्यावदारिकता की उपेक्षा | 
न क्री गई थी और वेदिक धर्म की हिंसावृत्ति की प्रतिक्रिया का 
साञ्चयान था । उन्हाने अपने सीधे-साईे मागे में दाशेनिक गुर्थियां | 
नहीं रखी थीं पर उनके शिष्यो में से एक ने धर्म के दार्शनिक पक्ष पर | 
बहुत बल दिया ओर दूसरे ने व्यावहारिक-पच्त पर | थे दोनों संप्रदाय 
महाय्रानः ओर हीन-यान फे नाम से विख्यात हए । 'हीनयान? में | 
नैतिक प्रवृत्ति वाले लोग थे पर 'मदायान' का विस्तार बहुत था, जो | 
सभी वर्गा के विभिन्न लोगों को लेकर आसानी से चल सकता था। | 


यह शाखा वॉद्क-धस से प्रभावित होने के कारण वुद्ध के अनेक | उ 


अवतारा म ।वश्वास रखने लगी और इसमें मन्त्र-तम्त्र आदि का भी 
समावरा हा गया। इसी सद्दायान शाखा में से केवल सन्त्र-तन्त्रों को 
FE. चलने वाली मन्त्रयान-शाखा भी चली । इन मन्त्रयानी साधको 
स से छुछ ने अनेक हठयोग की क्रियाओं से प्रभावित होकर 'वजयान' 
शाखा का आरम्भ किया | इसी वञ्रयान-शाखा के प्रचारकोंमें “चोरासी. 
सिद्धां का भी नाम आता है। यहाँ पहुँचकर बौद्ध धर्म का स्वरूप. 
इतना परिवर्तित हो गया कि पहचानने में मी कठिनाई पड़ने लगी; 
शय स्थान श्रज्ञा नेल लिया और करुणा का उपाय ने और इस 
प्रकार अज्ञापाय द्वारा ही उन्होंने निर्वाण की उपलब्धि बताई । प्रज्ञा 
और उपाय क [मलन की अवस्था को उन्होंने 'युगानद्ध? का नाम दिया । 
झाग चलकर प्रज्ञा स्त्री का प्रतीक बनी और उपाय पुरुष का तथा 
दाना का निलन महासुख का कारण माना जाने लगा । युगनद्ध? शरद 


छ 
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RISMRMIERNIIER लो की 


1 पारिभापिक अथे स्पष्ट करने के लिये स्त्री-पुरुष की मिलन-दशा, 
। की अनेक अश्लील सूतियो गढी जाने लगीं ओर इस सम्प्रदाय में 
| घमं के नाम पर व्याथचार का ताण्डव नृत्य होने लगा | साम्प्रदायिक . 

^ | संक्रीणुता सं पड़कर सहान से महान्‌ धर्त की भी कितनी दुदेशा 
रि हो जाती है, यह बौद्ध-धर्म की कहानी से स्पष्ट है। हठयोगियों के 
रोध । प्रभाव से इस शाखा सें "हठयोग के श्री कुछ पारिभाषिक शब्दों का 
| समावेश हो गया, जेसे इडा, सुपुस्ना, पिङ्गला आदि । इन चौरासी 
ही | बञ्रयानी सिद्धों में से कुछ सिद्ध सफल साधक भी हुए हैं, जो अपनी 

हो साधना के सच्चे स्वरूप को सहज-साधना के नाम से पुकारते थे 
भव ' अतएव उन्होंने सहजयानी नामक एक ओर शाखा को जन्म दिया । 
हे। | इन सिद्धों का अपना विशाल साहित्य है, जिसमें अनेक साधनां का 
या, विस्तृत विवरण सिलता है। इस वौद्ध धर्म के साथ ही साथे जेन धर्म 
क्षा की भी उत्पत्ति हुई । यद्यपि बौद्ध धर्मे की भाँति जैन धमे न तो व्यापक 
का ही था ओर न ही उसमें इतनी व्यावहारिकता थी तथापि इस धर्म 
याँ | से भी यह भक्ति-आन्दोलन बहुत कुछ प्रभावित हुआ । जैन लोग भी 
पर अपने धम को वेदिक-धर्म जसा ही प्राचीन मानते हैं। हिन्दू-धर्म के 
| नारायण की भाँति वे ऋषसदेव को अपना पुरुष-पुराण मानते हैं, 

| परन्तु इस धमे का क्रमवद्ध इतिहास चोबीसवें तीथङ्कर महावीर 
जो | स्वामी से ही मिलता है । ऐसा प्रतीत होता है “कि उन्होंने भी वादक 
| कमे-काएड के विरोध में अपने अहिंसात्मक घर्म को, खड़ा किया था । 

| उनके उपदेशों में व्यावहारिकता की अपेक्षा आदशीवादिता ही अधिक 

भी है। उन्हाने संयमशील कठोर-जीवन पर विशेष बल दिया। इन्होंने 
जीव को तो शुद्ध रूप माना दै और कभ को आवरण, जिसको उन्होंने 
पुद्गल का नाम दिया है। इसमें कम को प्रधानता दी हे और पुद्गल : 
को हटा कर सच्ची स्थिति प्राप्त करना ही जीव का लक्षण बताया है । 
सृष्टि को इन्होंने अनादि माना है तथा उसका नियन्ता कर्म को ही 
| माना है। तीथंडूरों की मूर्तिपूजा का प्रचार इस मत में बहुत दिलों 
। मूर्तियों के श्वङ्गारादि के विषय को लेकर इनके दो मत हुए 

एक श्वेताम्बर और दसरा दिगम्बर | इनके धमे-सिद्धान्तां की चर्चा 
| | और उनका अर्थवाद चौबीस पुराणों,में विस्तार के साथ कहा गया 
। ७ | कुछ लोगों की धारणा है कि हिन्दू-धम में मूति-पूजा का समावेश 
। और अवतार-भावना का श्री गणेश इसी मत के प्रभाव से हुआ है । 
चवौं-दसवीं शताब्दी ठक जैन धमे में भी अनेक 'वाह्याचारों का | 


ज्य, 
हि 
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A डु | 
समाबेश हो गया था और हिन्दू (तथा बौद्ध-पद्धतियों से बहुतै कई 
प्रभावित हो गया था। बोद्ध धमं की भाँति ज॑न-धर्मा वलम्बियों | 
भी अपने धर्म में सुधार की चेष्टा की, परन्तु वह्‌ व्यर्थ रही । 


नाथ योगी संप्रदाय बौद्धो के सिद्ध-सम्प्रदाय से मिलता 
जुलता एक और नाथ योगी सम्प्रदाय बहुत दिनों से भारत में च्‌ 
श्रा रहा था । इसके अनुयायी भी अपना उद्‌गम वेदों से सिद्ध करते 
हैं। डब्लू ब्रिग्स ( 0/. 31225 ) ने इस सम्प्रदाय पर कुछ प्रकाश 
डाला है? । इस सम्प्रदाय में व्रत, तपश्चर्या, योग-साधन आदि प्र! 
विशेष बल दिया गया है । गौतम बुद्ध के समय सें भी इस प्रकार क! 
कुछ योगियों का उल्लेख मिलता है । सिकन्दर भी इस सम्प्रदाय 


, के एक योगी को अपने साथ ले गया था । पतञ्जलि ने तो ईसा पे 


हले दूसरी शताव्दी मैं ही योगदशैन' नामक एक व्यवस्थित प्रस्थ 
लिख दिया था । ये लोग अपने आपको शेव सम्प्रदाय से संबद्ध मानते 
हैं और शिव को ही इस सम्प्रदाय का आदि संस्थापक मानते हैं। 
नाथो की परम्परा मछन्दरनाथ से मिलती है, जिनके शिष्य गोरखनाव 
जी हुए । गुरु गोरखनाथ ने ही कनफटे योगियों की परम्परा चलाई 
ऑर इस सम्प्रदाय में हठयोग को प्रधानता दी । समस्त भारतवर्ष में 
पयेटन कर उन्होंने स्थान-स्थान पर अपने संप्रदाय की गद्दियाँ स्थापित! 
कीं । आज भी भारत में इस प्रकार की बारह गद्दियाँ विख्यात हैं 


जहाँ तक इनके साहित्य का प्रश्न है, गोरखनाथ जी की 'बानियों के. 


अतिरिक्त अभी तक कोई भी रचना प्रकाश में नहीं आइ । इनका 
समय पवीं &वीं शताव्दी के लगभग रहा होगा। इस सम्प्रदाय का! 
|. प्रसार-क्ेत्र नेपाल, उत्तरी भारत, आसाम तथा महाराष्ट र 
हे । गोरखनाथ के सिद्धान्त योग-दर्शन के सिद्धान्तों के समकक्ष रखे 
जा सकते ६। उनका कथन है कि यदि इस शरीर के नौ द्वारों को 
बन्द करके वायु के आने-जाने का मार्ग रोक लिया जाय तो उसका 
व्यापार ६४ सन्धियों में होने लगेगा, जिससे काया-कल्प होगा, जा 
साधना क हारा ब्रह्मरन्ध को जगा दिया जाता है तो अनाहत नाद सुनाई 


देता है, जो सप का सार है। गोरखनाथ के सिद्धान्तों में आम. 


0 न क्क्लक Nath and the Kanfata Yogies “(a 


article by W. Briggs) published in “Religious Lif. 


of India Series,” 
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चिन्तन, साधना आदि का भी समावेश है । हमारे भक्ति-आन्‍्दोलन प्र्‌ 


भी इनका पर्याप्त प्रभाव पड़ा है । “गोरखनाथ? द्वारा बता हुई निगु ण- 


निराकार की उपासना सु[कर्‍या क प्रम का आधार पाकर लोकप्रिय वने 


गई और कबीर आदि सन्त-कवियों पर तो इसका प्रभाव स्पष्ट लक्षित 
होता ही है । इसका विवेचन हम आगे करेंगे । 


सफी-संप्रदा य- 
म पहले वता चुके हे कि संवत्‌ ८०० से लेकर संवत्‌ १४०० 
क का काल भारतवर्ष के इतिहास में सामाजिक और धार्मिक क्रान्ति 


| का युग था। ८5वीं शताब्दी से ही भारतवासियों का मुसलमानों से 


सम्पक्‌ हो चला था । इस्लाम धम क प्रवत्तेक हजरत मुहम्मद साहब 


) चे अरब वालों के भेद-भाव को दूर करके उन्हें एक सूत्र में बांधने का 
प्रयत्न किया था। वे पूरे एकेश्वरवादी थे और ईश्वर की पूणता और | 
> न्यायशीलता में पूणे विश्वास रखते थे । कोई समस्या सामने उपस्थित 


होने पर वे खुदा की इबादत करने के लिये वेठ जाते थे और उससे 
दुआए मांगते थे । खुदा का साक्षात्कार कर वे भाव-विभोर होकर 


9 लेट जाते ओर गद्गद्‌ कण्ठ से अनेक वाक्य उनके मुख से स्वयमेव 
| निःसृत हो जाते थे | इन वाक्यों का संग्रह ही 'कुरान शरीफ! है जिसमें 


धर्म के विषय में एक स्थान पर लिखा हे:--“घर्म की असलियत यही 
है कि ईश्वर ने जो अच्छाई का रास्ता निश्चित किया है उसका ठीक 


. ठीक अनुसरण किया जाय”' मौलाना अब्दुल-कलाम आजाद का 


कथन है कि “कुरान शरीफ मत-भेदों को महत्व नहीं देती? | स्वयं 
कुरान शरीफ में लिखा हे “मत-भेदो के पीछे न पड़कर नेकी की राहों 
में एक दूसरे से आगे निकलने का प्रयत्न करना चाहिये”? । इसलाम 
धम के अनुसार कुछ साधनाएं निश्चित की गई हैं जैसे - हकीकत = 
(ज्ञान-मागे) तरीकत = (भक्ति-मार्ग) शरीयत = (क्म-मार्ग) सूफी लोग 
अपनी साधना को मारफत कहते थे और इसे (9501111191 1,०४८) 
आ।त्मक-प्ेम की संज्ञा देते थे । चारों खलीफाओं अर्थात्‌ -पत्मक-म को संज्ञा देते थे। चारों खलीफाओं अथात्‌, अवूबकर) 


१--कुरान शरीफ, सूरा ३ आयत १८॥ 


. २ ¬ वज्ञ मा-डत्न-कुरान (मो० आजाद्‌) सेयद जहीरुल-हसन द्वारा अनूदित, | ६ 


का “कुरान और धासिक मत-भेद शीषक लेख । 
रै- कुरान-शरीफ सूरा ९, आयत ४८॥ 
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उमर, उसमान और अली के जमाने में सूफियों का कोई विरोध रह 
हुआ । उमय्या खानदान से अब्बासी खानदान तक यह सम्प्रदाय, 
बसरा, बगदाद, सीरिया, मिश्र और स्पेन तक फेल गया था । सूफी। 
शब्द की व्युत्पत्ति के सम्बन्ध में अभी विद्वानों में मतक्य नहीं है। 
कोई इसे ग्रीक शब्द “सोफी? से, कोई सफ यानी कतार के आधार पा, 
कोई 'सफ़ा! अर्थात्‌ सफाई के आधार पर, कोई सुफ्फा' यानी 'मदीना। 
के सामने बने हुए चवूतरे से, कोई 'सूफ' यानी ऊन से निकला बताते 
हैं। सूफी मजहव हिन्दुस्तान में उमय्या खानदान के जमाने में ही आ. 
गया था । लेकिन इसका असली प्रचार 'अबुलहसन-हुज-हुञ्जरी' की 
लिखी हुई कश्फुन महतूब” नामक पुस्तक के द्वारा हुआ । इसके पश्चा 
अन्य कितने ही प्रसिद्ध सूफी हुए जैसे:-बाबा फखरुहीन, सूफी सेय्यद* 
मुहम्मद बन्दा-निवाज इत्यादि । इन सुफियों के भी चार फिके थे- 
चिश्तिया, सुहरवर्दिया, कादरिया और नक्शबन्दिया । इन चारांग 
कोई खास विरोध नहीं है। सूफी-सम्प्रदाय ने भारतीय भक्ति-साधना बे 
बहुत प्रभावित किया है । इन लोगों मेंकट्टरता या धर्मान्वता न थी, आचर 
की विशुद्धता, पारस्परिक सहानुभूति, इश्वर में श्रद्धा, विश्‍व-प्रेम आई 
इनके सम्प्रदाय की विशेषताएं थीं । भारतीय साधना के लिये इन सूफिय 
की मुख्य देन है '्रेम-साधना? । इन्होंने हमारी भक्ति में माघुर्य-भाव र 
पूणतया भर दिया; बसरा में रहने वाली राबिया नाम की एक दात 
अपने आपको परमेश्वर की पत्नी मानती थी। इसी सम्प्रदाय 
जूल-नून और मन्सूरुल-हल्लाज जैसे फक्रीर हुए जो प्रेम-मदिरा। 
मस्त होकर हँसते-हँसते प्रभु के प्रेम के लिये प्राण तक उत्सर्ग कर गये 
यह्‌ सूफी सम्प्रदाय नाथयोगी सम्प्रदाय से प्रभावित हुआ था श्रौ 
उन्होंने अपने यहाँ चार पदों की कल्पना की थी । आलभे नाई 
( भौतिक जगत्‌ ` आलमे मलकूत ( चित्त-जगत्‌ ) । आलमे-जबह 
( आनन्दमय जगत्‌) और आलमे लाहूत ( सत्य जगत्‌ ) एक शर 
भी आलम इन्होंने माना था जिसे ये आलमे हाहूत ( मूर 
कहते थे । अपनी सिद्धावस्था को ये कभी 'बका' कभी “फना! | 
थे। आगे चलकर इस सम्प्रदाय के कुछ सन्तों ने हिन्दी में 


नम रचनाएँ की और भारतवर्ष की कहानियों के द्वारा अपनी प्रेम-पीर 


प्रकट किया । ३ 
इन सूफियों ने भी मध्यकालीन भंक्ति-आन्दोलन पर 7 
प्रभाव डाला दै। चोदहवी, पन्द्रहवीं शताब्दियों में भक्तिःसा 


( १०७ ) 


का जो स्वरूप बना, उसमें इन सभी सम्प्रदायों का प्रभाव स्पष्ट रूप 


| से लक्षित होता है। दक्षिण में तामिल प्रान्त में ऐसे भक्त प्राय: दूसरी 


शताब्दी से अपनी प्रेम-पीर प्रकट कर रहे थे। वे भक्त 'ओडवार! 
नाम से प्रसिद्ध थे तथा अपने गीतों और भजनों के द्वारा अपनी 
भक्ति-भावना को प्रकट किया करते थे। उनके इस प्रकार के भक्ति- 
परक भजनों का एक संग्रह तामिल 'प्रबन्धम? नाम से प्रसिद्ध है। 
सम्भवतः दक्षिण के सभी वैष्णव-आचार्य इसी 'प्रबन्थम? से प्रभावित 
थे ओर उन आचार्यो के सम्प्रदायों का आचरण-पक्ष प्रायः इसी 
अ्रबन्धम? से प्रभावित है । काश्मीर में भी एक इसी प्रकार के भक्तों 
का सम्प्रदाय मिलता है जो प्रत्यभिज्ञा' मत का मानने वाला था। 
प्रत्यभिज्ञा मत के अनुसार ज्ञान और भक्ति दोनों का समन्वय ही 
श्रेयस्कर है। ऐसे ही भक्तों का एक सम्प्रदाय मध्यदेश में भी था. जो 
“बारकरी”? सम्प्रदाय के नाम से प्रसिद्ध था और जिसमें संत ज्ञानेश्‍वर 
का नास उल्लेखनीय है । बंगाल में भी एक 'सहजिया” सम्प्रदाय 
प्रचलित था जिसमें 'चण्डीदास” का नाम उल्लेखनीय दै। इस 
सहजिया सम्प्रदाय में भी प्रेम-पक्त पर विशेष बल दिया गया है। इस 
सम्प्रदाय में परकीया प्रेम को महत्व दिया हे । यह सहज सम्प्रदायबोद्धों 
की सहजयान शाखा के समकक्ष रखा जा सकता है। जैसे उसमें प्रज्ञा 
ओर उपाय का “युगनद्ध” रूप सामने रखा गया था, उसी प्रकार 
इन्होंने राधा और कृष्ण का युगल-रूप सामने रखा । राधा-कृष्ण की 
लीला का स्वरूप वास्तव में इसी सम्प्रदाय में विशिष्ट रूपसे मिलता है। 
धीरे-धीरे इस सम्प्रदाय वालों ने मानवीय प्रेम को भी दिव्यता प्रन 
को और कहाकि मानव प्रेम अपनी सर्वोत्कृष्ट और शुद्ध दशा में ईश्वरीय 
प्रेम बन जाता है । इस सहजिया और सूफी संप्रदाय के योग से एक और 
संप्रदाय का जन्म हुआ जो “बाउल” सम्प्रदाय के नाम से प्रचलित हुआ, 
जिसमें मानव-प्रम को ही प्रधानता दी गई। इस प्रकार दूसरी सदी 
से चोदहवीं सदी तक भारतवर्ष में भक्ति ने अनेक रूप धारण किए 
ओर बहुत से सम्प्रदाय तथा मत-मतान्तर प्रचलित हुए। अन्त म 


इन सभी का समन्वय राम ओर कृष्ण की भक्ति के रूप में हुआ। 


राम और कृष्ण को उपास्य मानकर चलने वाले बहुत से भक्त हुए 
जिनमें तुलसीदास और सूरदास का नाम उल्लेखनीय दै। ये दोनों महात्मा 
अपने धुत के प्रतिनिधि थे और किसी प्रकार के सघन में ने पथकर 
तमे आपति युत का देश जता के साल भुत किया। हुम 


कन्या 
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( १०८ ) | 


अगले प्रकरण में बतलाएँगे कि किस प्रकार इस भक्ति-आन्दोलत पं 
दक्षिण के आचार्यो' ने योग दिया और भक्ति का एक समन्वित रू 
जनता के समक्ष प्रस्तुत किया । सैद्धान्तिक रूप में तो उन दाक्षिणाल 
आचार्या ने अपने अलग-अलग संप्रदाय चलाये किन्तु व्यवहार-पत्ष 
में भक्ति को ही सर्वोपरि रखा । बात यह थी कि भक्ति सम्बन्धी शाक्रं 
का प्रणयन तो अवश्य राजनीतिक परिस्थितियां के कारण दत्षिण पे, 
हुआ किन्तु उनका प्रचार ओर प्रसार उत्तरी भारत में ही संभव था 
क्योंकि उन ग्रन्थों के नायक श्रब्रतारों की जन्म और विचरण 
भूमि-जिसके कण-कण में उनके कार्य-कलापों का सम्बन्ध था- उत्तरी 
भारत में ही थी । सोभाग्यवश इन आचार्यो' को ऐसे शिष्य भी मित 
गये जिन्हें वाणी का अमर वरदान प्राप्त था और जो उनके उपदेशामृत 
को जनसाधारण की वाणी में ही जनदा तक पहुँचा सकते थे । सू 
आर तुलसी उन भक्त-मणि-मालाओं के सुमेरु कहे जा सकते हैं। 
हमारे चरित-नायक सुर दाक्षिणात्य दिग्गज पण्डित वल्लभाचारै 
द्वारा संस्थापित पुष्टि-संप्रदाय में दीक्षित थे । राजनीतिक परिस्थितियां 
यद्यपि अनुकूल हो चली थीं फिर भी अभी तक क्षितिज मेघाडम्बरों से 
शून्य नहीं था। वल्जञभाचार्य के प्र“्थो में यत्र-तत्र उन परिस्थितियों 
का संकेत भी . मिलता है । उस समय के जो इतिहास-ग्रन्थ हैं उनसे 
हमें तत्कालीन परिस्थिति का परिज्ञान नहीं हो पाता, क्योंकि उनके 
विवरण न तो श्रङ्कलावद्ध ही कहे जा सकते हैं और न सर्वाह्वीए! 
ही । आधुनिक इतिहास लेखकों ने इन्हीं के आधार पर कुछ विवरण! 
प्रस्तुत किये हैं। डा० ईश्वरीप्रसाद की History of शिवकाल 
1112 तथा स्मिथ की Cambridge History of India इस 
विषय में विशेष उल्लेखनीय हैं। ॥ ५०५८ Society of Bengi| 
के 1901191 ४०], 1 1935 के चोथे लेख में सन्‌ १२०० से १४५० 
तक की परिस्थितियों पर प्रकाश डाला गया है जिसका संपादन श्री 
'मो० अशरफ ने इस नाम से किया है | १112 and Conditions 
the People of Hindustan ( अ 1550 A. D.)-(Mainll 
based on Islamic Sources), ' परन्तु इस ग्रन्थ में तुलना 
विवेचन न होने के कारण हमारी दृष्टि से यह अधिक उपयोगी त 
है और भी जितने पाश्चात्य विद्वानों ने इस विषय पर ग्रन्थ लि 


- हैं, उन्होंने देश की. आर्थिक) सामाजिक और धार्मिक परिस्थितिः 


का विस्तृत परिचय नहीं दिया हे । उस समय के भक्तों और कवि 
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( १०६ ) 


की रचनाशओ्रों में भी तत्कालीन परिस्थितियों के संकेत हमें मिल 
जाते हैं। भक्ति-आन्दोलन की प्रष्ठ-भूमि प्रस्तुत करने के लिये यह 
विषय बड़ा महत्त्वपूर है किन्तु विस्तार भय से हम इसकी चर्चा यहाँ 
न उठायेंगे हमारा विचार है कि इस विषय पर एक प्रथक ही ग्रन्थ 
लिखा जाय। 


हिन्दी-साहित्य के इतिहास-प्रन्थों में परम्परा के अनुसार 
राजनीतिक अराजकता, सामाजिक दुव्येवस्था और धार्मिक अत्याचारों 
को ही भक्ति-आन्दोलन का मूल कारण माना है जैसा कि आचार्य 
शुक्ल ने लिखा है-- द 


“देश में मुसलमानों का राज्य प्रतिष्ठित हो जाने पर हिन्दू जनता 
के हृदय सें गौरव, गये और उत्साह के लिए वह स्थान न रह गया। 
उसके सामने ही उनके देव-मन्दिर गिराये जाते थे, देवन्मूर्तियाँ तोड़ी 
जाती थीं और पूज्य-पुरुषों का अपमान होता था और वे कुछ भी 
नहीं कर सकते थे । ऐसी दशा में अपनी वीरता के गीत नतो वे 
गा ही सकते थे और न लज्जित हुए बिना सुन ही सकते थे। आगे 
चलकर जब मुस्लिम-साम्राज्य दूर तक स्थापित हो गया तब “परस्पर 
लड़ने वाले स्वतन्त्र राज्य भी न रह गये। इतने भारी राजनीतिक 
उलट-फेर के पीछे हिन्दू-जन-समुदाय पर बहुत दिनों तक उदासी-सी 
छाई रही । अपने पोरुष से हताश जाति के लिए भगवान्‌ की शक्ति 
ओर करुणा की ओर ध्यान ले जाने के अतिरिक्त दूसरा मागे ही 
क्या था 77१ 

डा० ईश्वरी प्रसाद ने सुलतान काल की हिन्दू जनता की 
आर्थिक, सामाजिक, राजनीतिक और धार्मिक दशा का वर्णन इस 
प्रकार प्रस्तुत किया हे -- 

“इसलाम धर्म का प्रचार भारतवर्ष में उसके सरल सिद्धान्तों के 


“कारण नहीं अपितु इसलिए हुआ कि वह एक राजशक्ति का धर्मे था 


जिसका प्रचार विजित प्रजा में बलात्‌. कृपाण और दरड के आधार 
पर किया जाता था । स्वार्थ-सिद्धि एवं राजसभा में उच्च-पद प्राप्त करने 
के लोभ में लोग अपने धर्म को त्यागकर इसलाम को स्वीकार कर 
लेते थे, किन्तु पद-प्राप्ति-प्रलोभन एवं राज्य की ओर से आर्थिक 


१ झाचायं शुक्लक्ृत हिन्दी साहित्य का इतिहास पृष्ठ ६० i 


Ss mer 


.ऐसी बुरी स्थिति में उन्हें अपनी राजनीतिक प्रतिभा के परिष्कार का! 
अवसर भी कभी न मिल सका ,?१ | 


( ११० ) 


पुरस्कार उस वर्ग के प्रात हिन्दुओं के हृदय म कसकती हुई वर-भावना 
को दबाने में कभी सफल नहीं हुए, जिसने उनके स्वातन्त्य का अप्‌. | 
हरण किया था और उनके धम को घृणा की भावना से देखता था।| 
धार्मिक एवं राजनीतिक दोनों ही दष्टियो से हिन्दू सताये जा रहे थे 
और हिन्दुओं की ओर से भी प्रबल विरोध था। मूर्तियों को तोड़ना 
सब प्रकार के विरुद्ध विश्वासां का हनन और काफिरों (हिन्दुओं) को 
इसलाम में दीक्षित करना आदि कायं आदश इसलाम-राज्य के कतेध्य 
समभे जाते थे । सिकन्दर लोदी के राज्य-काल में तो हिन्दुओं पर 
अत्याचार करने का एक आम्दोलन-सा ही चल गया था। राज्यकी 
ओर से गेर-मुस्लिम प्रजा पर बड़े प्रतिबन्ध थे उसे बलपूर्वक मुसलमान | 
बनाना तो सामान्य बात थी । उसे एक प्रकार का कर जो 'जज्ञिया! ! 
लाता था, देना पड़ता था । यद्यपि कुरान में इस प्रकार की जबरदस्ती 
का विधान नहीं हे । मुसलमान राज्यों में शाही लोगो में विलासिता का 
दौर था । राज्य के उच्चपद मुसलमानों के लिये सुरक्षित थे, योग्यता 
की पूछ नहीं थी, बादशाह की इच्छा ही कानून था। सुलतान को कृपा 
दृष्टि से जिन्हें सम्पत्ति और अधिकार प्राप्त थे उनमें विलासिता और 
दुव्येसन घर कर गये थे, जिसके कारण ईसा की १४वीं शताब्दी के 
त में मुसलमानों में शक्ति ओर स्फूर्ति की अवनति होने लगी, हिन्दु 
लोग रिधेनता, दीनता और कठिनाई का जीवन व्यतीत करते थे। 
उनकी आय उनके कुटुम्ब के लिये मुश्किल से ही काफी होती थी। | 
विजित प्रजा के जीवन-यापन का स्तर बहुत निम्नकोटि का था और | 
राजकीय-कर का भार उसी को प्रधानतया वहन करना पड़ता था।' 


हम पहले लिख चुके हैं कि सूरदास जी का काल सं० १४३५ से 
सं० १६४० तक था । इस दीधेकाल में दिल्ली-साम्राज्य में अनेक परि. 


` वरतेन हुए। दिल्ली की गद्दी पर कई मुसलमान बादशाह बैंठे और 


उन्होंने अपनी-अपनी व्यवस्था चलाई। १०० वर्ष से ऊपर के 
समय में लोदी, सुरी और मुगलवंशी बादशाहों का आधिपत्य दिल्ली 
पर रहा तथा ब्रज-प्रदेश दिल्ली और आगरे के मातहत रहा । केस्तिज 


i te हिस्ट्री आफ इण्डिया के. अनुसार इस बादशाहो क्रा समयः निर्धारणं 
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इतिहास के अनुशीलन से ज्ञात होता है कि खिलजी वंश से 
RI LEN ८5 > ~ 
पूवे स्थिति चाहे जैसी रही हो परन्तु खिलजी वंश का देश पर आधि- 
CSS Nc ७०७ ०७ ८5 ~ 
पत्य होने के पश्चात्‌ राजनेतिक भावनाओं में क्रान्तिकारी परिवर्तन 


हुए । इस वंश का संस्थापक जलालुद्दीन खिलजी स्वयं अत्यन्त कोमल- 


'हुदय का व्यक्ति था। अलाउद्दीन ने तो अपने राजस्व का आदश ही 


बदल दिया था । उसने मुल्ला ओर मोलवियों के प्रभाव से राजनीति 
को दूर कर अपना धर्म निरपेक्ष दृष्टिकोण घोषित किया । राजनैतिक 
विद्रोह को दबाने में अथवा उसके कारणों को ही दूर करने के 
लिये उसने अवश्य ही कठोर नीति का आश्रय लिया किन्तु उसके मूल 
में कोई धार्मिक-मावना न थी। राजनैतिक अपराध करने पर हिन्दू और 
मुसलमान दोनों ही समान रूप से उसके कोप के भाजन बनते थे। 
इसलाम-धर्मी की ओर भी कोई रूरियायत करने की गुञ्जाइश उसकी 
नीति में नहीं थी । यह सत्य है कि उसके उत्तराधिकारियों की नीति 
ऐसी नहीं रही, किन्तु बीच-बीच में कोई-कोई सुलतान अवश्य ही 
धार्मिक सहिष्णुता और उदारता का परिचय देते थे । मुहम्मद तुगलक 
के राज्य-काल में भी अलाउद्दीन की धर्मनिरपेक्ष नीति का अनुसरण 
किया गया । तैमूर के आक्रमण से जो अराजकता फैल गई थी उसके 
कारण शासन-सूत्र के ढ़ न रहने से ऐसे तच्चों का उदय हुआ जिनसे 
सामाजिक संगठन में भी बंडी ही अस्त-व्यस्तता का प्रादुभौव हुआ। 
सैयद और लोदी वंश के राज्य-काल में भी एक दो शासकों के अतिरिक्त 
अन्य शासकों के शासन का जैसा विवरण इतिहासों में मिलता है 
उससे उनकी धार्मिक कट्टरता का ही आभास मिलताः हैं जिसके 


. हिन्दू लोग स्वतन्त्रता से उपयोग नहीं क 


क की आर्थिक स्थिति अच्छी न थी, 


( ११९ ) 
कारण अन्य मतावलम्बियों को अनेक कष्ट सहन करने पड़े; कित्‌ 
इस तथ्य को समस्त इतिहासकार एक स्वर से स्वीकार करते हैं ङि 
ध्यकबर के समय तक परिस्थिति बहुत कुछ परिवर्तित हो चुकी थीं। शेर. 
शाह 'सूरी? हिन्दुओं की पाठशालाओं और मन्दिरों को भी वक्फ देता | 
था_और हिन्दू-विद्वानों को भी वजीफे दिये जाते थे" । | 


| 
| 


अकवर उदार प्रकृति का सम्राट्‌ था। सत्य की उसे प्रवत 
जिज्ञासा थी । विभिन्न मतों के आचार्यो' के वाद-विवाद सुनकर 
उसकी यह धारणा बन गई थी कि सभी धर्मा में अच्छी-अच्छी बाते 


है केवल अपनी धर्मान्धता के कारण मनुष्य इस भेद के मूल में स्थित 


अभेदता को देख नहीं पाता । उसने अपने समय में प्रचलित समेस | 
धार्मिक भावनाओं का समन्वय करने का प्रयत्न किया, बौद्धिक | 
आधार पर अपनी ग्रजा में धार्मिक एकता पर जोर दिया और कटर 
मुसलमानों द्वारा घोर विरोध किये जाने पर तथा मुल्लाओं द्वारा | 
इसलाम-धमे-से च्युत होने का फतवा पाकर भी वह अपनी नीति पर | 
अटल रहा। अपनी धार्मिक भावनाओं को मूर्तिमान्‌ रूप देने के लिये. 
ही उसने 'दीने-इलाही' धर्म चलाया* । राजपूत राजकुमारियों से | 
विवाह करने के पश्चात्‌ उसकी नीति उदार होती चली गई थी। | 
हिन्दुओं पर से 'तीथयात्रा का कर और जज़िया भी उसने उठा 
लिया था । कभी-कभी वह माथे पर तिलक लगा कर सूये की उपासना 
करता था और कभी-कभी तुलादान भी | २ 

|| 


सामाजिक-स्थिति-- | 


० °C ~ ७७ ०, ०७० (० | 
अकबर से पूव अनेक सुल्तानो के शासन में हिन्दू जनता को | 


} 


मुसलमानों की अपेक्षा कम राजनैतिक और धार्मिक अधिकार प्राप्त 


थे, यह्‌ हम ऊपर संकेत कर आये हैं। सामाजिक अधिकारों का भी | 
र सकते थे। उनकी स्थिति 
डावाँ-डोल थी फिर भी आत्म-गौरव का उनमें बिल्कुल लोप च | 
हो गया था, परन्तु बिलासिता का भी अभाव नथा । साधारण 
गरीब लोगों को कठिन 


निम रास रा नका रिज व I IS ">>> 
* हिष्टी ग्राफ सेंडिवियल इन्डिया (डा० इश्वरी प्रसाद) 


* देखिये “अकबर दी ग्रेट सुगल? पुष्ठ ५5२. पु 
3 हा० इश्‍वरीप्रसाद : | छ 
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ऱ्य ( ११३ ) 


कलु. परिश्रम करके भी पेट भर अन्न जुटाना दूभर था किन्तु उच्च . 
कि घराने के लोगों में आभूषण, बनाव-ठनाव ओर ऐश्वर्य-प्रदर्शन का 
ररः | प्रचलन था । मुखो पर केशर-मिश्रित-अङ्गराग और शीतलता के लिए 
शरीर पर केशर मिले उबटन का प्रयोग किया जाता था। हाथों में 
कंगन, गले में मोतियों की मालायें, कानों में रत्नजटित बालियाँ 
और केशों में पुष्प धारण करने की प्रथा थी ।' वर्ण-व्यवस्था उतनी 
बूल, संगठित न रह गई थी । आध्यात्मिक एवं मानसिक शक्ति की प्रतिनिधि 


कर ब्राह्मण जाति में अनेक दुरु ण आ गये थे, क्षत्रियां में वंश-विभाजन 
घाते. और भेद बढ़ते जा रहे थे । जातीयता की भावना का लोप हो गया था 
थत थौर व्यक्तिगत संकुचित मान-अपमान के प्रश्‍न पर जूझने की भावना 
स्त / उनमें बढ़ती जा रही थी । धोबी, मोची, जुलाहे आदि असप्रश्य समे 
रक जाते थे । ये लोग गाँव के भीतर नहीं रह सकते थे, अपितु बाहर भोंपडे 
टूर डाल कर रहते थे। हाड़ी, चाण्डाल और डोम जातियों की दशा इससे 
रा भी बुरी थी वे अत्यन्त घृणित सममे जाते थे* । हिन्दू लोग रक्ता-वंधन, 
पर दीवाली, होली आदि त्योहार मनाते थे किन्तु उनके ये पवे शासक- » 
तये. वरग की सहानुभूति न होने के कारण निरापद नहीं थे। अमीर खुसरो 
से. की रचनाओं में उस काल की सामाजिक प्रवृत्तियों का सुन्दर चित्रण | 
1॥ हुआ है, जिससे प्रतीत होता. है. कि लोगों में पारस्परिक इेष्यी-द्वष 
ठा। बढ़ रहा था, दण्ड-विधान कठोर था और अविश्वास की भावना के | 
ना | साथ आराङ्का ने हृदय में स्थान बना लिया था । | | 
[4 
छकबर के समय में हिन्दू और मुसलमान जातियों के बीच Ibi 
की खाई को कम करने का प्रयास किया गया। दोनों के अधिकार : i 
। समान कर दिये गये, हिन्दुओं को भी राज्य में ऊँचे पर और सम्मानं IN 
को | प्राप्त हुए । अनुचित करों को हटा देने और राज्य की नोकरियों कां | I 0 


पन । हार खोल देने से उनकी आर्थिक स्थिति भी सुधरी किन्तु सामाजिकं 
जीवन की शताब्दियों से चली आने वाली शिथिलता का एकबारगी | 
दूर होना कठिन था, फिर भी उसमें पर्याप्त स्फूर्ति का संचरण हुआ bie 
१ परस्प्र-भेद-भावना, वेमनस्य आदि चलते रहे । आर्थिक स्थिति में | 
3 | सुधार होने से विलासिता भौ बढो । मंदिरों अफीम आदि मादक | 


१ दे० मध्यकालीन भारतः की सामाजिक अत्रस्था पृष्ठ ४३. 
२ वही पृष्ठ ४७-४८ ~ 
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शं 
[५ 
| | 


(११४) 
वस्तुओं का (सेवन बढ़ रहा था । अकबर स्वयं मदिरा का प्रयोग 
करता था और उसके दो पुत्र अत्यधिक. शाराव पीने के कारण मर 
गये थे | अभिप्राय यह है कि सामाजिक स्थिति में सुधार होने से 
~ २९७ ८२ ~ [a ~ hs उ क 0. ef 
लोगों को कुछ राहत मिली ओर ललित कलाओं की ओर उनकी प्रवृत्त 
हुई । 


| 
| 


देश की सामाजिक स्थिति का ज्ञान तत्कालीन भक्त कवियों की 
रचनाओं के अवलोकन से प्राप्त होता है। सन्तों की वाणियों में 
यद्यपि निरपेक्षमाव से कहे हुए विरक्तिपरक भावों का ही बाहुल्य| 
है फिर भी उनके पदों में सामाजिक परिस्थितियां से खिन्न उनकी | 
म्तरात्मा की पुकार स्पष्ट लक्षित हे । कबीर ने हिन्द | 
मुसलमान दोनों को ही उनकी आचरण-हीनता के लिए फटकारा 
हे। सन्तों की वाशियों में उनके आन्तरिक उद्गारो का | 
निभीकतापूवेक व्यक्तीकरण हुआ है। गोस्वामी तुलसीदास जी के | 
काव्यों में तो तत्कालीन दुव्यवस्था का ऐसा संश्लिष्ट चित्रण 
कि पाठक तल्लीन होकर मानो उनके सम-सामयिक समाज में सशरीर 


विचरण करने लगता हे । यहद स्मरणीय बात हे कि इन सन्त कवियों रो 


का उद्देश्य किसी शक्ति अथवा व्यक्ति-विशेष पर कोई आक्षेप करने | कः 
`का नहीं था, इसलिये ऐतिहासिकता की दृष्टि से इनके काव्य से बिशेष 


सहायता नहीं मिल सकती। इसके अतिरिक्त इन महात्माओ की 
रचनाओं के स्वान्तः सुखाय? तथा आत्म-परिष्कार-मूलक होने के कारण | कः 
उनके आध्रार पर किसी निष्कषे पर पहुँचना कठिन है। 
वल्लभाचाये जी सैद्धान्तिक रूप से ब्रह्मवाद अथवा शुद्धाद्वेतवाद की | 
प्रतिष्ठा करने वाले थे किन्तु उन्होंने अपने मत का जो व्यावहारिकं 
रूप रखा था, वह पर्याप्त मात्रा में तत्कालीन राजनीतिक और सामाजिक 
परिस्थितियां का प्रतिफल प्रतीत होता हे । इस मत के व्यावहारिक रूप 
पुष्टि-सम्प्रदाय का उद्देश्य जहा एक ओर भक्त की वासना का समुचित 
परिष्कार कर उसे कृष्णाभिमुल करना और फिर साधक का ब्रह्म से 
सम्वन्ध स्थांपत करना था, वहा दूसरी ओर राजसी ठाट-बाट ओर 
विल्लासिता की सारी सामग्री का केन्द्र कृष्ण को मानकर मानव मानस | 
की वासना-वीचियाँ को मोड़ देना भी था। स्वयं वल्लभाचार्य जी मे 
उत्तरी भारत की राजनीतिक और सामाजिक उथल-पुथल को देखा | 
था। अकबर के राज्य की व्यवस्था तथा उसकी उदारता, धार्मिक 
सहिष्णुता, वदान्यता, साहित्य एवं कला-प्रियता का साक्षात्कार बे नहीं. 


iF 


( ११५) 


कर सके थे। यही कारण है कि उनके ग्रन्थों में तत्कालीन शासन की 


मर्‌ मच 12०) है 

हे | कडु आलोचना मिलती हे । उनका 'पोडश ग्रन्थ! उनके हृदय की इस 
पन्त भावना के पूर्णतया परिचायक हैं। कृष्णाश्रय' ग्रन्थ में तत्कालीन 

परिस्थिति का चित्रण करते हुए वे लिखते हैं: 

को “स्लेच्छाक्रान्तेपु देशेषु पापैकनिलयेषु च । 
में| सत्पीडाव्यग्रलोकेषु, कृष्ण एव गतिमेम ॥ 
ल्य गङ्कादितीर्थवर्येषु दुष्टैरेवावृतेष्विह। 
नकी तिरोहिताविदैवेषु, कृष्ण एव गतिमेम ॥ 
न्द- ~ ~ Ne 
८१ अपरिज्ञाननष्टेपु मन्त्रेष्वत्रवयोगिषु । 
त तिरोहि न कृष्ण ए तिर 177 

क तेरोहिताथवेदेषु कृष्ण एव गतिमेम || 
के, अर्थात्‌ सब प्रदेश पापमात्र के प्रधान रूप से निवासस्थान हो : 
[ द गये हैं, सञ्जन कष्टों से संतप्त हैं, गङ्गा आदि पवित्र तीर्थ-. 


रीर | स्थान भी दुष्टों से ही आवृत हैं; अधिष्ठातृदेवता तिरोहित हो गये हैं 
य रोर स्वार्थ-सिद्धि एवं प्रलोभन-वश सज्जन भी पाप का अनुसरण 
ना कर रहे हैं । ऐसी स्थिति में केवल कृष्ण ही मेरी गति है ।' 

क्की वल्लभाचार्य जी के ग्रन्थों का विवेचन हम अगले अध्याय में 
रण | करेंगे। जिस प्रकार आचाये वल्लभ ने तत्कालीन परिस्थितियों का 
प्रभु | निराशापूर्ण चित्र खींचा है, उसी प्रकार अन्य भक्त कवियों ने भी 
की | अपनी कृतियो में हृदय के उद्गार प्रकट किये हैं श्री 'उमर मुहम्मद 
रेक | अशरफ’ द्वारा सम्पादित पुस्तक “Life and conditions of the 
जॅक | People of Hindustan” में लिखा है-- 


“The more important poetic activity was, how- 
न Ver, Shown in composing devotional religious songs 
मर ( the Bhakti-songs), which are an extremely valu- . 
ग | able source for the study of social conditions, Their 
(शि tone in general is gloomy and their criticism of 

life some what unbalanced, but they disclose 
१ Wealth of informations and reveal the deep emo: 
“ions, which moved the people of that age, + which moved the people of that age, there 
, उ 


¬ आचाय वदक्षंभकृत षोडश म्रन्थान्तगंत “कुष्णाश्रय? के श्लोक ३; र) ३ 


५ 
नाना SI 


लँ (,११६ ) 


are rich collections of these songs from all parts of 
Hindustan, 

} इससे तो हम यही निष्कर्ष निकालते हैं कि अकबर के समय से / 
पूर्व भारतवर्षे की सामाजिक दशा संतोषजनक नहीं थी परन्तु यह 
तथ्य भी स्मरणीय है कि हिन्दू-समाज में व्याप्त यह असन्तोष की | ; 
भावना केवल विदेशी सत्ता की परुपता के कारण ही नहीं थी अपितु 
उसके आन्तरिक संगठन में भी ऐसी कुरीतियाँ घर कर गई थीं कि र 


|| 
|| 


उसका सारा कलेवर ही जजेर हो गया था । रोग शारीरिक ही नहीं, | 
मानसिक भी था, जिसका उपचार सवै प्रथम अपेक्षणीय था । पारस्परिक | 
वैमनस्य, साम्प्रदायिक कट्टरता, जाति-भेद और छुआ-छूत का भूत ग 
हिन्दू जनता के सिर पर बुरी गरइ खेल रहा था, जिसका सम्बन्ध / ' 
मुसलमानी शासन सत्ता से औचित्य-अनौचित्य की ओर से आँख | 
मूद कर ही जोड़ा जा सकता है। मध्यकालीन सभी सन्तो. और | 
महात्माओं ने इन कुप्रथाओं को दूर से ही संकेत करके नहीं, उठा-उठा | 
कर समाज के सामने रखा था । पुष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित होने से 
पूवे की सूरदास जी की रचनाओं में भी इन परम्परागत बातों का | 
उल्लेख मिलता हे । नारी-निन्दा तो इन सन्तो को मानो गुरु-मन्त्र के | | 
रूप में ही मिली थी, जो स्पष्ट ही संसार के मिथ्यात्व का प्रचार करने ' 
वाले शांकर के दर्शन की देन थी; किन्तु आश्चर्य है कि नारी की निदा 
में अनेक दोहा ओर पदों का प्रणयन करने वाले, उसे संसार-सागर- 
संतरण के समय कण्ठ में बँधी हुई शिला समकने वाले ये साधक 
स्वयं नारी भावना की अवहेलना नहीं कर सके और प्रायः नारीरुप 
में ही भगवान्‌ को अयने परेम का पुष्पोहार समर्पित करते रहे । गोस्वामी 
तुलसीदास जीने भी अपने 'मानस' के बाल-काण्ड में तत्कालीन 
समाज का चित्र चित्रित किया हे । संभव है कि मुसलमानी दुव्यवस्था 
और अत्याचारों के कारण ये भावनाएँ और भी दृढ़ हो गई हों। 

: मुसलमानों का भज़हब स्वयं भी निवृत्ति-परक था, इससे सन्तों की | 
वैराम्य-भावना को ओर भी प्रोत्साहन निला । कदाचित्‌ इसी कारण 
से मध्ययुग के मनुष्य में व्यक्तिवादिता का प्राधान्य रहा । समाजकी | 
सांस्कृतिक और साहित्यिक प्रगति में बाधा डालकर इस व्यक्तिवाद ने | 
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उसका बहुत अहित किया । मध्ययुग के भक्ति-आन्दोलन को तत्कालीन 
सामाजिक व्यवस्था के साथ रखकर देखने से हमें बहुत-सी गुस्थियाँ 
उलमी हुई दीख पड़ती हूँ। शान्तिप्रिय व्यक्ति ऐसे समाज को दूर 
से ही प्रणाम कर यदि कोलाहल की इस अवनी को त्याग कर क्षितिज 
के 'उस पार? जाना चाहे. तो क्या आश्‍चर्य ? आँखे मूँद लेने पर भी 
जब हमारे कवि सूरदास को संसार के कोलाहल ने न छोड़ा, तो वे 
संसार को त्याग कर विरक्त हो गये ओर स्थायी (रूप से लीलामय 
भगवान्‌ कृष्ण के ब्रजधाम में रहकर व्यक्तिगत-साधना में आत्म- 
विभोर हो गये। फिर जीवन पर्यन्त बे ब्रज से न निकले, निकले तो 
उस गोलोक की तैयारी करके, जिसकी प्रतिच्छाया स्वयं ब्रज और 
वृन्दावन हें । 'सूरदास' जी के दार्शनिक सिद्धान्तो और भक्ति का 
विवेचन करते समय हम सूर कें उन विचारों का उल्लेख करेंगे जो 
संसार के प्रति उनकी घृणा के स्पष्ट परिचायक हैं । 


साहित्यिक-परिस्थितियाँ 


सूर-साहित्य की पृष्ठ-भूमि पर विचार करते समय हमें उन 
साहित्यिक-परम्पराओं को (भी दृष्टि में रखना चाहिये, जो सूर को 
अपने से पहले साहित्यकारों से नमूने के रूप में उपलब्ध हुई थीं 
किःलु खेद है कि उन साहित्यिक परम्परां के विषय में हिन्दी के 
साहित्यकारों ने बहुत कम छान-वीन की है। सूरदास जी के सूर- 
सागर के विषय में आचार्य पं० रामचन्द्र शुक्ल लिखते हैं :-- 

“भिन्न-भिन्न लीलाओं के प्रसङ्ग लेकर इस सच्चे रस-मग्न कवि 
ने अत्यन्त मधुर और मनोहर पदों की झडी-सी वाँध दी है। इन 
पदों के सम्बन्ध में ध्यान देने की सब से पहली बात यह है कि चलती 
हुई ब्रजभाषा में सब से पहली साहित्यिक रचना होने पर भी यह 
इतनी सुडौल और परिमार्जित है। यह रचना इतनी प्रबल और 
काव्याङ्गपूर्णं दै कि आगे होने वाले कवियों की श्वूङ्गार और वात्सल्य 
की उक्तियाँ 'सूर' की जूँ ठी-सी जान पड़ती हैं । अतः सूरसागर किसी 
चली आती हुई गीत परस्परा का चाहे. वह मौखिक हो रही हो। पूर्ण 
विकास-सा प्रतीत होता है।?' मौखिक गीतों को प्रधानता देते हुए 
आचार्य शुक्ल ने. कहा दै, “देश की काव्यधारा के मूल प्राकृतिक 
पका परिचय हमे शरा न म 


| 
| 


| 
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मिल सकता है ।” आगे चलकर मैथिल कवि विद्यापति की पदावली | 
से सूर के गीतों का सम्बन्ध स्थापित करते हुए शुक्ल जी ने लिखा है 

“सूर के शरङ्गारिक पदों की रचना बहुत कुछ विद्यांपति की पद्धति |. 
' पर हुई है । यही नहीं, कुछ पदों के तो भाव भी बिलकुल सिलते हे | | 
'सूरसागर' में जगह-जगह दृष्टिकूट वाले पद मिलते है । यह भौ | 


विद्यापति का अनुकरण है ।?१ 


गेय पदों वाली यह साहित्यिक-पद्धति अपभ्रश-काल से ही - 

| चली आ रही थी, जो मैथिल कोकिल विद्यापति की पदावली में देश- | 
। भाषा के रूप में प्रस्फुटित हुई थी। इधर सन्तों ने भी इस परम्परा | 
| 

| 


को अपना कर अनेक पदों की रचना की | यदि अमीर-खुसरो की | 
रचनाओं को प्रानाशिक मानें -जिसके सम्बन्ध में अभी सन्देह है-तो / 
भाषा में इस शैली को अपनाने वाला सर्वप्रथम कवि खुसरो ही माना | 
जायेगा । मानव-हृदय की मधुरतम भावनाओं की व्यंजना करने में ' 
गीत-शेली सर्वोत्कृष्ट है और ब्रज-भ।पा अपने माधुयं एवं कोमलता | 
के लिये प्रसिद्ध है ही । अतएव व्रजभाषा में यह शैली जितनी फबती | 
है, उतनी खड़ी बोली में नहीं । शताब्दियों तक ब्रजभाषा उत्तरी भारत | 
की एकछत्र साहित्यिक-भाषा रही ओर उसमें असंख्य पदों की रचना 
हुई, जिनका प्रभाव आज भी स्त्रियों में प्रचलित खड़ी बोली के गीतों | 
में पाया जाता है । यह गीत-परम्परा-मौखिक रूप में ही सही- | 
। 
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हमारे साहित्यिक जीवन में बड़ी महत्वपूर्ण है, क्योंकि इसमें समाज 

के सांस्कृतिक स्तर का पूर्णतया स्पष्ट प्रतिविम्व मिलता है। इन घरेलू । 

¦ गीतों के द्वारा हमें भक्ति के सामान्य विकास का परिचय भी सहज ही 
प्त हो रूकता है। हम आगे बताएँगे कि किस प्रकार 'सहजिया? और 
“बाउल? सम्प्रदाय की 1 का सम्बन्ध उस प्रान्त में प्रचलित 
लोक-गीतों से लगाया जा सकता है। सूरदास जी ने भी राधा-कृष्ण 
की श्रेम-लीलाओं के जो गीत अपने कोकिल-कण्ठ से गाये, वे 
इसी परम्परा के आधार पर खडे हैं। संगीत के आचार्य “श्र वपद! 
राग को उत्पत्ति का अनुसन्धान करते-करते बारहवीं शताब्दी तक 
पहुँच गये हैं। प्रसिद्ध गायक _बिजू बाबरा? एक ऐतिहासिक व्यक्ति 
था, जिसकी ख्याति “तानसेन” से भो पहले हो चुकी थी, उसके पद | - 
आज भी प्रायः गाये जाते हैं। इन सब बातो सें ज्ञात होता है कि 
१-हिन्दी-लाहित्य का इतिहास (आ० रामचन 
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गेय-पर्द-परस्परा भारतवर्ष में अत्यन्त प्राचीन है। हम यह पहले कह 
चुके हैं कि यह परम्परा अपभ्रश काल से ही चली आ रही हैं। 
बौद्ध-सिद्धो और नाथो के अनेक गेयपद आज भी उपलब्ध हें । 
महाराष्ट्र में ज्ञानेश्वर और सुक्तावाई के भक्ति विषयद पद, जिनकी 
रचना हिन्दी में ही हुई थी, आज भी गाये जाते हैं। नामदेव ने 
तो हिन्दी और मराठी दोनों ही भाषाओं में पद लिखेथे। | 
इस गेय-पद-शैली के साथ-साथ लीला-गान-परम्परा का भी 

पर्याप्त प्रचक्षन पाया जाता हे। यह अवश्य ही कहा जा सकता है कि 
महाप्रभु वल्लभाचाये के पुष्टि संप्रदाय की स्थापना से इस परम्परा में 
नवीन चेतना ओर स्फूर्ति का स्पन्दन हुआ परन्तु यह माननीय नहीं 
जँचता कि उनसे पहले लीला-गान की परम्परा प्रचलित ही नहीं थी | « 
इस विषय पर प्रकाश डालते हुए आचार्य हजारीप्रसाद जी द्विवेदी ' 
अपने 'हिन्दी-साहित्य? में लिखते हैं : | 

“बारहवीं शताब्दी के कवि जयदेव के संस्कृत पर, बौद्ध साधकों 
के गान, और चण्डीदास तथा विद्यापति के पद इस बात के सबूत हैं 
कि भगवान्‌ के अवतार को लक्ष्य बनाकर लीला-गान करने वाले 
भक्तों में सुरंदास से पहले के तीन भक्तों की चर्चा प्रायः की जाती है-- 
विदिशा के संस्कृत-कवि जयदेव, बंगाल के चण्डीदास और मिथिला के 
विद्यापति ।??) । | 

इसमें सन्देह नहीं कि लीला-गान-परस्परा बहुत प्राचीनकाल 
से चली आ रही थी । सभव है, प्राचीन-परस्परा भागवत की लीला . 
परम्परा से भिन्न हो, जैसा कि डा० हजारीप्रसाद जो ने लिखा है: 

“संभवतः दसवीं-ग्यारहवीं शताब्दी में भागवत परम्परा से भिन्न 


- भी कोई लीला गाउ की शास्त्रीय परम्परा थी। जयदेव का “गीतः 


गोविन्द? G से भागवत परस्परा का गीत नहीं है; उसमें राधा 
प्रमुख गोपी है, जो भागवत में अपरिचित है, फिर 'गीत-गोविद का 
रास बसन्त रास” हे जबकि भागवत का “शरद्‌-रास”२ |” पश्चिमी 
भारत में लीला-गान का प्रचार बतलाते हुए द्विवेदी जी ने क्षेमेन्द्र के 
दशावतार-चरित और चन्द के “दशाम? का उल्लेख किया है । 
'सुर-साहित्य’ के अध्ययन से हम सहज ही यह अनुमान. लगा 
सकते हैं,कि सुरदास जी के साहित्य पर पूर्व प्रचलित परस्पराओं का 
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कितना प्रभाव पड़ा । हैमं पंहले बता चुके हे कि सूर उंच्चक्रोटि क 


भक्त थे और एक परिनिष्ठित सम्प्रदाय में दीक्षित थे। सम्प्रदाय ई 


दीक्षित होने से पहले के पदों में उन परम्पराओं का जितना प्रभाव 
लक्षित होता है, उतना उनके साम्प्रदायिक साहित्य पर नहीं । उने 
विनय के पदों में भी केवल सामाजिक परिस्थितियों की ही झाँगै 
मिलती है; राजनीतिक उलमनों से सूर का कोई सरोकार प्रतीत नही, 
होता। उनके विनय के पदों सें समाज का जो चित्रण हुआ है, उसमें | 
परम्परागत विचारों का ही बाहुल्य है, जो प्रायः सभी सन्त एवं भक्त/ 
कवियों की रचनाओं में समान रूप से उपलव्ध होते हें । ऐसा ज्ञात! 
होता है कि समाज की विषम परिस्थितियां से ऊब कर सन्त और भक्त | 
महात्मा उसे आध्यास्मिक-माग की ओर उन्मुख करने के लिये दीर्घ कात 
(से सतत प्रयत्नशील थे । प्रेममार्गी कवियों के अतिरिक्त इस युग के 
सभी कवियों ने सामाजिक ओर राजनीतिक परिस्थितियां से असन्तोष | 
ही प्रकट किया है । “जायसी? ने शेरशाह के राज्य का अवश्य रुचिकर | 
वर्णेन संक्षेप में किया हे । यद्यपि शेरशाह के समय में परिस्थितियाँ | 
[= बहुत कुछ परिवतित हो गई थीं तथापि जायसी के वणुन को पूर्णरूपेण 
निष्पक्ष नहीं कहा जा सकता । तत्कालीन मुस्लिम इतिहासकारों के 
लेखों से भी परिस्थितियों का यथार्थ एवं विशद वर्णन नहीं मिलता | 
सूरदास के साहित्य में धार्मिक अराजकता अथवा अत्याचार का 
कोई संकेत नहीं मिलता, केवल सामाजिक दुरव्थेवस्था का ही कुद 
विवरण मिलता है। कुछ आलोचकों ने उनके पदों में विशेष परिस्थितियों 
के चित्रण के अनुमान लगाये हैं, परन्तु यह सब 'दूर की सूझ' ही जान 
पड़ती दै। सूर का “चौंपड़” वाला पद सामाजिक परिस्थितिका 
निर्देशक बताया जाता है और सम-सामयिक ऐतिहासिक विवरणों के 
अनुसार उस काल में यह खेल समाज में खूब प्रचलित भी था किन्तु 
सुर का, उद्देश्य तो चोपड़ के रूपक द्वारा जन-साधारण को संचेत करना 
ही प्रतीत होता है, सामाजिक चित्रण करना नहीं । 
सम्प्रदाय में दीक्षित होने के पश्चात्‌ का जो सूर का साहित्य है, 
उसमें सामाजिक अथवा राजनीतिक चित्रण खोजना तो आकाश-पुष्पों 
के प्रति लालायित होना ही कहा जा सकता है । उस साहित्य में 
ब्रजवासियों के आनन्द, उत्सव आदि का जो चित्रण उन्होंने: क्रिया दै) 
उसे सामाजिक परिस्थितियों का प्रतीक माना जाय तो वह युग सतयुग 


से भी उत्कृष्ट ठहरेगा परन्तु इस प्रकार की अटकल लगाने, से पूव | 


Po 
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PRO CN य ग्रह १ 
थेदि पुष्टिमाग के सिद्धान्तो पर दृष्टि-अक्षेप कर लिया जाय--जिसङै 
अनुसार गोप, राधा, क्ष्ण, वृन्दावन आदि सव, इस लोक से नहीं, 
गोलोक से सम्बन्ध रखने वाली वाते हैं -तो ज्ञात होगा क्रि सूर के ये 
वर्णेन इस भौतिक जगत्‌ से सम्बन्ध ही नहीं रखते | विषय की दृष्टि 
से सुरदास जी में जहाँ एक ओर पूर्ण मौलिकता है, वहाँ दूसरी ओर वे 
परमारा ओर सम्प्रदाय दोनों से ही प्रभावित भी हैं। इस विषय में 
लीला-गान-परम्परा का उल्लेख हम पहले कर ही चुके हैं । उत्सवों, पवो 
आदि का वणेन भी परम्पराओं ओर लोकगीतों पर आधारित कहा जा 
सकता है। पौराणिक कथाओं और प्रसङ्गों का उल्लेख तथा विवरण 
भी किसी एक पुराण के आधार पर नहीं कहा जा सकता । हम आगे 
के प्रकरण में बता रेगे कि पुष्टि-सम्प्रदाय में भागवत की मान्यता होने 
पर भी अन्य पुराण भी आदर की दृष्टि से देखे जाते हैं। सूर ने कवि 
होने के नाते पुराणों की कथाओं को आवश्यक परिवर्तन और परिवर्धीन 
के साथ ग्रहण किया है, फिर भी उन पर साम्प्रदायिक प्रथाओं का 
ही विशेष प्रभाव कहा जा सकता है, यह हम आगे वतायेंगे । 

सूरदास जी के सम्बन्ध में यह भी विचारणीय है कि यद्यपि वे 
पुष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित थे और जीवन-पर्यन्त सम्प्रदाय की सेवा- 
प्रणाली में ही लगे रहे, फिर भी “यह नहीं कहा जा सकता कि _ उनके 
अपर सम-सामयिक अन्य वैष्णव-सम्प्रदायों का प्रभाव बिलकुल नहीं 
पड़ था । जहाँ एक ओर उनके साहित्य में हमें “नाथ! सिद्ध आदि 
सम्मदायो के संकेतों के साथ-साथ सन्नों की वाणियो में प्रचलित 
पारिभाषिक शब्दावली तथा दार्शनिक सिद्धान्तौं के उल्लेख मिलते हैं, 
पहाँ दूसरी ओर अन्य वैष्णव सम्प्रदायों का प्रभाव भी स्पष्ट लक्षित 
होता है। सूर की भक्ति-भावना का विवेचन करते हुए हम देखेंगे कि 
शव आचार्यो' के आगमन के पूर्व ब्रज-भूमि मै शिव-भक्ति का 
भार था और स्वयं सुरदास भी अपने सम्प्रदाय में दीक्षित होने से 
पू यदि शेव नहीं थे तो शिव-भक्ति के प्रभाव से शून्य भी नहीं ये । 
अतएव सुर-साहित्य के अध्येता के लिये सुर” के समकालीन वेष्णव- 
परदायों के सिद्धान्तो का थोड़ा-सा ज्ञान आवश्यक हे 1 अगले प्रकरण 
म वेष्णव-सम्प्ररायों का विवेचन करते हुए हम यह भी बतायेंगे कि 
दक्षिण का भक्ति-आन्दोलन में कहाँ तक योग है। ५ 


सूर सा०--१६ 


| 

चंतुथ अध्याय | 
सक्तिन्आन्दोलन में दक्षिण का योग 
और | 

केष्णक-सम्पदाय | 


हर्षवद्धन की मृत्यु से राजनीतिक, सामाजिक, धार्मिक एवं | 
साहित्यिक सभी दृष्टिकोणां से हिन्दुत्व को बढ़ा धक्का लगा।। 
हिन्दू-साम्राञ्य छिन्न-भिन्न होकर छोटे-छोटे राज्यों में विभाजित हो | 
गया, जिनमें पारस्परिक दव ष, कलह ओर इष्य की भावना ने जन्म! 
लिया; समाज का स्तर गिरने लगा ओर धार्मिऊ-संस्थाआं के लिए | 
कोई आश्रय न रह गया । एक राज्य-भापा न होने के कारण साहित्य 
की उन्नति रुक गई; साहित्य, संगीत और कला के लिए प्रोत्साहन का. 
'नाम-निशान भी न रहा । उत्तरी भारत, जो अब तक धमे, कला, साहित्य 


. तीति, दशेन आदि का केन्द्र बना हुआ था, अव्यवस्थित राजनीति 


के कारण छिन्नभिन्न होने लगा । हम पहले लिख चुके हैं कि गुप्त बंश 


[ | का युग भारतीय इतिहास में स्वर्ण-युग कहा जाता है और उससे 


पहले के काल को पाश्चात्य लेखकों ने अन्धकार-युंग का नाम दिया 
है । तीसरी शताब्दी के प्रारम्भ से, जबकि शुङ्ग, करव और सात 


` वाहनों का पतन हुआ, राजनीतिक परिस्थितियाँ अव्यवस्थित हो ग 


थीं । इन वंशां के राजाओं के समय में ब्राह्मण-धंमे का पुनरुत्थान 
हुआ था किन्तु उसके श्रनन्तर बिदेशी आक्रमणं का आरम्भ हुरी। 


पुराणों में आभीर, ग्देभिल्ल, शक, यवन, वाल्हीक आदि अर्नेक 


राजवंशों के वणन मिलते हें । कदाचित्‌ किसी प्रकार की व्यवस्था 


न होने के कारण ही पाश्चात्य ऐतिहासिकों ने इस युग का नामकरण 
` “अन्धकार-युग’ किया हो । चौथी शताब्दी के प्रारम्भ में गुप्त वंशीग| 


राजाओं ने भारतवर्ष में अपनी विजय-पताका फहराई ओर देश * 
सुख-शान्ति की स्थापना कर राष्ट्रीय जीवन को प्रत्येक दृष्टि से विका 
की ओर अग्रसर किया । इस युग में बौद्ध एवं जैन धर्म का हीं 
प्रारम्भ हो गया था और शैव, शाक्त, वैष्णव आदि बैदिक सम्मर्द 
पनपे । महाभारत, रामायण पुराण आदि धार्मिक प्रन्थों का प 


| 


, (१२३) 


संपादन हुआ, पड्दशेन व्यवस्थित हुए, पाञ्चरात्र, -शैवागम और 
तन्त्र-साहित्य का सजन हुआ, काव्य और कला के चेत्र में उन्नति हुई 
तथा ज्योतिष, विज्ञान, आयुर्वेद आदि वैज्ञानिक विषयों में नूतन 
अनुसंधान किये गये । ड 
हर्षवद्धैन के निधन के पश्चात्‌ पुनः हास का युग आया | राजः . 

नीतिक संघर्षे की विभीषिका से त्रस्त धर्म, कला एव' काव्य को फिर 
एक वार दक्षिण में आश्रय प्राप्त हुआ | पौराणिक कथाओं के आधार 
पर कहा जाता है कि अगस्त्य ऋषि ने विन्य पर्वत को पार कर दक्षिण 
में आर्थन्संस्करति का प्रचार किया । यह बात अस्वीकार नहीं की .जा 
सकती कि ट्राविड़ों ने आर्य-संस्कृति और साहित्य के विकास में पर्याप्त 
योग दिया है । पाण्ड्य, चोल, केरल और पल्लव वंशीय राजाओं 
ने दूर दक्षिण में, एवं आन्ध्र तथा चालुक्य वंशीय राजाओं ने दक्षिण 
में भारतीय सभ्यता, संस्कृति और साहित्य की. उन्नति में पूरा पूरा 
हाथ बटाया था । अशोक की मृत्यु के पश्चात्‌ दक्षिण का बहुत सा 
प्रदेश 'आम्ध वंशी राजाओं के हाथ में ग्रा गया था और उन्होंने 
| पूर्वे २०४ से सन्‌ २२५ ई० तक के समय में इस दिशा में जो 
योग दिया, ६ स्मरणीय है इस वंश के शासकों से पहले 
सातवाहन शासक भी. इस क्षेत्र में प्रशंसनीय काये कर चुके थे। 
ग्धं के पश्चात्‌ क्रमशः वकाटक और चालुक्य राज-वंशों का दक्षिण 
पर आविपत्य हुआ । आन्ध्रवंशीय राजा हाल की महाराष्ट्री भाषा में 
लिली हुई सप्तशतो अत्यन्त प्रसिद्ध साहित्यिक कृतियाँ में से है। 
“बृहत्कथा? की रचना “हाल” के ही मन्त्री ने की थी। इस प्रकार जब 
उत्तर भारत की स्थिति विदेशी आक्रमणां से छिन्न भिन्न हो रही थी, 
उस समय भी दक्षिण भारत में साहित्य ओर संस्कृति का अभ्युदय हो 
रहा था। पाणिनि के व्याकरण में “चोल? और “पाण्ड्य' तथा 
'कोटल्य? के 'अर्थशास्त्र' में पाण्ञ्य-मुक्ता' का उल्लेख इस तथ्य का 
सूचक है कि ईसा से शताब्दियो पूर्व दक्षिण के राज्य व्यवस्थित रूप 
में संस्कृति और साहित्य में योग दे रहे थे। अशोक ने दक्षिण में 
बौद्ध-धमे के प्रचार की पूरी-पूरी व्यवस्था की थी किन्तु छठी शताब्दी 

आते-आते वह तीब्र गति से ह्वासोन्मुख हो चुका था । जैन-धमे 
अवश्य किसी न किसी रूप में प्रचलित रहा किन्तु नवीं शताब्दी > 
हिन्दूधम की इतनी अभिवृद्धि हुई कि जैन और बौद्ध दोनों ही धम 
br) वी 
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( १२४ ) : 
धार्मिक दृष्टिकोण से हम कह सकते हैं कि आठवीं शताब्दी 
से लेकर पन्द्रहवी शताब्दी तक दक्षिण ही सुधार का केन्द्र रहा है। 
घेष्ण्व और शेव सभी भक्ती ने भक्ति पर बल दिया तथा आचायों 
ने अपने-अपने दार्शनिक सिद्धान्ता का प्रतिपादन किया । उत्तरी 
भारत से राजनीतिक और सामाजिक परिवर्तनों के कारण ध्म की जो 
धारा दक्षिण में पहुँच गड थी, वह फिर अवसर पाकर उत्तरी भारत में 
पहुँची और अनुकूल वातावरण पाकर एक त्यन्त विशाल और 
विस्तृत प्रवाह में परिणत हो गई । इसी तथ्य की ओर भागवतकार ने 
भी संकेत किया है-- 
“उत्पन्ना द्रविडे साहं वृद्धि कर्णाटके गता । 
कचित्कचिम्महाराप्ट्रे गुजेरे जीर्णतां गता ॥ 
तत्र घोर्कलेयों गात्‌ पाखण्डेःखरिडताडःका । 
दुबलाह चिरं याता पुत्राभ्यां सह मन्दताम्‌ ॥ 
बृन्दावनं पुनः प्राप्य नवीनेव सुरूपिणी । 
जाताहं युवती सम्यक प्रेष्ठरूपा तु साम्प्रतम्‌ ॥*? 
अर्थात्‌ मेरा जन्म द्रविड देश में हुआ, कर्नाटक में और कभी- 
कभी महाराष्ट्र में पालन-पोषण हुआ, गुजरात में जीणता को प्राप्त 
हुई, वहाँ पर पाखर्डां ने मुझे विकृतांग बना दिया और में दुर्बलता 
को प्राप्त होकर पुत्रों सहित मन्तता को प्राप्त हो डृन्दावन में आई, जहाँ 
मैंने सुन्दर रूप प्राप्त किया, सें युवती हुई और अब उत्कृष्ट रूप वाली 
हो गड । र 
बात यह है कि दक्षिण में अभी तक हिन्दुत्व का बोल-बाला 
था | बौद्ध और जैन धर्म निराश्रित हो चुके थे । उत्तरी भारत में 
जहाँ एक ओर हिन्दू राजाओं की शक्ति छिन्न-भिन्न हो रही थी, वहाँ 
[~ ओर एक अन्य विदेशी धर्म (इसलाम धर्म) से उसका मुकाबला 
था । दक्षिण में चोल ओर विजय-नगर के राजा अभी शक्ति-सम्पन्न थे | 
इसा की पहली शताब्दी में तो शेव, वैष्णव, बौद्ध, जेन आदि समी 


मत समानान्तर रूप से चलते रहे परन्तु अब निश्चित रूप से हिन्दूधमे | 
का आधिपत्य पुनः स्थापित हो गया था ।२ 


१ श्रीमद्भागवत माहात्म्य अध्याय ४ शक्लोक ४८, ४३, ४० 


२ देखिये [he coming of the Brahmanism to the South 


of India J. R.A. 3. 1912 ( Govindacharya) तथा | 
‘South Indian History’ (S. K. Lyangar). च 
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चौथी शताव्दी में जब गुप्त-वंश के राजाओं का आधिपत्य 
उत्तरी भारतवर्ष में हुआ, तो दक्षिण में भो त्राह्मण-धर्म को प्रोत्साहन 
मिला | त्राह्ण-थमे क आचाय “केरल” राज्य में जाकर बसे, किन्तु 
पातवीं शताब्दी तक, जेमा कि “हन साँग” के लेखों से विदित होता 
है, बोद्ध और जैन-धर्म अच्छी स्थिति में थे परन्तु शैव-धर्म जोर 
पकड़ रहा था । पल्लव-वंश के राजाओं के द्वारा शैव-धर्म को पर्याप्त 
प्रोत्साहन मिला ! हृप-वर्द्धन ने तो हिन्दू और बौद्ध धर्म दोनों ही को 

| समान रूप से प्रोत्साहित किया । परन्तु 'पुलकेशिन्‌ द्वितीय' ने अश्व- 
| मेध यज्ञ किया ओर त्राह्मण-धर्म के पुनरुत्थान में पूर्ण योग दिया! 
, इहं दिनों दक्षिण में पल्लव वंशीय “नरसिंह वर्मा” ने पौराणिक धमं 
का प्रचार किया। 'महामल्नपुरम' के मन्दिर इसी काल में बने | 
सातवीं ओर आठवीं शताब्दियों में दक्षिण के चालुक्य और पल्जञव- 
वंशीय राजाओं ने हिन्दू-धर्म की उन्नति में पुरा-पूरा योग दिया परन्तु 
पारस्परिक कलह से दोनों वंशों की जड़ें कमजोर हो गई', जिसके 
| वर “चोल? और राष्ट्रकूट-वंशीय राजाओं ने अपना आधिपत्य जमा 
या ।* 


| ( १२५ ) 
| 
| 


TS I — 


rd oY TS 


प दक्षिण में आठवीं शताब्दी राजनीतिक व धार्मिक उथल-पुथल 
1 | की शताब्दी कही जाती है । अक्तिआन्दोलन का मूल यही से प्रारम्भ 
| होता है । शेव और वैष्णव धर्म के आचार्या ने मिलकर बौद्ध तथा 
। | जैन थमे का कड़ा विरोध किया । इन नास्तिक धर्मा की तुलना में 
उन्होंने भगवान्‌ की सत्ता, उदारता और दयाद्राता का प्रचार किया । 
वास्तव में ये प्रचारक आचार्य न होकर सन्त थे और उनके उपदेशों | 
का माध्यम तद्देशीय भाषा थो । इसमें सन्देह नहीं कि हिन्दू धर्म का 
स्वरूप इस समय स्थिर हुआ, उसका बहुत कुछ श्रेय बोद्ध और 
जन धर्म को ही है जैसाकि डा० ताराचन्द ने “Influence of Islam 
| On Indian Culture? में लिखा है: - ; 


' “For they took over from Budhism its devo: 
| tionalism, its sense of the transitoriness of the world, 
| 1s conception of human-worthlessness, its suppre 
| Ssion of desires and asceticism as also its र्ण desires and asceticism as 9150 its ritual, the the 


| ‘ “Historical sketches of Daccan” book II and 
| (KV. Subrahmanya 21961, ) 


( १९६ ) 


worship of idols and stupas or lingams, temples 
pligrimages, fasts and monastic rules and its ides 
of spiritual equality of all castes; from Jainism they 


took its ethical tone and its respect for animal life, | 


The assimilatjon of these ideas into Pauranje) 
theology and the pervasion of the whole with warm. 
human feelings was the achievement of the saintly । 
hyma-makers of Tamil-land The celebrated. 
‘Adiyars’ ( The Saiva Saints ) and the ‘Alwars!| 
(Vaisnava Saints), who flourished between the lh) 
and the 12th centurie 


| 
| 
| 
4 
| 
| 
| 
| 


कहने की आवश्यकता नहीं कि सिद्धान्त रूप से तो सभी 
वेष्णव-सम्प्रदायों ने अपना संबन्ध वेदों से लगाया और थोड़े बहुत 
झान्तर के साथ योग-इशन की समान रूप से व्याख्या की परन्तु 
भक्ति का वइ स्वरूप, जो उत्तरी भारत में प्रचलित विभिन्न सम्प्रदायो 
मे दीख पड़ा उसमे मूल में इन्हीं शव तथा वेंष्णव भक्तों की भक्ति 
भावना थो । इन भक्त सन्तो के पद-संप्रह आज भी बहुत ऽच्चकोढि 
के माने जाते हँ । शेव-भक्ति-साहित्य'को तङजौर-निवासी 'नस्वियान 
[ ने चोलवंशीय राजराजकुल शेखर (६८५-१०१३ 4, 2)| 
के समय में ग्यारह भागों में 'तिरुपुरारि’ नाम से संकलित किया। 
इन ग्यारह भागों में से पहले तीन तो 'तिरुज्ञान' नाम से 'संबन्धमूर्ति 
स्त्रमी के संग्रह हैं, दूसरे तीन “तिरुनाऊकरसू” के और सातवां 
सुन्दरर” का । ये सात संग्रह देवाराम? नाम से प्रचलित हु, जिनमे 
इश्वर की प्रार्थना की गई है और जो धार्मिक कृत्या के अवसर पर वेद 
के समान पढ़े जाते हैं । आठवाँ संग्रह “माणिक्कवासहर” बॉ 
तिरुवाचकम्‌? है, जो उपनिषदों के समकक्ष माना जाता है । नव 
'तिसूइसेय्या? नाम से छोटे-छोटे कवियों के पदों का संग्रह है। दस 
भाग में तिरुमूलर” के पद हैं और ग्यारहवे में “नकिरार? तथ 


नस्बियानदार आदि के पद संगृहीत हैं। ये ग्यारह संकलन त्थ 


प्रिय पुराण' इन शवभक्तो का धार्मिक-साहित्य है । 


१ Irfluence of 151300 on Indian culture by Dr. 100 
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( १२७ ) 
les, | शेव-भक्तों की भाति वेष्णव-भक्तों के भी संग्रह हु जिनका 
६३ | संकलन दसवीं शताब्दी में 'नाथमुनि? ने संभवतः 'नम्मालवार” के 
1९)।  सम्पादकत्व म किया । यह संग्रह 'प्रबन्धम्‌’ के नाम से प्रसिद्ध हे और 


| वेदवत्‌ ही मान्य है । इन 'आलवार? भक्तों की संख्या बारह मानी 


. | जाती है जिनमें चार पल्लव, तीन चोल, एक चेर और चार पाण्ड्य 
ह देशा के कहे जाते हे । इन के गीतों में उच्च-कोटि की भक्ति-भावना > 
त | निदित है और इनकी जीवन-चर्या से प्रतीत होता है कि ये उच्च-कोटि 

। के साधक भक्त थे, इनमें से कुछ तो “अवतार? रूप से माने जाते हैं। 


कु | इनके पदों में वही भाव निहित हैं जो आगे चलकर पुषिट-सम्प्रदाय' 
, ओर चतन्य-सम्प्रदाय' की भक्ति-भावना के प्रेरक हुए । एट 

॥ | Bury ओर 7011115 ने इन पदो का अँम जी “अनुवाद भी किया हे। 
| डा० पोप इन गीतां के विषय में लिखते हे-- 

भ The fact of these songs—full of living faith 

र्‌्‌ and devotion-—was great and instantaneous, South 

य india needed a ‘Personal God, an assurance of 


immortality and a call to prayer, These it found 


त 
ट 0 Manikk vashar compositions® | 
i शैष और वैष्णव सम्तों के गीतों में भावों और विचारों का 


तो कोई अन्तर नहीं हे केवल प्रथक्‌-प्रथक शिव और विष्णु को 


ह । प्राधान्य दिया गया है । एक और प्रधान अन्तर यह है कि बिष्णु 
व. भगवान तो 'गीता” के इस वचन के अनुकूल - 

त 

तम यदा यदा हि धर्मस्य स्लानिभेवति भारत! 


अभ्युस्थानमधमेस्य तदात्मानं संजाम्यहम्‌ ॥ 

€ जन्म लेते हें परन्तु शिव इस प्रकार नहीं करते। 

इन वेष्णव-भक्तों ने भक्त और इश्वर का सम्बन्ध स्त्री-पुरुष क मधुर 

सम्बन्ध के समान माना है । गोविन्दाचायं ने अपनी “ 1116 Devine 

- Wisdom of Dravidian Societ? नामक पुस्तक में इन भक्तों 

- फे गीतों का अनुवाद किया है ! '“अन्दाल' नाम की भक्तिन एक स्थान 

पर कहती टे ‘I Sall wed, if at all, none other than 
‘he Supreme Lord-- 


१ Pope op cit page 36 
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ईन भक्तों के गीतों में हृदय की रागात्मिकां वृत्ति से प्रशि 

८ A ~ | 

मानव सात्र के हृदय को स्पशो करने वाले वे भाव थे जिनके वह 


ग प्रो ०७ CS मात 

मे सारा समाज बह गया और बुद्ध तथा जेन धर्म के लिए जन. 
~ ° | 

साधारण में कोई श्रद्धा न रह गई । 


| 
| 
| 
| 
| 
| 


1 
इन भक्त सन्तों के गीत स्वाभाविक और स्वच्छन्द भाव-धारा | 
के प्रतीक मात्र थे । हृदय-मुक्ति की उस चरम सीमा पर पहुँच का. 
जहाँ उपासक और उपास्य एक हो जाते हैं, विश्वास संशाय पर विजय 
पा लेता है, भावना वुद्धि के व्यापार को कुण्ठित कर समस्त वृत्तियों 
को आत्म-सातू कर लेती है, इन भक्त कवियों ने प्रेमा भक्ति के वे | 
गीत गाये जिनकी मधुर धारा में तर्क शाख्र-ज्ञान, अविश्वास आदि के | 
भाव विलीन हो गये और समस्त प्रदेश रस-सिक्त हो गया । उनके 
मानस से निकले हुए इन निर्मल-भाव मोक्तिको को अपने कण्ठ का 
आभरण बना कर श्रोतागण कृतकृत्य होने लगे और आनन्द का ऐसा | 
पारावार उमड़ा जिसमें ऐहिक लालसाओं से समुद्भूत संताप संतोष 
की सुखद शीतलता में परिणत हो गया। परन्तु परवत्ती विद्वान 
आचायों' ने उन कोमल भावों में तकं का पुट लगा कर तथा शाखीय 
नियमों के साँचे में ढाल कर सिद्धान्तो की प्रतिष्ठा की और श्रुतिः 
स्सृतियो से उनका सूत्र जोड़ कर अनेक संप्रदायो के रूप में 
क दी । यही कारण है कि दिन्दू-शाखों पर अनेक टीका 
लिखी गई' और प्रत्येक टीकाकार ने अपने सम्प्रदाय की मान्यताओं 
के अनुकूल उनका अथे किया । वस्तुतः समस्त वैष्णव-सम्प्ररायो के 
मूल में इन संतों के गीतों की भाव-धारा ही रस उडेलती दीख पड़ती 
हे । हम पहले अध्याय में कह आये हैं कि इन भक्तों की गीत-परम्परा, 
भाव रूप में ही सही, मध्यभारत और महाराष्ट्र को अपनी ध्वनि से 
गुञ्जित करती हुई उत्तरी भारत की ओर प्रवृत्त हुई और आचार्या 
ने उन विचारों को व्यवस्थित रूप में ढालकर प्रचार-कोर्य प्रारम्भ 
किया । सबसे पहले आचार्य शङ्कर हुए । 


| विभिन्न-वेष्णव-सम्भरदाय 


शङ्कराचार्य 


यद्यपि आचार्य शंकर के जीवन एवं सिद्धांतों से संबंधित पर्या 
सामग्री अभिगत हे तथापि उनके काल के विषय में अभी तक कोई | 


( १२६ ) 
सर्वमान्य निणेय नहीं हो पाया । श्री कृष्णस्वामी अय्यर ने (8151158 
and His Times’ में, भाष्याचार्य ने अपनी पुस्तक “१०८ of 
S227? सें तथा आनंदगिरि ने शंकर-विजय? में उनके जीवन 
तथा समय पर प्रकाश डाला है । उनका जन्म सं० ८४५ तथा निधन 
सं० ८७७ में माना जाता है; पर तिलक जी इस मत से सहमत न होते 
हुए शंकर! का समय उक्त तिथि से एक शताब्दी पूर्व मानते हुँ ।' 
शंकर का जन्म मलावार प्रदेश में मज्ञावार नदी के किनारे कलादि 
नामक एक छोटे से ग्राम में हुआ था । इनके पिता का नाम शिवगुरु 
था, जो नम्बूद्री ब्राह्मण थे और माता का नाम था आयोस्वा । ये अभी 


| बालक ही थे कि इनके पिता का देहावसान हो गया और इनकी शिक्षा- 


दीक्षा का पूरा भार इनकी माता पर ही पड़ा । शङ्कर अलौ किक-प्रतिभा- 


। संपन्न वालक थे, संसार की असारता से प्रभावित होकर अल्पायु में 


ही ये संन्यासी दो गये और नर्मदा के तट पर विचरण करने वाले 
गोविन्द योगी के शिष्य बने जो स्वयं आचार्य 'गोडपाद? के शिष्य 
थे। उन्होंने शंकर की विद्या, व्याग-भावना और अपूर्व प्रतिभा से 
प्रभावित ददोकर उन्हें परमहंस की उपाधि दी और तसश्चात्‌ उन्होंने 
अपने सिद्धान्तों का प्रचार करने के लिए देश-यात्रा प्रारम्भ की । उनके 
जीवन-चरित के लेखक “आनन्द गिरि? ने शंकर की दिग्वजय का पूण 
विवरण दिया है । दिग्विजय के पश्चात्‌ वे कई बार अपनी जन्मभूमि 


| में भी आये थे और वहाँ अनेक सुधारों का श्री गणेश किया था। 


- स्थान-स्थान पर मठों की स्थापना की और खियों के अतिरिक्त 


सब जाति के लोगों को संन्यास दिया । वास्तव में बाजा शंकर 


| 


| 


पहले आचार्य थे, जिन्होंने जाति-पाँति की संकीण परिधि को हटाने 


का प्रथम प्रयाप्त किया | सामाजिक विषमता दूर की श्रौर बौद्ध मत के 
समर्थक आचार्यो' को पराजित किया। उनके मनुध्य-पझचक का 
अनुवाद करते हुए “श्री कृष्णस्वामी अय्यर? उनके विचारों को इस 
प्रकार व्यक्त करते हैं-- | ः : 


He, who has learned to look on Phenomena 
in this light monistic is my true Guru, be he a Char 
_Adal or a twice-born. This is my Conviction.” 


था रि देखिये तिलक कृत गीता-रहस्य का परिशिष्ट प्रकरण 
सू सा०--१७ Meas ~ 


कक क्रौन क्क जादु शनि थि 
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शंकर के इन विचारों का कट्टर ब्राह्मणों ने घोर विरोध क्यि 


किन्तु वे लक्ष्य-भ्रष्ट न हुए, भारतीय संस्कृति के इतिहास में शंकर है 
प्रादुर्भाव को एक चमत्कार ही समझना चाहिए। परम्परागत दोष 
को दूर कर समाज को एक नवीन आलोक दिखाने का सराहनीय 
कार्य शंकर ने किया और अपनी अपूर्व प्रतिभा के प्रभाव से चतुरि 
प्रचलित बौद्ध एवं जेन मत का खण्डन कर अपने मत की स्थापन) 
की । बैदिक धर्मे की रक्षा के लिए स्थान-स्थान पर समस्त भारत गे 
मठ बनवाये और श्रुति-स्मृति विहित वैदिक धर्म का पुनरुत्थान 
करके निवृत्ति मार्ग के वैदिक संन्यास-धर्म को कलिकाल मे 


€ ~ र] (> ००७ र ~ (| 
पुनर्जन्म दिया । उनके विचारों का प्रवाह देश के सभी प्रानो | 


ओर भाषाओं में बड़े वेग से प्रवाहित हुआ, जिसमें छोटे-मोठे मत: 
मतान्तर डूबते-उतराते हुए अन्त में विलीन हो गये | इस विषय में 
डा० ताराचंद का कथन उल्लेखनीय है-- | 

j 


“Sankra’s career is the great watershed in the) 
history of Sanskrit Learning. Behind him |ies the 
world of ancient ideas, hal!-reconciled Systems| 
profound but scattered thoughts, rival 7 
struggling for ascendancy, the changing pantheon| 
and theologies in a fluid condition, a living culture, 
almost anarchic in its exuberance; before him the! 
medieval world of set ideas, fixed systems, scholastic| 
ingenuity, accretion not growth, explanation not 
invention, commentaries not philosophies, a stereo: 
typed uniformity. The living stream of culture 
abandons the ancient bed of sanskrit and flows 
through new channels—Tamil, Teluguand Canarest 
in the South, Hindi, Bengali, Marathi ‘and Urdu if 
the north but the abandonment | 
complete, an increasingly thinning rill continues 0 


OO soi wi 0 0 
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किया 
र्‌ $) शङ्कर के पश्चात्‌ जितने आचाये हुए, वे. मूलरूप से शङ्कर के 
दोष ही सिद्धान्तो को लेकर चले; या तो उन्होंने शङ्कर के. सिद्धान्तों मे. | 
नीय सुधार प्रस्तुत किया अथवा उनसे विरोध प्रकट किया । इसलिए. | 


ग परवर्ती समस्त व॑ष्णव-सस्प्रदायों पर शङ्कर का व्यापक प्रभाव कहा 
जा सकता है। शङ्कर का कथन था कि वास्तव 


[पना में श्रुति-कथित : 
[ गे सिद्धास्तों में कोइ विरोध नहीं हे, केवल उनकी व्याख्या में अन्तर हो 
थान' सक्ता है । वेदिक धम के उन्होंने दो स्वाभाविक विभाग ज्ञान और 


गै आचरण! बताए | पहले विभाग में तो ब्रह्म का स्वरूप-निर्णाय कर | 
| इसका संबन्ध जीव और प्रकृति से लगाया जाता है और दसरे 
मतः| अर्थात्‌ आचरण-पत्त में इस पर विचार होता है कि संसार में मनुष्य 
| को किस प्रकारं आचरण करना चाहिए | सिद्वान्त रूप से शंकराचार्य 
जी ने अट्ठ तवाद की स्थापना की । उनके अनुसार समस्त संसार, | 
| जो मनुष्य को धर्ष चछुओं द्वारा दीख पड़ता हे. असत्य है, सब में 
। एकही शुद्ध ओर परम ब्रह्म का अस्तित्व हे और उसी की माया से 
भेद की प्रतीति होतो है । वस्तुतः जीवात्मा परन्रह्म,का ही स्वरूप है। 
जब तक इस अभेद का अनुभव नहीं होता तब तक मुक्ति असम्भव 
है | एक शुद्ध, बुद्ध, नित्य मुक्त परब्रह्म के अतिरिक्त विश्‍व में को 
वस्तु स्वतन्त्र नहीं | माया मानवीय दृष्टि में भ्रम उत्पन्न करती है, जो 
४४१. मिथ्या है। शंकर के अट्ठ तवाद का महावाक्य “सव खल्विदं 
ब्रह्म” है। उन्होंने ब्रह्म को निर्विशेष माना. है। _ दृश्य का 
निषेध करके निषेध की सीमा में जो अनुच्छिष्ट और शिष्ट रहता है, . 
वदी अखण्ड चिन्मात्र, एक रस, अद्वितीय ब्रह्म है। उसका निरूपण 
विधानात्मक शब्दों में नहीं हो सकता, वह केवल स्थूल नहीं है, अणु 
नहीं है, दीर्घ नहीं है, शब्द-स्पश वाला नहीं हे, अदृश्य है, अलच्य है 
अलक्षण हे, च ग्राह्य है। इन्हीं शब्दों के द्वारा उसका संकेत किया जा 
सकता है। परमार्थ दृष्टि से वे ब्रह्म की सगुणता स्वीकार . नहीं करते - 
और कहत हं कि श्रांतया म जहां सगुण ब्रह्म का. वणन आया है, ह्‌ 
वह केवल ध्यावद्वारिक दृष्टि से उपासना की सिद्धि के लिये है। अतः 
नेहा का वास्तबिक रूप निगुण ही है । ८0 RE 
शाङ्कर' सम्प्रदाय का आचरण-सिद्धान्त भी बड़े महत्त्व का दै। 
सके अनुसार स्म्रति-प्रत्थों में निरूपित आचार-व्यवहार भी अत्यन्त 
`| मेहत्वपूण है क्योंकि उसके बिना न तो चित्तशुद्धि ही संभव. हे और 
` | नही ्रह्मातमक्यनज्ञान प्राप्त करने को योग्यता ही प्राप्त हो सकती है। 


ह अब एक ओर तो भक्त और सन्त 


( १३२) 


अतएव शङ्कराचार्य जी के सिद्धान्त के इस पक्ष (आचरण पक्ष) ३ 
अनुसार कर्मे करना भी अनिवार्य है न्तु अन्त में कर्मे को भी त्या! 
कर संन्यास लेना पड़ेगा क्योंकि सब वासनाओ और कर्मा के इ) | 
बिना त्रह्म-ज्ञान सम्भव ही नहीं है। इसी को शाह्लर! मत के अनुसार 
निवृत्ति-माग कहा गया है, इसी को संन्यास-निष्ठा या ज्ञान-निष्ठा भो. 
कहते हैं । शङ्कराचाय जी ने अपने मत के दोनों ही पक्षा की संगति, 
उपनिषदों, ब्रह्मसू् और गीता से लगाई है ओर उक्त प्रन्थो को ज्ञान 
तथा कर्मे का समुच्चय करने वाला ही बताया है । यद्यपि शङ्कर से 
पहले भी इन ग्रन्थों पर संन्यास मार्ग का विवेचन करने वाले भाष्य | 
लिखे गये थे, परन्तु उनकी तिथि निर्णय करना कठिन कार्य है, 


“गीता! का पैशाच' भाष्य हनुमान्‌ जौ कृत प्रसिद्ध है। वास्तव में यह. 


भाष्य भागवत के टीकाकार हनुमान परिडत का है, पवन: सुत हनुमान्‌ 
का नहीं। आगे चलकर कुछ आचार्यो ने शङ्कर का ही अनुसरण | 
क्रिया । | 
तके-सम्मत और समयापेक्षित होते हुए भी शंकर के इस मत | 

को पूणे नहीं कहा जा सकता था, क्योंकि इसके दोनों पक्षों में पृण | 
समन्वय का श्रभावथा । एक ओर तो ब्रह्म की अद्वेतता को उस | 
अमूर्त स्थिति तक पहुँचा दिया था कि सामान्य व्यक्ति उसकी प्रक्रिया | 
स चाव्या जाय। यह आदशेवाद की सीमा थी ` दूसरी ओर संसार के 
महत्व को स्वीकार करके भी उसकी निःसारता ओर मिथ्यात्व का 
प्रतिपादन करके साधारण मानव-समाज की ओर से मनुष्य को | 
विमुख कर दिया। संन्यास को आवश्यक बता कर समाज-धर्मे की | 
| 


> © ~ 
भी उपेक्षा की गई । फिर भी इसका बड़ा गहरा . प्रभाव समाज पर 


पड़ा | 'अदियार' और आलवार” भक्तों की रागास्मिका भक्ति-भावना | 
के ऊपर धम का यह बौद्धिक विश्लेषण विजय प्राप्त न कर सका | 
और समय पाकर उस भावना का स्रोत तर्क के इन प्रस्तरो को भेद 
कर निभारिणी के रूप में फूट निकला, जिसको आधार भान कर वैष्णव 
ओर शैवाचार्यो' ने अपने-अपने सम्प्रदायो 


र [ का प्रचार किया, परन्तु 
इसका यह अभिप्राय नहीं है कि भक्तों की परम्परा समाप्त हो गई। | 


अपनी अटपटी बानी में अपने 


हृदय के उद्गार गीतों में प्रस्फुटित करते रहे दूसरी ओर विद्वान्‌ | 


आचार्य अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादन करने लगे । हम पहले संकेत. 
कर चुके हैं कि इन सभी सम्प्रदायो का उद्देश्य एक ओर तो बोद्ध मत | 


स 
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और जेन मत को नीचा दिखाना था और दूसरी ओर अपने अपने 
सम्प्रदय की उपयोगिता सिद्ध कर उसका जनता में प्रचार करना । 


रामानुजाचार्य-- 

वेष्णवाचार्या में सव से पहले नाथमुनि हुए, जो 'श्रीरडम' में 
दसवीं शताव्दी में विद्यमान थे। उनके पौत्र और उत्तराधिकारी 
यामुन-सुनि रामानुजाचायै के गुरु थे । यामुनाचाये शंकर के मिथ्यात्व- 
वाइ को भक्ति का विरोधी सममते थे। इसलिये उन्होंने अपने प्रिय 
शिष्य 'रामानुज' को “शंकर! के सिद्धान्त का खण्डन करने का उपदेश 
दिया । रामानुजःचार्य का जन्म मद्रास के समीप त्रिपुटी? नामक स्थान 


` पर सन्‌ १८१६ में हुआ और मृत्यु श्रीरङ्गम्‌ में सन्‌ ११३७ में । उनके 


पिता का नाम केशव और माता का नाम कान्तिप्रती था । उनके 
प्रारम्भिक गुरु 'यादवप्रकाश? शांकर मत के अनुयायी थे और काञ्चीवरम्‌ 
में रहते थे । “अद्वे तवाद” के विषय में उनका अपने गुरु से मत भेद 
था, अतएव इन्हें वहाँ से हटना पड़ा। फिर इन्होंने 'प्रवन्धम? के 
गीतों का यथावत्‌ अध्ययन किया । इसके अनन्तर घे यामुनाचाये 
के शिष्य हुए और उन्होंने श्रीरङ्गम' में अपने सम्प्रदाय की स्थापना 
को। यासुनाचार्य की मृत्यु के पश्चात ये उनके उत्तराधिकारी हुए और 
इन्होंने अपने भक्ति विपयक सिद्धान्तो पर अनेक अन्थोँ का प्रणयन 
किया । उत्तरी भरत के तीर्थ-स्थानों की यात्रा करते हुए वे काशी भी 
गये थे। प्रसिद्धि है कि तत्कालीन चोलराज कुल्लोटुड़ प्रथम ( १०६५ 
३० ) ने इन पर पर्याप्त अत्याचार किये क्योंकि वह इनको शैव-घर्म में 
दीक्षित करना चाहता था, इसलिये उस राज्य को त्यागकर इन्हें 
यादव वंशीय होयसल राजाओं की शरण आता पड़ा । वहाँ इन्होंने 
ड राजा विट्टलदेव को अपने सम्प्रदाय में दीक्षित किया । यह 
भटना सं० १०६८ ६० की है, “रामानुजाचार्य के निम्नलिखित ग्रन्थ 
प्रसिद्ध है Dr 

वेदान्तसार, वेदान्त-संग्रह, वेदाम्त-दीप तथा बरहमःसूत्र और 
भगवद्गीता के भाष्य । इस प्रकार अपने सम्प्रदाय को शाख-सम्मत 
भदे करने के लिये इन्होंने भ्रस्थानःत्रयी? (उपनिषद्‌, ब्रह्मसूत्र, तथा 
गीता) पर भाष्य लिखे । उन्होंने शंकर के माया, मिथ्याव्ववाद दोनों को 


रा सिद्ध किया और बताया कि यद्यपि जीव, जगत्‌ और ईश्वर ये तीनों 


` पेच भिन्न-भन्न हे, तथापि जीव (चिद्‌) और जगत्‌ (अचित) ये दोनों. 


» (२३४) 


एक ही ईश्वर के शरीर हैं अतएव चिदचिद्विशिष्ट ईश्वर एक ही है और 


REE SSR अप पल कक 
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फिर ईश्वर-शरीर के इस सूक्ष्म चित अचित से ही स्थूलचित्‌ और स्थूत 
अचित्‌ ( क्रमश: अनेक जीव और जगत्‌ ) की उत्पत्ति हुईं। यह मत | 
तत्त्व-ज्ञान की दृष्टि से तो विशिष्टाद्ठेत कहलाया, परन्तु आचरण गा 
की दृष्टि से इसमें भक्ति का ही प्राधान्य रहा । इसमें कमे-निष्ठा को | 
स्वेतन्त्र न मानकर ज्ञान-निष्ठा का उत्पादक साना गया है । इस प्रकार क 
रामानुजाचाय ने शङ्करमत के 'अद्रोत ज्ञान! के स्थान पर 'विशिष्टा- ' 
दवेत’ और संन्यास” के स्थान पर भक्ति? की प्रतिष्ठा कर दोनों में भेद उँ 
किया परन्तु आचार-दृष्टि से भक्ति को ही अन्तिम निष्ठा अङ्गीकार | " 

* किया, जिससे घर्णाश्रम-बिहित सांसारिक कर्म भी गोण हो गये। 
तात्विक रूप से इन्होंने चित्‌, अचित्‌ ओर ईश्वर को आधार मानकर | क॑ 
अपने मत का प्रतिपादन किया ओर उसकी पुष्टि उपनिषदों द्वारा की।| अ 
ईश्वर को इन्होंने सर्वोपरि माना; जो सर्वगुण सम्पन्न, अनुपम, प्र 


ON =; त्र ह्‌ ~ 
अद्वितीय, ओर महान्‌ है, वही संव का स्वामी है, विश्वात्म स्वरूप उ 


> 


है, उसकी एरुप्रोत्म' कहा गया है, वह दोषों और चुटियों से रहित | ६१. 


८? 


है और अपनी इच्छाओं को पूरा करने के लिए उसकी अनन्त शक्ति 
है, उत्पत्ति, पालन और संहार करने की शक्ति उसी में है, उसकी | 
सृष्टि का अमिप्राय एक स्थिति से दूसरी स्थिति का परिवर्तन दै; कमे 
और क्रिया उसी की चेष्टाएँ हं । सवै प्रथम ईश्वर एकाकी था, उसी 
में प्रकृति और जीव की उत्पत्ति हुई । यद्यपि प्रकृति और जीव दोनों 
सत्य हैं, फिर भी उनकी सत्ता उसी पर निर्भर है; प्रत्येक कल्प के 
॥ अन्त में प्रलय होती है और सब कुछ उसी में विलीन हो जाता है, 
केवल तमस्‌ अवशिष्ट रहता है; यही ब्रह्म का शरीर है किन्तु यह. 
इतना सूकम होता है कि इसकी सत्ता अलग कल्पित नहीं की जा. 
सकती, इसीलिये यह एक है; फिर वह अपने आपको अनेक में 
परिवर्तित कर लेता है और इस नाम रूपात्मक जगत्‌ की सृष्टि होती. 
है। इस प्रकार सृष्टि का हेतु वही है- किन्तु उस हेतु का विकास ही 
काय-रूप सृष्टि है। उपासना और ध्यान के लिये उसके पाँच रुप 


HH 4 
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माने गये हैं :-- 


00 


हँ 


[1 हँ) ह र 0१ | 

(१) परबत्रह्म--यह परत्रह्म स्वरूप वैकुण्ठ में रहता दै। वेळु 
अनेक प्रकार की विलास-सामग्रियों से सुसज्जित है। 'श्री?, “भू? और 
लीला! नाम की स्वर्गीय स्त्रियां उसकी सेवा करती हे । वह शंख, चकर, | 


| ( १३५ ) 
`. | गदा और पद्म से सुशोभित है। अनन्त, गरुड, विश्वक्सेन, आदि 
र मुक्त आत्माएँ उसके साथ विहार करती हे । 5 > 
४ (२) व्यूह शस-रवरूप सेः परजह्म क चार स्वरूप हता ह 
ण | वासुदेव. संकर्षण, प्रद्युस्त ओर अनिरुद्। | । 
को (३) विभव “यह स्वरूप भगवान्‌ के मत्स्य, कच्छप आदि दस 
गर | अवतारों से सम्वन्ध रखता हे । 
(5 ५9५ है ~ Ns ८, ९ 

| (४) अन्तयामी-इस स्वरूप से यह योगियों के हृदय में प्रवेश 
द्र > हर बि ६ 

ह करता है ओर घट-घट में वास करने वाला हे । 

र (५) अर्चा-इस स्वरूप में उपासकों द्वारा इसकी अनेक मूर्तियों 
कर्‌ | की कल्पना की जाती है। कुछ आचार्यों ने “्यूह' में “वासुदेव? के 
1॥| अतिरिक्त शेष तीन रूपों की कल्पना की है। शङ्कर ने तो आत्मा की 
म, प्रथक्‌ सत्ता स्वीकार नहीं की है, परन्तु .रामाबुजाचार्य ने आत्मा का 
इप अनेकत्व स्वीकार करके उनको तीन कोटियों में विभाजित किया दै 
हेत | [१--बद्ध, २--मुक्त, ३--नित्य । बद्ध आत्माओं की अनेक कोटियाँ हैं, 


जो ब्रह्मदेव से लेकर कृमि-कीटों और वनस्पतियों तक फैली हैँ। 
हे 2 NSS 52 कै ५ ०४ है 
मनुष्य जातीय बद्ध-जीवात्माओं के भी दो भेद हे :-- 


र! (१) आनन्द के इच्छुक और (२) मुमुछु। आनन्द के इच्छुक 
ने प्राणियों में कुछ तो भोतिक आनन्द को ही अपना लक्ष्य बनाकर उसी 
नं 


आनन्द की खोज में तीर्थ-यात्रा, यज्ञ, पुण्य, जप, ब्रत आदि का 
आश्रय लेते हैं। मुमुक्ष आत्माओं में से कुछ केवली” कहलाते हैं, जा 
अपनी आंत्माओं को सांसारिक दोषों से रहित कर लेते हैं और कुछ 
नित्य-आनन्द की खोज में रहते हैं, वे भी भक्त कहलाते हैं। भक्ति के 
लिये कम-योग और ज्ञान-योग दोनों ही अपेक्षित हैं। कमे-योग में 


ती.। यज्ञ, तपस्या, तीर्थयात्रा आदि वेदाविहित सभी कमे आ जाते हैं, 
ही | आत्मा की शुद्धि हो जाती है और ज्ञानयोग की प्राप्ति होती हे, 


जिसके कारण जीवात्मा अपने आपको प्रकृति से भिन्न समझता है । 
यही ज्ञान-योग भक्ति का हेतु है। यम नियम आदि अष्टाङ्ग योग सी 
भक्तित्योग में अपेक्षित हैं। समर्पण भक्ति का सर्वश्रेष्ठ अङ्ग है; इसे 
पत्ति कहा गया है; प्रपत्ति के अधिकारी शूद्र भीहो सकते । भक्ति के 
इन साधनों के अतिरिक्त “अर्थ पञ्चक' में आचार्याभिसात्त योग! नामक 


की प्राप्ति के हेतु द्रव्यादि-संग्रह में. तत्पर रहते हैं और कुछ दिव्य 


| 
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( १३६) | 
एक और साधन है जिसके अनुसार शिष्य सब कुछ गुरु को अश, (: 
कर देता है। भक्ति के अनेक प्रकारं का विधान किया गया है। दार 
रामानुजाचार्य ने अपने सम्प्रदाय के सिद्धान्तों सें उपनिषद्‌, रह्म सून | श्रः 
पुराण आदि सभी का आधार ग्रहण किया ऑर सृष्टि का क्रम सांख्यः । म 
शाख के अनुसार स्वीकार किया । वास्तव में उनका यह वेष्णव 
सम्प्रदाय 'पाँचरात्र' के वासुदेव-सम्प्रदाय से मिलता जुलता है 
जिसमें नारायण और विष्एछु के तत्वों का समावेश हो गया है और पे 
नारायण को विशेष महत्व मिला । इस सम्प्रदाय के उपदेशों में यू. १ 
ध्यान रखने के योग्य बात है कि न तो कहीं गोपालकृष्ण का ही नाम 
आया है और न ही राम को कोई महत्वपूर्ण स्थान मिला है । भगवान्‌ | 
के जिन स्वरूपो का वर्णन भगवद्गीता में हुआ है उन्हीं का उन्होंने | है 
विशेष रूप से उल्लेख किया है। ऐसा प्रतीत होता है कि उन्होंने 
परम्परागत भक्ति को ब्राह्मण धर्म के सांचे में ढालने का प्रयत्न किया || वि 


सब से बड़े महत्व की बात यह है कि उन्होंने अपना भत्ति-मार्ग शूद्र. कै 
के लिये भी उन्मुक्त कर दिया । आगे चलकर स्वामी रामानन्द, नामदेव | 
ओर तुकाराम ने इस पक्ष पर विशेष बल दिया । जहाँ तक प्रपत्ति का मह 
प्रश्‍न है, उसके सम्बन्ध में कुळ यह भी अनुमान लगाया जाता हे, कि ड 
यह्‌ ईसाइयत की देन है; परन्तु यह बहुत दूर की सूक ही प्रतीत होती है | मे 
'रामाबुज' के सम्प्रदाय का नाम 'श्रो सम्प्रदाय? हे । श्री सम्प्रदाय! में | |. 
निश्चित दिलों में शूद्रो को भी मन्दिर-प्रवेश का अधिकार दे दिया | ला 
. गया है और कुछ शूद्र इस सम्प्रदाय में दीक्षित भी थे । लां 


| रामानुजाचाये के सिद्धान्तो के अध्ययन से हम इस निष्क आ 


। पर पहुँचते हैं कि भक्ति-मागे के परिनिष्ठित स्वरूप की स्थापना सब से. आ 
। पहले “रामानुजाचार्य? ने ही की और भक्ति के इस स्वरूप ने उत्तर- भेद 
॥! भारत के भक्ति-आन्दोलन को पूर्णतया प्रभावित किया। 'रामानुज (२ 
ह सम्प्रदाय' के अनुयायियों की संख्या उत्तरी भारत में इतनी नहीं है| जी 

जितनी दक्षिण भारत में। आगे 'वेष्णव-मत? के जितने भी प्रचारक | पर्‌ 


हुए सभी ने शंकर के 'मायामिथ्यात्व? के सिद्धान्त | खण्डन कॅ मा 
भक्ति की [स्थापना की; परन्तु सिद्धान्त रूप से रामानुजाचार्य का मंत | का 
| एक प्रकार से शंकर के मत से समभोता ही था, क्योंकि अन्ततोगला | लः 
कम आचरण से चित्त-शुद्धि होने के पश्चात्‌ ज्ञान की प्राप्ति होने पर 5: 
संन्यास ग्रहण कर ब्रह्म-चिन्तन में लगा रहना ( शाङ्कर ) या प्रेम-पूर्वक | | 
बासुदेव-भक्ति में तत्पर रहना और ईश्वर के प्रति सर्वस्व समपेण करना 


| ( १२७ ) 

125. दोनो ही. बात कम न SN 
1 | €रामाठु ) दोनों ही बातें कर्मयोग की दृष्टि से एक हैं क्योंकि ये 
है दानों ही मागे निवृत्ति-विपयक कहे जा सकते हँ । इसलिये आगे के 
द्‌ आचार्यो ने विशिष्टाद्रेत को भी अट्रोत का ही एक सुधार सप्रभा । - 
र] उ [ 
यः| मध्याचाये- 

(| | ~ NY ८७ र 

[३ | माया को किसी भी रूप में मिथ्या मानकर चलने वाले 
और सम्प्रदायों का खण्डन कर भगवद्‌-भक्ति को ही सच्चा मोक्ष-साधन 
ग । बतलाने वाले इस रामाडुज-सम्प्रदाय के पश्चात्‌ एक तीसरा सम्प्रदाय 
फ निकला जिसको 'डे त-सम्प्रदाय' कहते हैं। इसके प्रवत्तेक मध्वाचार्य 
| धे। आचाय मध्व का 'जीवन-चरित? माध्रव-विजय में, जिसका 


| सम्पादन त्रिविक्रम के पुत्र नारायण द्वारा हुआ था, विस्तार से लिखा 
न है। इसके अनुसार “राजपीठ? नामक नगर में “मध्यगेह” भट्ट के यहाँ 

| इनका जन्म हुआ । इनका जन्म-नाम वासुदेव था ओर यें अच्छुत- 
प्रकाशाचाये के शिष्य थे । दीक्षित होने के पश्चात्‌ ये बदरिकाश्रम में 


र । क प्रो वहाँ से Pa त्ति DN 

| गये और वहाँ से राम तथा वेदव्यास की मूपिया लाये। संन्यास 

का महण करने पर इनका नाम आनन्दतीथ' हुआ । सम्प्रदाय के अनुसार 
| 


इनका समय संवत्‌ १०४० से १११६ तक माना जाता. है परन्तु 
| भण्डारकर सम्प्रदाय के इस कथन को नहीं मानते; उनके अनुसार 
`| मध्वाचाये का समय वि० सं० १२५४ से १३३३ तक था 1* अपने इस 
कथन की संगति उन्होंने आचार्य मध्व के 'महाभारत-तात्पय” से भी 
लगाई है और शिला-लेखों के भी प्रमाण दिये हैं। “मध्वाचार्यः ने 
शंकर! के “अद्वौ त? : और “रामानुज? के 'विशिष्टाद्वीत? के विरोध में 
रप अपने मत की स्थापना की और “भागवत? पुराण को अपने मत का. 
से| आधार बनाया। उन्होने ईश्वर, जीव और प्रकृति के पाँच-पाँच 
र- | भेदों पर विशेष रूप से विचार. किया-- १) ब्रह्म और जीवात्मा, 
ज॑ (२) ब्रह्म और जड-जगत्‌ (३) जीवात्मा और जड़-जगत्‌ (४) एक 
है जीवात्मा और दूसरी जीवात्मा, (५) एक जड़ पदार्थ और दूसरा जड़- 
क | पदाथ | सृष्टि की रचना के विषय में उन्होंने वेशेषिक शास्त्रको आधार 
क| माना । ब्रह्म को उन्होंने असंख्य गुणों का आधार माना है. और उसके 
| कार्य-विधान को आठ श्रेणियों में विभाजित किया हैः- उत्पत्ति, पालन, 
वा | लय, नियन्त्रण, आवरण, बोधन, बन्धन तथा मोक्ष । ब्रह्म को उन्होंने 


( १४८ ) | 
पूणीतया स्वतन्त्र तथा जीवात्मा ओर प्रकृति से भिन्न माना है | प्‌ 
विभिन्न अवतार धारण करता है जिनमें उसके सभी गुणों का अवतर 
होता दै; लक्ष्मी उससे भिन्न है किन्तु उसकी आश्रिता है और उस 
के इंगित पर उसके कार्य-विधान का सम्पादन करती है। इस ल्या 
के अनेक रूप हैं जेसे-श्री, भू, ही; दक्षिणा, सीता, सत्या, रुक्मिणी 
आदि। ये प्रवृत्तियो को चेतन ओर अचेतन दो प्रकार की मानते ह! 
जीवों की संख्या उन्होंने अनन्त मानी है, जो तीन वों बे 
विभाजित हैं :-- 


| 
j 


। 
०५ ~ ७ 3 | 
_ १-मुक्ति योग्य, २-नित्य-संसारी, ३- तमो-योग्य। जन 
जीव मुक्त भी हो जाता है तो भी जीव-जीव में तथा ईश्वर और जीवर 
में पाथेक्य वना ही रहता है। इन्होने मुक्ति के चार भेद माने हैं| 
१-कम-त्तय, २-उक्कान्ति का लय, ३-अचिरादि-माग तथा ४-भोग।' 
मुक्ति-योग को वे चार प्रकार का मानते हैं १-सालोक्य, २--सामीप्य,' 
३-सारूप्य तथा ४-सायुज्य । 'कमे-क्षय! नाम की मुक्ति में सञ्चित । 
` पाप-पुण्य का तो क्षय हो जाता है परन्तु प्रारब्ध कर्म बने ही रहते हैं। जब | 
“प्रारब्ध कर्म” का भी क्षय हो जाता दै तो जीव ब्रह्म-नाड़ी या सुषुम्ना 
के सहारे उक्रमण करता हे और उसे पार करने पर अपने जीवन को 
भूल जाता है, उसके हृदय का द्वार खुलं जाता है और हृदय-खित 
भंगवान्‌ त्रह्म-द्वार से निकल कर उसे और अपर ले जाते हैं। तव 
वैकुण्ठ लोक में पहुँचकर जीव को भगवान्‌ के 'तुर्य रूप का साक्षाकार' 
है। वही उक्तमण-लय मोक्ष की अवस्था है। 'अर्चिरादि मार्ग 
मुक्ति? उन ज्ञानी भक्तों के लिये है, जिनके 'प्रारूध-कर्म? का क्षय नहीं 
हुआ हो और जो सुपुम्ना की पास की नाडी के द्वारा उध्व-गमन 


करते हैं तथा अचिरादि लोकों में पहुँचते हैं; फिर वहाँ से वायु-शो . 


होते हुए ब्रह्म-लोक में पहुँच जाते हैं। 'भोग-मुक्ति' में जब ज्ञानी-भत 
के रारब्ध-कमो' का क्षय हो जाता है तो बे '्वेतद्वीप” में पहुँच जाते. 

फो = उन्हें ९ ~ र 
है, जहा उन्हे नारायण का दर्शन होता है, जिनकी आज्ञा से वे किं 


प्रवी पर आकर “परमानन्द? का उपभोग करते हे ] " 
मु इस जगत्‌ को उन्होंने प्रपञ्च माना है क्योंकि यह पाँच प्रका( 
के मेदो से युक्त हे । परमात्मा के समान ही जगत्‌ को भी वे सखे 

रि श्रौ १) YY wi RRC जी 0 
मानते हैं और उसके पाँचों भेदों को भी। मुक्ति-प्राप्तिके लिये जीव 


को उन पाँचों का ज्ञान प्राप्त करना नितान्त आवश्यक है । पदार्थ | 


हि. 


| ( १३६ ) 
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ब की संख्या उन्होंने दस मानी हे- दृश्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशिष्ट, 
से| विशेष, अंशी, शक्ति, सादृश्य तथा अभाव । दृश्य पदार्थ बीस माने 
उस हैं-“परमात्मा, लक्ष्मी, जीव, आकाश, प्रकृति, गुरात्रय, महत्त्व, 


र्ग अहंकार, बुद्धि, सन, इन्द्रिय, तन्मात्रा, भूत ब्रह्मारुः अविद्या, वणे, 
पणे, अन्धकार, वासना काल ओर प्रतिबिम्ब | अन्य पदार्थो' का भी 

|| विस्तृत, विवेचन करते हुए उन्होंने शक्ति-पदाथ पर विशेष बल दिया दै 
{| और उसके चार भेद किये हें- (१) अचिन्य-शक्ति (२) आधेय शक्ति 
| (३) सहज शक्ति, (४) पद-शक्ति। इन में अचिन्त्य शक्ति विशेष 
महत्व रखती हे क्योंकि इसकी पूर्णता ईश्वर में है। भगवान्‌ की इस 
। अचिन्त्य-शक्ति का नाम ही ऐश्वयें है और ईश्वर में विरुद्ध-घर्मत्व 
का भी यही कारण है। आधेय-शक्ति आरोपित शक्ति का नाम है। 
जब किसी मूर्ति में देव-शक्ति का आह्वान किया जाता है और उसमें 
प्राण-प्रतिष्ठा की जाती है, वह “आधेय-शक्तिः कह जाती है। 'सहज- 
शक्ति! पदार्थो' के स्वभाव ओर प्रकृति के अनुसार नित्य और अनित्य 
दो प्रकार की होती है । पद और पदार्थ के सम्बन्ध को. प्रथक करने 
“ वाली शक्ति 'पद-शक्ति? होती है । | 
क्रो , इस मत के मानने वाले अधिकतर्‌ कनाड़ी जिलों, बम्बई प्रान्त 
मसूर ओर पश्चि. घाट में पाये जाते हे । उत्तरी भारत में. उनकी 
संख्या अधिक नहीं है । भारत में इस मत के ग्यारह मठ हैं, जिनमें से 
ग = दक्षिण में हैं और तीन शेप भारत में । 


आनन्दतीर्थ ने ३७ ग्रन्थों का प्रणयन किया। उन्होने अपने 


ह|| मत की पुष्टि में पांचरात्रसंहिताओं का आधार भी ग्रहण किया है। इस 
मत सम्प्रदाय की उल्लेखनीय बात यह है कि इसमें व्यूह तथा वासुदेव आदि 
क |. का स्थान नहीं है । परमात्मा को “विष्णु? नाम से अभिहित किया गया 
नक्त है । राम? और कृष्ण” की उपासना भी विहित है परन्तु गोपालकृष्ण, 
ते. गोप? अथवा “राधा? का कहीं उल्लेख नहीं है । इससे हम इस निष्कर्ष . 


पर पहुँचते हैं कि पुराने “वासुदेव धम? और भागवत ध? के स्थान 
पर इन्होंने नवीन वेष्णवःधर्म को जन्म दिया और पांच-रात्र को भी 
अधिक महत्व नहीं दिया । “चैतन्य तथा 'मध्वः के उपदेशों. से समाज 
भे भक्ति-भावना का प्रचार हुआ और उत्तरी भारत में भी इसकी लहर 
फशी । अब तक व्यवस्थित .रूप से इस. भक्ति-स्प्रदाय का प्रचार 
उपरी भारत में नहीं हुआ था क्योंकि रामनुजाचाय और “मध्वाचाय! 
दक्षिण को ही अपने प्रचार का केन्द्र बनाया था। उत्तरीभारत में - 


कन्या 


| | 
| 
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( १४० ) | 
भक्ति का प्रचार करने वाले आचार्यो को दो श्रेणियों में रखा 
' सकता दै --?-संस्क्रृत के माध्यम से प्रचार के ने वाले ओर २-३, 
' भाषा के माध्यम से प्रचार करने वाले । संस्कृत के माध्यम से प्रचा 
करने वालों में सर्व प्रथम नाम “निम्बाकाचाय! का है । | 
निम्बार्काचाये | 
/ निम्बार्काचाय के समय का भी अभी तक कोई निश्चय न 
` हो सका है। भण्डारकर ने हस्तलिखित पुस्तकों के. आधार पर इक 
` समय का निर्धाण किया है और उनका निधन सन्‌ ११६२ में मात 
है ।' परतु आगे चल कर इस तिथि के विषय में भी संदेद प्रकट किग 
. है। यदि उन्हें उक्त समय में ही प्रादुभूत माना जाय ते वे 'रामातुण/ 
चाये? के लगभग समकालीन ठहरते हें । वे जाति के तेज्ठ ब्राह्मण १ 
ओर इनका जन्म वेल्लरी जिले में निम्ब' अथवा 'निम्बपुर' ग्राम) 
हुआ था । इनका जन्म वैशाख शुक्ला तृतीया को माना जाता है| 
इनके पिता का नाम जगन्नाथ और माता का नाम सरस्वती था तथ 
इनके मतावलम्बी इन्हें विष्णु के सुदशन-चक्र का अवतार मानते 
जिसकी पुष्टि में एक कथा भी प्रचलित है कि उन्होंने नीम वृक्ष 7 
सुदृशेन चक्र का आह्वान किया था, जिससे उसे सूर्य समझ कर उ 
साधकों ने भी जो सूर्यास्त होने पर भोजन नहीं करते थे, भोजन ॥ 
लिया । कहा जाता है कि तभी से इनका नाम निम्बार्क या निम्बा 
| | हुआ। इससे पहले इनका नाम नियमानंद था । इन्होंने जिस मत का प्र 
; किया.। उसे भेदाभेद अथवा होताहेत कहते. हैं। कुछ विद्वानों का क 
- है कि भेदाभेदवादी श्री भास्कराचार्य तथा निम्बाकाचा् दोनों एक 
: व्यक्ति थे किन्तु जैसा कि “गोपीनाथ कविराज? ने लिखा दै, ये दो 
आचाय प्रथक-पृथक्‌ व्यक्ति थे* । निम्बाक ने प्रपत्ति के सिद्धान्त 
विशेष बल दिया । इनके सम्प्रदाय को 'सनक सम्प्रदाय! भी कहते 
यद्यपि ये दाक्षिणत्य थे तथापि अधिकतर वृन्दावन में ही रहे। नै 
कि हम पहले कह आये. हैं कि ये सर्व प्रथम आचार्य थे, निदा 
उत्तरी भारत में राधाकृष्ण की भक्ति को महत्व दिया। इनके ग्र 
यायियों की संख्या उत्तरी भारत में--विशेष कर बंगाल और ब्रज में 
अधिक है । इनके अनुयायी दो श्रेणियों में विभक्त हो गये=सं.य 
१ Vaishnavims and Shaivism (रे. 6. + Vaishnavins and Shaivism (RG, छत 9388 8 Page 83 
* 'उत्तरा' थगदन बंगाली खं० १३३२ (गोपीनाथ कबिर) | 


~ 


ll ("1 11 


> फळ 


लत 


(१10 


HN 079 १९७1 a 


0 2111 


2212 ५५. १२० 


( १४१) 


शर गृहस्थी । इनके दो अन्थ प्रसिद्ध हैं-- (१) वेदान्त-पारिजात-सौरभ 
ओर (२) दश शतोकी । एक २४ श्लोकों का स्तोत्र भी, जिसका नाम 


,“सावशेप-निर्विशेष श्री कृष्ण स्तवराज? है, निम्बाक द्वारा रचित 


बताया जाता है। विद्वान्त-पारिजात-सौरभ' ब्रह्मःसुत्रों की संक्षिप्त 
ब्याख्या है | इस संप्रदाय का साहित्य बहुत अधिक नहीं है। निम्वाकं 
के उत्तराधिकारी श्रीनिवास ने वेदान्त-पारिजात पर भाष्य लिखा 
ओर निम्वाक से ३२ वें आचार्य हरि व्यासदेव ने दश श्लोकी पर। 
इस सम्प्रदाय के १३ वें आ वाये देवाचाय ने “सिद्धान्त जाहृवी? नामक 
प्रन्थ लिखा, जिस पर उनके शिष्य सुन्दर भट्ट ने एक टीका लिखी । 


इस सम्प्रदाय के ३० वें गुरु केशव काश्मीरी! ने ब्रह्म-सूत्र पर भाष्य 


लिखा । 


“निस्वाकीचाये की 'दश श्लोकी' में उनके सिद्धान्तो का विवेचन 
ते च रट. ha 
हुआ दै ओर जैसा कि ऊपर लिखा जा चुक्रा दै, 'हरिव्यासदेव” ने उस 


-पर टीका लिखी है तथा सिद्धान्ता का विस्तृत विवेचन: किया हे । 
(इन दस श्लोकों का 'सारांश निम्नलिखित दे . 


१-जीवात्मा ज्ञान स्वरूप है परन्तु हरि पर आश्रित दै, वह 


अणुरूप है, विभिन्न शारीरो में प्रथक प्रथक हे, अनन्यविशिष्ट और 
ज्ञानी दै 


२- यह्‌ जीवात्मा अनादि माया से बद्ध रहता है और तीन 
गुणों से संयुक्त रहता है | इश्वर की कृपा से ही उसे अपनी प्रकृति का 
ज्ञान होता है । fA 

ड पदार्थ तीन प्रकार के माने हैं-अप्राकृत, प्राकृत 
तथा काल । प्रकृति से उत्पन्न पदार्था' के प्रायः तीन रंग-रक्त, श्वेत 
तथा कृष्ण होते हँ । ७ 

४---मैं कृष्ण का ध्यान करता हूँ, जो व्यूह अवयवों वाला है 
और सर्वश्रेष्ठ है। सब दोषों से रहित कल्याणकारी और सर्वे-गुण- 
सम्पन्न है । 

४-में वृषभानु की कन्या राधिका का ध्यान करता हूँ, जो कृष्ण 
के वामाङ्ग में सुशोभित है। हजारों सखियोँ से परिसेवित हैं और 


सब कामनाओं को पूर्ण करने वाली हैं 


६-अज्ञानान्धकार से मुक्ति पाने के लिए प्राणियों को निरन्तर 
परब्रह्म की उपासना करनी चाहिये । “नारद” सच्चे ज्ञानी ओर सत्य 
के अम्वेपक थे । उन्हें यह ज्ञान सदानन्द आदि ने दिया थां । 


, व्यासदेवजी ने की है। ऐसा प्र 


[ . अपनी भक्ति को नारायण, 


श्र ( १४३ ) 


७ -श्रुति-सम्ृतियों के अनुसार सब आत्माओं का मूल स्रो 
रहम है, अतएव ब्रह्म सत्य हे । जो वेदों को जानते हैं, उनका भी यही 
सिद्धान्त है । स्मृति ओर सूत्रों के अनुकूल जो उसके तीन रूप वते! 
गये हैं, वे भी सत्य हैं । { | 

. ८-कृष्ण के . चरणारविन्दों को छोड़ कर और कोई ग, 
नहीं हे, ब्रह्मा शिव आदि भी उनकी वंदना करते हैं; वे कृष्ण, भक्तों 
की इच्छा से उनके ध्यान के योग्य स्वरूप धारण करते हे, जिन्न | 
शक्ति अचिन्त्य और अप्रमेय हे । । 

६--उसको कृपा का बड़ा महत्व है; दैन्य आदि भाव उसकी 
कृपा से ही उत्पन्न होते हें और उसी से प्रेम रूप भक्ति की प्राणि. 
हाती है। भक्त द्वारा की गई अनन्य भक्ति द्वारा ही उसकी कृपा 
प्राप्त हो सकती हे । यहं भक्ति दो प्रकार की होती है। १ परा, जो 
श्रेष्ठ है, २--साधना रूपा । ु 

१०--भक्तो के लिए पाँच-पदार्थ जानने अःवश्यक हे, उपाख/ 
का रुप; उपासक का रूप, कृपाफल भक्ति-फल्न तथा फलर-प्राप्तिबे 
विरोधी । 

निम्बाक-सम्प्रदाय का यही सार है, इसमें ब्रह्म जीव तथा 
प्रकृति का विवेचन हुआ है । इन्हीं सार-सिद्धान्तों की व्याख्या i 
तीत होता हे कि इन सिद्धान्तों का. 
मूल आधार रामानुज के ही सिद्धान्त हैं क्योंकि इनमें शरणागति' 


| 


- अर्थात्‌ प्रप्त को विशेष महत्व दिया गया हे। इसकी विशेषता यह है 


कि प्रपत्ति के साथ-साथ, परमात्मा को. कृपा तथा उसके प्रति प्रेम का 
प्राधान्य है । निस्त्राक की साधना-भक्ति में रामानुज सम्प्रदाय के सभी 
योग आ जाते हैं; अन्तर केवल इतना है कि रामानुजाचाये ने तो 
भक्ति को उपनिषदों में विहित उप सना की कोटि में रखा दै ऑर 
उसके मौलिक रूप को बदल दिया है, जब कि 'निम्बार्क' ने भक्ति की मू 
भावना को सुरक्षित रखा है। रामानुजाचार्य के सिद्धान्ता से निम्बाको चा 
का मत यह सव से महान्‌ अन्तर रखता है. कि रामाबुजाचार्य ने तो 
लक्ष्मी, भू और लीला तक ही सीमित रखा, 


जब कि “निम्बाक! ने कृष्ण और सखियों द्वारा परिवेष्टित राधा को है | ~= 
प्रधानता दी है | इस प्रकार उत्त 
का शास्रीय ढंग से प्रतिपादन निर 
में इस हा विशेष प्रचार हुआ , 


री भारत में राधा-कृष्ण की भर्ति 
वाक ने किया । बंगाल और त्रजभूरि 


५१10! 


सस 


( १४३ ) 
क 
व विष्णु-स्वामी-सम्प्रदाय-- 
५ उपयु क्त चार दाक्षिणात्य आचार्यो' केअति रिक्त 'विष्णु स्वामी? 
मे, का नाम भी उल्लेखनीय हे । इनके सम्प्रदाय का नाम शुद्धाह्तः 
| बताया जाता है, जिसे रुद्र-सम्प्रदाय' भी कहते हैं। इस सम्प्रदाय का 
शि | कोडे ऐतिहासिक विवरण नहीं मिलता । विष्णुस्वामी नाम के भी कई 
Ei आचार्य हुए हैं। “पद्म-पुराण? और भविष्य-पुराण? में 'रूद्र-सम्प्रदाय' 
की | के प्रवत्तेक विष्णु-स्वामी का उल्लेख है' । “सम्प्रदाय प्रदीप” में लिखा 
| है कि वल्लभाचाये' के समय तक विष्ण-सम्प्रदाय के ७०० आचार्य 
i | हो चुके थे । यदि इस कथन को सत्य माना जाय तो 'विष्णु-स्वामी? 
शि, का समय बहुत प्राचीन ठहरता है; परन्तु अन्य पुष्ट प्रमाणा के अभाव 
| में यह कथन मान्य नहीं हो सकता । श्रीधर स्वामी ने “श्रीमद्भागवत? 
जो दी टीका में 'विष्णु-स्वामी? का उल्लेख किया है। श्रीधर स्वामी 
| का समय १४ वीं शताब्दी निश्चित है। इसलिये विष्णुस्वामी का 
स्य | समय १४ वीं शताव्दी से पहले ही मानना चाहिये । भरडारकर ने इस 
[के विषय में नाभा जी? के भक्तमाल' का उल्लेख किया है, जिसके 


अनुसार 'विष्णु-स्वामी के उत्तराधिकारी, ` ज्ञानदेव, नामदेव, 
था| त्रिलोचन और वल्लभ हुए हैं । इस उल्लेख के आधार पर विष्णु 
(| स्वामी का समय १३ वीं शताब्दी के मध्य में ठहरता दै । 'गोड़ीयः 
का. देशम खरड के लेख में एक अन्य विष्णु-स्वामी' का उल्लेख है, 
ति | जिसका जन्म सन्‌ ८३० लिखा हे ओर जो काञ्चीनगर में रहते थे? । 
| है, डा० दीनदयालु गुप्त ने एक लेख के आधार पर लिखा है-राय 
बहादुर श्री अमरनाथ राय जी का इस विषय पर “भाण्डारकर रिसर्च 


का 

भी | इन्स्टीत्य ट-एनल्स में एक लेख है, जिसमें कहा गया हे करि 
तो | 'माधवाचाये! और “श्री सायणाचार्य' के गुरु श्री विद्याशङ्कर थे और 
गौर विद्याशंकर' का ही दूसरा नाम 'विष्णुस्वामी था? । इस प्रकार 
[ल | विष्णु-स्वामी के विषय में कुळ कहना कठिन है । वल्लभ-सम्प्रदाय' 
| की मान्यता के अनुसार 'वल्लभाचाये' विष्णु-स्वामी की 


परस्परा में ही थे: और 'विष्णु-स्वामी' ने जिस भक्तिमार्ग का 
वा प्रचार किया था, उसमें मुक्ति की अपेक्षा भक्ति की महत्ता का प्रतिपादन 

वैष्णव घम “संक्षिप्त इतिहास पृष्ठ २२९ . 
२ “गौकीय दुशम खरड पृष्ठ ६२४--२६ | 


अष्ट छाप आर बल्लभ-सभ्प्रदाय भाग १ पृष्ठ ४२ i 


| 
| 
| 


( १४४ ) 


भक्ति का विशेष प्रचार हुआ, जिन के मागे के आधार पर वल्लभाचाये 
जी ने अपने मत को प्रतिष्ठित किया । इस सम्प्रदाय के सिद्धान्त के | 
विषय में “भण्डारकर” लिखते हँ-- | 
‘The Vedantic theory of ‘Vishnusuamin’, which । 

isthe same as that of Vallabh, is as follows. The 
one primeval soul was not joyful, because he was 
alone (BU. 1. 4. 3) आत desiring to be miny, he | 
himself became the inanimate world, the individual | 
soul, and the inward controlling soul. These, 
sprang from him like sparks from a burning fire and | 
are his parts ( MU. 11. 1), By his own inscrutable 
power he rendered the properties of intelligence 
and joy, imperceptible in the first, and his joy alone 
in the second, while the third has all the attributes, 
perceptible in it.” 

अर्थात्‌ सवे प्रथम एक ही श्रह्म था, उसकी इच्छा हुई “एकोऽह 
बहुस्याम्‌? ओर वह अचेतन जगत्‌ में परिवर्तित हो गया, जिसका 
नियभ्ता वह स्वयं था । जगत्‌ के सब जीव उसमें से इस प्रकार उसन्न 
हुए, जिस प्रकार प्रबलित अग्नि से स्फुलिङ्ग । अपनी अनन्त शक्तिं 
के द्वारा उने अदृश्य बुद्धि और आनन्द को उत्पन्न किया और फिर | 
[ : आनन्द को और अन्त में उसके सब गुण प्रकट हुए । ब्रह्म क 
शुद्ध स्वरूप में दृश्य आनन्द व्याप्त है ।? 
वल्लभा चाय- 

राधा ओर कृष्ण को आधार मानकर भक्ति का प्रचार करने 
वाले निम्बाक आचाये का उल्लेख पहले हो चुका है। उत्तरी भारत में 
राधाकृष्ण की भक्ति का प्रचार करने वाले दो आचार्य हुए--“वल्लभा 
चाय” ओर “चैतन्य महाप्रभु?) वास्तव में भक्तिआन्दोलन की 
इन्हीं दो आचायोँ से विशेष शक्ति प्राप्त हुई । ये दोनों ही आचाय 
निम्बाक' की भक्ति-परम्परा के अंतर्गत आते हे । इन्होंने भी प्राय | 
संस्कृत के माध्यम से ही अपने मत का प्रचार किया था । देशी भाषा 
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२ ( १४५) 
मैं जिन सम्प्रदायो ने उत्तरी भारत में अपने सिद्धान्त का प्रचार किया, 
उनका उल्लेख हम आगे करेंगे । वल्लभाचार्य का जीवन चरित 


॥। विल्नभदिग्विजय' में दिया हुआ हे । इनका जन्म “गोदावरी-तट' पर 


'काक्ररबाड” ग्राम में लक्ष्मण भट्ट नामक एक तेलङ्ग ब्राह्मण के यहाँ 
हा दुयाथा इनकी माता का नास 'इल्लमागाररू? था । वल्लभ के जन्म 
आप भ एक फथा म्रांसद्ध हे. लक्ष्मण भट्ट अपनी पत्नी सहित 
|| काशी में रहने लगे थ, वहाँ पर उनकी पत्नी ने गर्भ धारण किया | 
हे. राजनीतिक परिस्थितियां के कारण जब काशी में कुछ अराजकता फैली, 
4 | पव लक्ष्मण भट्ट अपनी खी और कुछ साथियों के साथ वहाँ से चल 


में होकर जा रहे थे, तब खी को प्रसव-पीड़ा हुई । वे वहीं रुक गये आर 
उनके साथी आगे बढ़ गये । उंनकी पत्नी ने एक शमी वृत्त के नीचे 
सात भास के शिशु को जन्म दिया, जो जन्म के समय संज्ञाहीन था; 
मृतक समभकर वे उसे पत्तों से ढककर आगे चल दिये, परन्तु “चौड़ा? 
नगर में पहुँच कर उन्हें ज्ञात हुआ कि काशी की स्थिति अब ठीक है, 


{ 

} 

| 
| दिये और जब वे मध्यदेश के रायपुर जिले में 'चस्पारणय? नामक वन 
| 


| अतएव वे लौट पड़े और लौटते समय बच्चे को जीवित पाया । 
| विल्लभदिखिजय” में वल्लभ का जन्म वैशाख कृष्णा एकादशी 
-- रब्रिवार सं० १५३५ और तिरोधान ज्येष्ठ;१०, सं० १५८७ माना है। 

ह पह कहा जाता है कि _वल्लभाचाये जी नेः १० वर्षे की आयु में ही 
के। पः वेदाङ्ग, दशेन, पुराणों का अध्ययन कर लिया था। सं०,१५४५ में 


अपने पिता के निधन के पश्चात्‌ उन्होंने अपनी यात्राएँ आरम्भ कीं 
ओर अपनी माता को उनके पितृ-ग्रह “विद्यानगर? पहुँचा दियाः। 
'वल्लभ-दिग्विजय? में उनकी यात्राओं का विस्तृत वणन है । सवैप्रथम 
यात्रा उन्होने केवल १२ वर्ष की आयु में, सम्वत्‌ १५४६ में की | इस 
यात्रा में वे दक्षिण भी गये और वहाँ वेष्णव आचार्यों के सिद्धान्तों 
. फा सम्यक अध्ययन किया । 'विद्यानगर” का शाखाथ भी | इसी यात्रा 
में हुआ और ब्रज की यात्रा भो. उन्होंने की, जहाँ संवत्‌ १५५० श्रावण 
शुक्ला एकादशी को गोकुल के 'ठकुरानी? घाट पर 'श्रीमदूभागवत? का 
साप्ताहिक परायण भी उन्होंने किया था । उनकी दूसरी यात्रा सं० १५५४ 
न भरम्भ होकर सं० १५५२ में पूरी हुई । इस यात्रा में वे गोवर्द्धन भी 
.)| गयर सम्वत्‌ १५५६ में जब "श्रीनाथ? जी के स्वरूप का भाकट्य | 
| इंआ; तो उनके मन्दिर की स्थापना की।. इस यात्रा से. लौटकर _ 


iE 


सूर सा०--१६ 


| 
( १४६ ) 

सं० १५५८ आषाढ्‌ कृष्णा पञ्चमी को उन्होंने 'मधुमङ्गल' नामक ब्राह्म 
की कन्या “महालक्ष्मी! से अपना विवाह किया । उनकी तीसरी यान्न 
सम्वत्‌ १५४८ से १५६६ तक चली | इसी यात्रा में उनकी प्रेरणा मे 
'गोबद्धेन' पर्वत पर 'पूरनमल? खत्री ने श्रीनाथ जी? का मनि 
बनवाया और वे संम्वत्‌ १५६५ में 'विद्यानगर' के प्रसिद्ध शाख्ना म. 
विजयी हुए, जिसके उपलक्ष में राजा कृष्णदेवराय ने इनका कनकामिफे' 
किया । इस यात्रा के पश्चात्‌ ही उन्होंने अपना द्विरागमन किया और 
प्रयाग के दूसरी ओर यमुना के किनारे पर "अडेल? नामक प्राम गे. 
रहने लगे । इनके दो पुत्र हुए--गोपीनाथ जी ओर विठ्ठलनाथ जी। | 


| 
| 

1) 
} 
| 
| 
| 
| 


} 


` अपनी तीन यात्राओं में उन्हाने अपने मत का प्रचार किया। 
उनका दाशेनिक सिद्धान्त शुद्धाद्वौ ° कहलाता है ओर उनके मतका 
आचरण-पक्ष 'पुष्टि-सम्प्रदाय' । हमारे चरितनायक सूरदास इसी. 
सम्प्रदाय में दीक्षित थे । इनके सिद्धान्तो का पूर्ण विवेचन यथा स्थान! 
आगे किया जायेगा । । 


वल्लभाचाय ने अपनी भक्ति में प्रपत्ति को विशेष स्थान दिया 
»र गोपालकृष्ण की .लीलाओं को अलो किक्रता प्रदान की । लीला को 
वल्लभे ने बहुत उच्च स्थान दिया तथा बतलाया कि लीला-पुरुषोत्ता 
श्रोकृष्ण भगवान्‌ राधिका के साथ जिस लोक में विहार करते हैं, क 
विष्णु और नारायण के वैकुण्ठ से भी ऊँचा है ओर उमे 'गोलो? 
कहते हैं। भगवान की लीलाओं में भाग लेना ही जीवन का सब से बड़ 
उंहेश्य है। इसका विस्तृत विवेचन हम आगे करेंगे । 


- चेतन्य-सम्प्रदाय _. हु 
1 के भक्ति-मार्ग में राधा और कृष्ण के युगल हीं 
` का इतना महत्व नहीं है जितना चैतन्य-सम्प्रदाय में है। वल्लभाचाग 
ने तो भक्ति के विधि-विधान और बाह्यरूप पर विशेष बल दिया, न 
कि चेतन्य का भाव-पक्ष प्रबल रहा । वे राधा-ऋष्ण का कीतेन कतै 
करते मू|च्छत हो जाते थे। आवात्मक कीर्तन के द्वारा ही वे जर 
के हृदय को आकृष्ट करने में समर्थ हुए । चैतन्य महाप्रभु वल्लभा रा 
के ही समकालीन थे।” ५६७८ Heritage of 1701 
के अनुसार उनका जन्म सन १४८५ में बंगाल के नवद्वीप स्थान । 


फाल्गुन शुक्ला पुर्णिमा को हुआ था । इनका जन्म का नाम विव 
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था, इनके पिता का नाम जगन्नाथ मिश्र और माता का शचीदेवी था । 
जगन्नाथ मिश्र पुर्वी बंगाल में सिलहट में रहते थे और बाद को नदिया 
चले गये थे । इनके दो पुत्र थे, पहले विष्णुरूप जो चेतन्य के इतिहास 
में “नित्यानन्द? के नाम से प्रसिद्ध हैं और दूसरे “विश्वम्भर । 
विश्वम्भर को ही लोग बाद में कृष्ण चेतन्य? कहने लगे थे । उनके 
अनुयायी उन्हें कृष्ण का अवतार मानते हैं । वे गौरांग और गौरचन्द 
के नाम से भी प्रसिद्ध हैं। चैतन्य” महाप्रभु का जीवन ग्रन्थ कई 
प्रन्थों में कुछ भेद के साथ उपलब्ध होता है। भण्डार कर ने अपसे 
प्रसिद्ध ग्रन्थ “Vaisnavism and Shaivism?” में चेतन्य का 
जीवन वृत्त इस प्रकार दिया है-- 

२२ वर्ष की अवस्था में उन्होंने लक्ष्मी देवी से विवाह किया 
गौर गृहस्थ जीवन व्यतीत करने लगे। कुछ समय बाद पुर्वी बंगाल 
में पयटन करने के लिए निकल पड़े। माँगना और गाना ही उनका 
व्यवसाय था, जिससे उन्होंने पर्याप्त धन एकत्र कर लिया। उनकी 
श्नुपस्थिति में उनकी पत्नी का देहान्त हो गया और घर लोट कर 
दूसरा विवाह कर लिया । २३ वर्ष की अवस्था में वे-पिण्डदान 
के लिए “गया” गये और वहाँ से लौट कर उन्होंने अपना कार्य प्रारम्भ 
किया .था । धार्मिक रीति-रिवाजों और कर्म-काएड के आडम्बर के 
विरोध में उन्होने हरि के प्रति प्रेम आर विश्वास का उपदेश दिया। 
जाति-पांति का इन्होंने भी खण्डन किया । कहा जाता दै कि उनसे 

हले 'अद्वोताचाये' ने भी इस प्रकार की भक्ति का प्रचार किया था | 
चैतन्य के भाई नित्यानंद ने भी उन्हें भक्ति के प्रचार में योग दिया । 
शनैः शनेः उनके मत का प्रचार बढ़ता चला गया । उस समय बंगाल 
में शाक्तो का बड़ा जोर था और लोग काली तथा मनसा देवी की 
उपासना करते थे । वे चैतन्य के बड़े विरोधी थे और उनका उपहास 
भी किया करते थे और उन्हें तंग भी, किन्तु धीरे-धीरे उनके कीतन 


WT तन्य संर 
` का प्रचार बढ़ता गया । सन्‌ १५१० में चैतन्य संन्यासी हुए अर 


उन्होंने केशव भारती? से दीक्षा ली, संन्यासी होने के अनन्तर 


` बे जगन्नाथ जी गये और फिर ६ वर्षे तक देश का भ्रमण किया । 
_ इसी यात्रा में उन्होंने कुछ शास्त्राथै भी किये और फिर पुरी म आकर 
रहने लगे, जहाँ सन्‌ १५३३ में उनकी मृत्यु हुई 


। 2१0: 


चैतन्य के विषय में लक्ष्य करने की वात यह है कि अन्य 


.. आचार्यो' की भाँति अपने सम्प्रदाय को व्यवस्थित रूप देने का 


गी आ”. शिक लि 
| 

| | 

( १४६ ) | 
प्रयास उन्होने नहीँ किया और न ही प्रत्यानत्रयी पर -कोई भाण | 
लिखा । वे उच्च कोटि के भावुक भक्‍त थे | उनके जीवन की घटनाओं | 
का उल्तेख 'चेतन्य-चरितासूत? में मिलता है। श्री प्रभुदत्त ब्रह्मचारी 
ने श्री चेतन्य चरितावली पाँच खण्डों में लिखी है, जो गीता प्रेम 
गोरखपुर से प्रकाशित हुई है। इसमें चैतन्य के जीवन पर पर्या 
प्रकाश डाला गया है । 


| 
| 
| 
| 


अधि 
इच्छ 


भगव न्‌ के प्रेम-महोदधि में निमग्न रहने के कारण किसी ग्रन्थ | 
आदि की रचता के लिए महः भु के प.स समय ही नहीं था । कृष्ण | 
की भक्ति और कीर्तन के महत्व के प्रतिपादक उनके निम्नलिखित | अल्प 
= श्लोक मिलते हैं :-- ह | 


| 
कै ॥ | 
चेतोद पे जेनं हादावार्निनिर्वीपः | 
चेतोदपेणमाजेनं भ »महादावाग्निनिर्वापणम 
७७ टी ५ ९” ~ |) 
शेयःकेरव चन्द्रिकावितरणं विद्या-वधू-जीवनम्‌। ` | 
(२९ ७ ७ C ७ 
आनन्दास्वुधि-वरद्धनं प्रतिपदं पूर्णामृतास्वादन | 
सर्वात्मस्नपनं परं विजयते श्रीकृष्ण संकीतनम्‌ ॥१॥ | 


“जो चित्तरूपी दर्पण के मैल को मार्जन करने वाला है, संसार- | 
रूपी मदादावारित को शान्त करने वाला है, प्राणियों को मङ्ग, दायिनी 
करवचन्द्रिका का वितरण करने वाला है, जो विद्यारूपी वधू का-जीवन | ४६ 
स्वरूप दै और जो आनन्द-समुद्र को प्रतिदिन बढ़ाने वाला है, उस 


ORE शर 
श्राकृष्ण-संकीतन की जय हो ।? 
नाव मफ़ारे वहुधा निजसर्वशक्ति- 
स्तत्रार्पितानियमित: स्मरणेन का: ; 
एतादृशी तव कपा भगवन्‌ ममापि झ्य 
दुदैवमीटशमिद्दाजनि नानुरागः ॥२॥ 
“नाथ, तुम्हारी कृपा में कोई कसर नहीं और मेरे दुर्भाग्य मे 
कुछ सन्देह नहीं | तुमने अपने समस्त नामों में पूणे शक्ति भरदी दै, । 
| काल-पात्र आदि का कोई नियम अथवा प्रतिबन्ध नहीं । यह तो मेरा | 
| ही दुर्भाग्य है कि तुम्हारे इन मधुर नामों से मेरे हृदय में अनुराग | 
उत्पन्न नहीं होता । 4 | | मुझ 
Fe) 7 
तृणादपि सुनीचेन तरोरपि सहिष्णुना । ह. 


अमानिना मानदेन कोतेनीयः सदा हरि; ॥३।] Mr 
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म्‌ अर्थात्‌ भागवत’ बनने वाले को चाहिये कि “तृण से भी 
गो । अधिक नम्र और वृक्ष से भी अधिक सहिष्णु बन कर स्वयं सान की 
| इच्छा न कर दूसरों का मान करता हुआ हरि का कीर्तन करे ।” 


hl ' न धनं न जनं न सुन्दरी 
प कवितां वा जगदीश ! कामये । 
मम जन्मनि जन्मनीश्वरे 
र भवताद्भक्तिरहेतुकी त्वयि ॥४॥ 
ए। “हे प्रभो, मैं घन, जन, सुन्दरी, कविता कुछ नहीं चाहता, बस 


| प्रत्येक जन्म में मेरी तुम में निष्काम भक्ति रहे ।” 


। 

अयि नंदतनूज किंकरं पतितं मां विपमे भवाम्बुधौ । 
कृपया तव पादपंकजस्थितधूलीसटशं विचितय ॥|५॥ 
| 


“हे नन्दसुत, विषम संसार में पड़े हुए मुझ सेवक को कृपा 
करके अपने चरण कपतों पर पड़ी हुई धुले के संतान सममा ।? 
नयनं गलदश्रुधारया वदनं गदू-गद्‌ रुद्रया गिरा । 
tN रि र: ~ ~ 
पुतकनिचितं वपुः कदा तव नाम प्रहणे भविष्यति ॥३॥ 


१३4 


AC > में ६ के 
हे प्रभो, तुम्हारे नाम का कीर्तन करते सपय में किस शुन क्षण 
में इस स्थिति को प्राप्त करूँगा कि मेरे नयन अश्रुधारा से, गुख 
गदू-गादू वाणी से तथा शरीर पुलक से व्याप्त होगा |” । क्र 


पारा Re re ET 


युगायितं निमेषेण . चक्षुषा प्रबृषायितम्‌ | 
शून्यायितं जगत्‌ सर्व गोविन्दविरहेण मे ॥७॥ 
___ “प्रभु के विरह में मेरे पल युगों के समान, आँखें वर्षाके समान 
तथा विश्व शून्यवत्‌ हो गया है ।” | ; 
आश्लिष्य वा पादरतां पिनष्दु मा-- े 
मदशेनान्मर्महतां करोतु वा। 

यथा तथा वा विदधातु लम्पटो | 
_ मत्प्राणनाथस्तु स एव नापरः ।णी। | 
| “हे सखि, वह घोखेबाज कृष्ण उनके चरणों में रत रहने वाली 
` इफ (दासी) को हृदय से लगाएँ या चाहे विरह से ममहत कर दें, जो 
अ जी में आये, करें, मेरे प्राणनाथ तो वही हैं और कोई नहीं! ।? _ 


४15 
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` महाप्रभु के शिष्यों ने उनके सम्प्रदाय का यथावत्‌ प्रचार किया। 
श्री नित्यानन्द्न अट्ट ताचाये! ने बंगाल में तथा उनके अन्य ६ शिषो 
| ने वृन्दावन में महाप्रभु के सिद्धान्तो की धूम मचा दी। महाप्रभु ३ 
इन ६ शिष्या में रूप गोस्वामी”, “सनातन गोस्वामी” और “जीव 
गोस्वामी” विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। “नाभादासः ने अपने 
भिक्तमाल' में इन तीनों का वर्णन इस प्रकार किया है - 


® eS i i 


प 


बेला भजन सुपक्व कषायन कबहुँ लागी । 
दुन्दावन हढ-वास जुगल चरननि अनुरागी ॥ 
पोथी लेखन पान अघट अक्षर चित दीनौ। 
| सदूभन्थन को सार सवे हस्तामलक कीनौ॥ 
सन्देह-प्रन्थ-छेदन समर्थ, रस-रास-उपासक परम-घीर । 
श्री रूप सनातन भक्ति-जल श्रीजीव गुसाई सर गंभीर ॥१ 


त 
द्र 
उ 
क 
के 


इन गोस्वामियों ने कई महत्वपूर्ण ग्रन्थों की रचना की। 
रूप गे.स्पामी के 'भक्तिरसामृतसिंधु', “उज्ज्वल नीलमणि? तथा “लघुः 
भागवताम्रत; सनातन गोस्वामी के “श्रीमद्भागवत दशम स्कन्ध की 
टीका? तथा बृहद्‌ भागवतामृत”. और जीव गोस्वामी जी के दशम | ' 
भागवत की टीका”, "पट्‌ सन्दर्भ', तथा “गोपाल चम्पू? ग्रन्थ प्रसिद्ध है । 
चतन्य सम्प्रदाय के साहित्य का प्रचार सन्‌ १३०० के लगभग | 
'श्रीनिवासाचाये' जी द्वारा हुआ (८ वीं शताब्दी में इस सम्प्रदाय के 
| आचाये 'बलदेव विद्याभूपण' ने ब्रह्म-सूच पर “गोविन्द भाष्य’ लिखा | 
गि तभी से इस सम्प्रदाय को गणना अन्य परिनिष्ठित वैष्णव सम्प्रदायों| 
| में होने लगी । 


in: 


इस सम्प्रदाय के मतानुसार कृष्ण ही परम तत्व हैं, जो अनन्त | 

शक्ति से युक्त और अनादि हैं । उपासना-भेद से उसके अलग-अलग | 
नाम हो गये हैं, उसकी शक्ति अचिन्त्य है । उ की शक्ति का प्राकट्य | 
होने पर उसे भगवान्‌ कहते हैं अन्यथा वह त्रम कहलाता हे। जब ) 
उसकी कुछ शक्ति प्रकट और कुछ अप्रकट होती है तब वह परमात्मा 
कहलाता है । इस परम तत्व का भगवान्‌ स्वरूप ही भक्ति.का आलम्त्रत | 
दै । लदुभागवतासृतः में पर ब्रह्म के रूप का विस्तारः से विवेचन दै | 
* भक्त-माल, भक्ति-सुधा-स्वाद-तिलक, 


~~ कवन का क्ला] 


रूपकन्ना छुन्द ६३ पृ० ६१६ 
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परन्तु उसका आधार “श्रीमद्भागवत? है, जैसा कि अगले अध्याय में 
प्रकट होगा । 'लघुभागवतासृत' म॑ परत्रह्म के तीन रूप माने हैं-- 


(१) स्वयं रूप, (२) तदेकात्मरूप तथा (३) आवेशरूप । इन 
तीनों रूपों में कृषण ही स्वयं रूप हैं । उनके भी तीन रूप हैं--(१) 
द्वारका रूप, (२) मथुरा रूप, (३) ब्रज-लीला-रूंप । ये तीनों रूप 
उत्तरोत्तर श्रेष्ठ हैं। तदेकात्मरूप में वह अपनी अभिव्यक्ति दो रूप में 
कराता है--(१) विलास रूप में ओर (२) स्वांश रूप में । लीला विशेष 
के लिए उनकी जो अभिव्यक्ति होती है, वही विलास रूप है, परन्तु 
जब वे अपना अंश किसी रूप में प्रकट करते हैं, वही स्वांश रूप 
कहलाता दै ओर जब वे कुछ कलाओं के साथ विशिष्ट जीवों में प्रकट 
होते हैं, तब उनका “आवेश” रूप कहलाता है। भगवान्‌ के अवतार 
भी 'तीन' प्रकार के माने गये हैं, पुरुषावतार, गुणावतार और लीला- 
वतार । परम श्रीकृष्ण का आदि पुरुषावतार वासुदेव कहलाता है, जो 
तीन प्रकार का माना गया है-संकर्षण, अनिरुद्ध ओर प्रद्युम्न । ये 
पुरुषावतार ही सृष्टि के कारण हैं। गुणावतार रूप में वह विष्णु, ब्रह्म 
र रुद्र का रूप धारण करता है । लीलावतार में परब्रह्म का तदेकात्म- 

रूप और आवेशरूप प्रकट होता है। 

भगवान्‌ की तीन शाक्तियाँ मानी गई हैं, अन्तरङ्ग-शक्ति, बहिरंग 
और तटस्थ-शक्ति। भगवान्‌ की “अन्तरंग-शक्ति ही स्वृरूप-शक्ति हे, 
जिसे सन्धिनी-शक्ति' भी कहते हें । सत्‌-चित्‌ आनन्द इसी का 
सामूहिक रूप दै । 'बहिरंग शक्ति” माया कहलाती दै, जिससे जड़ प्रकृति 
का उद्धव होता दै । यह माया भी दो प्रकार की होती है १-द्रव्य- 
माया ओर २--गुण-माया । द्रव्य-माया जगत्‌ का उपादान कारण होती 
है और गुण-माया निमित्त कारण इस बहिरंग-शक्ति ओर अन्तरंग-शक्ति 
के मध्य की एक तटस्थ-शक्ति है, जो जीवों की उत्पत्ति का हेतु दै। 

चैतन्य महाप्रभु? के संप्रदाय में जीव को अणुरूप और नित्य माना है। 
भगवान्‌ का पूर्णतम स्वरूप गोलोक में रहता दै, जिसको चतन्य- 
सम्प्रदाय में बृन्दावन-धाम और गोकुल कहते है. । 

जीव जडमाया से मुक्त रहता है और उससे छुटकारा पाने पर 


' भी उसे सायुज्य कैवल्य मुक्ति की प्राप्ति होती है । यह मुक्ति भक्ति के 


` झरा ही सम्भव दै । वह भक्ति दो प्रकार की दै-वैधी और रागाठुगा । 


भक्तिका विस्तृत विवेचन हम आगे करेंगे। . 
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चेतन्य-सम्प्रदाय में कृष्ण-चेतन्य, नित्यानंद और अद्र तान र्‌ तीत 


पोर छ 
प्रभु माने हैं। नित्यानंद के अनुगामी नदिया में और अट्ठ ताने, | 


के शान्तिपुर में निवास करते हैं। चैतन्य-सम्प्रदाय के मंदिर मधुरा, 
बृन्दावन, तथा बंगाल में, नदिया, अम्बिका और अम्रद्गैप में हं 
अन्य स्थानों पर भी इनके मंदिर मिलते हैं। आगे चलकर इस सम्प्रदाय 
ओर भी कई संप्रदाय हुए । 


सूर के सम सांमयिक अन्य सम्मदाय 


जैसा कि हम पहले कह चुके हैं । दक्षिण के आचायों के प्रभाव 


से राधा-कृष्ण की भक्ति को आधार मान कर कुछ ऐसे सम्प्रदायों का | 


भी जन्म हुआ, जो केवल रागात्मिका भक्ति से प्रेरित होकर अपनी 
भावना का प्रचार जनता में कर रहे थे । इनमें से कुछ तो युगल रूप 
की उपासना को प्रधानता देते थे और कुछ केवल राधा की भक्ति- 
भावना से अनुप्राणित थे । बंगाल में तो शक्ति की उपासना का पहले 
स ही प्रचार था और 'सहजिया? सम्प्रदाय में शक्ति की उपासना का 
"विकृत रूप-भी हो चला था । हम पहले प्रकरण में वतला चुके हैं कि 
इस विकृत उपासना के मूल कारणों में बौद्ध धर्म का प्रभाव भी एक 
कारण था, इसका वर्णन हम आगे भी करेंगे, यहाँ तो केवल इतना 


ही कहना पर्याप्त होगा कि उपासना का वह विकृत रूप ब्रज भूमि में 


भी प्रचलित हो गया था। डा? भण्डारकर ने अपने 'वेष्णविञ्म 
एण्ड शेविज्म? पर्थ में राधा-विषयक उपासना के इस विकृत रूप की 
आर संकेत किया दै । वे लिखते हें- ँ 
IE worship of Radha, 
even than that of Krsna, 
rembers of which assum 
all their ordinary manne 
‘even to their monthly si 
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themselves very much in 
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75 and affect to be subject 
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है. १65९102 notice here only to show that wheri 


तीन the female element is idolised and made the object 
हि of special worship, such disgusting corruptions 
रा, 


must ensue. The worship of Durga in the form of 
है | Tripura-sundari has led to the same 1९५५. १ 

इन सम्प्रदायो में हरिदासी सम्प्रदाय, जिसे सखी सम्प्रदाय भी 
कहते हैं तथा राधावल्लभी-सम्प्रदाय विशेष-रूप' से उल्लेखनीय हैं । 
सखी-सम्प्रदाय के प्रवत्तेक स्वामी हरिदास जी और राधावल्लभी- 


पाव | संप्रदाय के भ्रवत्त क स्वामी हितहरिवंश जी थे। 


| 


सखी सम्प्रदाय 


स्वामी हरिदास जी ने सखी भाव से राधाकृष्ण की युगल- 
उपासना” का प्रचार किया । 'भक्तमाल' में “हरिदास? जी का उल्लेख 
इस प्रकार हुआ हे-- 

“आसधीर उद्योतकर रसिक छाप “हरिदास? की ॥ 

जुगल नाम सों नेम जपत नित कुञ्ज बिहारी । 

अवलोकत रहे केलि सखी सुख को अधिकारी ॥ 

गान-कला गन्धर्व स्याम स्यामा को तोषें। 

उत्तम भोग लगाय मोर मरकट तिमि पोषें॥ 

नपति द्वार ठाढ़े रहें दशन 'आसा जासु की। 

आसधीर उद्योत कर, रसिक छाप हरिदास की ॥> 


इस पद से यह ज्ञात होता है कि स्वामी हरिदास जी की छाप 
| पसक’ थी। उन्होंने आसधीर का नाम प्रकाशित किया। ये सखी- 
| भाव से राधा-कृष्ण की उपासना किया करते थे, गान-विद्या-निष्णात 
१ और उनकी पर्याप्त प्रसिद्धि भी थी । अकबर के दरबार का प्रसिद्ध 
| गायक तानसेन इन्हीं का शिष्य था और तानसेन से सम्बद्ध इनकी | 
अनेक कथायें आजकल भी प्रचलित हैं। हरिदास जी ने व्यवस्थित 
रेप से किसी संम्प्रदाय की स्थापना नहीं की । पाश्चात्य विद्वानों ने 
[स जी के विषय में जो ॐ विषय में जो लिल्ला है, है, वह प्रामाणिक नहीं माना जा 
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सकता, क्योंकि इस नाम के कई महात्मा हो चुके हैं और उन्होंने 
किसी भी हरिदास का सम्वन्ध सखी सम्प्रदाय के स्वामी हरिदास से 
| जोड़ दिया है। इस विषय में प्रो० विल्सन के Essays on The 
Religions of Hindustan, तथा ग्राउज' का ‘Muttra Memoir 
विशेष रूप से उल्लेखनीय हैं। प्रायः लेखकों ने भक्तमाल' के उक्त 
पद्‌ के आधार पर “आसधीर? को स्वामी हरिदाल जी का पिता माना 
है, परन्तु सहचरी शरण ने, जो १८ वीं शताब्दी के अन्तिम चरण 
। में विद्यमान थे, इस सम्प्रदाय के सिद्धान्तों की व्याख्या और आचार्यों 
के जीवनवृत्त का वणन करते हुए हरिदास को आसधीर की हो 
शिष्य परम्परा में माना है । हरिदास जी ने ही सखी-सम्प्रदाय को | 
| पोषित किया था । 'सहचरी शरण? की “सरस मञ्जावली' और “ललित- 
। प्रकाश? दो पुस्तकें प्राप्त हैं। स्वामी हरिदास जी के पद हरिदास 
। १ जींकी बानी? के नाम से प्रसिद्ध हैँ। सैद्धान्तिक रूप से यह मत 
| निम्बार्कःमत के अन्तर्गत ही आता है । “हरिदास जी? के अन्य दो 
प्रन्थ भी प्रसिद्ध हं । (१) साधारण सिद्धान्त और (२) रास के पद | 
इस सम्प्रदाय की विशेष उल्लेखनीय बात यह हे कि इसमें भक्ति 
भावना पर ही विशेष बल दिया गया हे। स्वामी हरिदास जी उच्च 
कोटि के गायक थे और उन्हें सरस्वती का वरद्‌ हस्त प्राप्त था, उनकी| ` 
प्रतिभा अपूवे थी । एसे भावुक भक्त के लिए सिद्धान्तो का प्रतिपादन 
दुरूह कायं था । सम्प्रदाय में प्रसिद्ध दै कि स्त्रामी हरिदास जी अलीगढ़ | 
जिले के हरिदासपुर प्राम में रहने वाले थे । आज भी इनकी गद्दी 
ब्रज में चली आ रही है । वृन्दावन में श्री 'बाँकेबिहारी' जी का 
मन्दिर हरिदास जी के समय का ही बना हुआ है । 
राधावल्लभी सम्प्रदाय 
युगल-उपासना का दूसरा उल्लेखनीय संप्रदाय राधावल्लभी 
संप्रदाय कहा जा सकता है, जिसके प्रवर्त्तक गोस्वामी हितहरिवंश थे।| 
इनके जन्म-सम्वत्‌ के विषय में मत-भेद हे । “मिश्र-बन्धुओं! ने इनका 
जन्म संवत्‌ १५३० ( सन्‌ १४७३ ) में माना है। डा० हजारीप्रसाई 
द्विवेदी ने इनके जन्म-काल की मान्यताओं के विषय में 'विचार करी| 
हुए लिखा है--“इस सम्प्रदाय के भक्त पं० गोपालप्रसाद शर्मा गै 


SS Ress psn TERN eres 


श्र 


मधुकरशाह के राजगुरु हरिराम जी व्यास! ने संवत्‌ १६२२:( अ 
सन्‌ १५६५ ३०) के लगभग उनसे दीक्षा ली थी । इस बात को ध्यान 


( १४४ ) 


| रखकर आचार्य रामचन्द्र शुक्ल ने इनका जन्म इसके पश्चात 
सममा है । शुक्ल जी क अनुसार यह समय संवत्‌ १५५६ अर्थात्‌ सन्‌ ` 
१५०२ ३० होना चाहिये । इस संवत्‌ की एष्टि हितहरिवंश चरित! 
जो 'भगवन्मुदित? भक्त द्वारा लिखा गया है,से भी हो जाती है । उसमे 
'हितहरिवंश जी के जन्म-संवत्‌ का उल्लेख इस प्रकार है - 
“पन्द्रह सी उनसठ सम्वत्सर वशाखी सुदि ग्यार सोमवार | 
तहँ प्रगटे हरिवंश हित; रसिक-मुकुट-मणि भाल ॥”२ 
हित-द्वरिवंश जी का जन्म सहारनपुर जिले के देवबन्द प्राम में 
हुआ था; इनके पिता का नाम श्रीव्यास था । किम्वदन्ती है कि पहले 
ये मध्व-संप्रदाय के अनुयायी थे परन्तु जव राधा ने इन्हें स्वप्न में 
दर्शन दिये तो उनके उपासक हो गये ओर वृन्दावन में एक मन्दिर का 
उन्होंने निमीण कराया । नाभादास जी के भक्तमाल में इनका उल्लेख 
है, जिससे हित हरिवंश के सिद्धान्तों पर पर्याप्त प्रकाश पड़ता है । 
भक्त माल का पद इस प्रकार है -- 

“श्री हरिवंश गुसाई' भजन की रीति सकृत को जानि है ? 
श्री राधाचरण प्रधान हृदय अति सुदृढ़ उपासी। 
कु'ज केलि दस्पति तहाँ की करत खवासी। 
सवेसु महाप्रसाद प्रसिद्धतः के अधिकारी । 
विधि-निषेध नहि दास अनन्य उत्कट-ब्रतधारी । 
श्री व्यास” सुवन पथ अनुसरै सोई भले पहिचानि है | 
श्री हरिवंश-गुसाई' भजन की रीति सङ्कत को जानि है ?”? 
श्री प्रियादास जी का पद यह है-- 

“श्री हित जू की रति कोऊ लाखनि में एक जाने । 
राधाई प्रधान माने पाछे कृष्ण ध्याइये । 
निपट विकट भाव, होतन स्वभाव ऐसो 
उनकी ही कृपा दृष्टि नेकु क्यों हूँ पाइये । 
विधि औ निषेध छेद और, प्रान-प्यारे दिये 
जिये निजदास निस-दिन वदै गाइये। 
सुखद चरित्र सब रसिक विचित्र नीके 
2 जानत प्रसिद्ध कहा कहिके सुनाइये।“ 
। , हिन्दी. साहित्य आचार्य हजारीप्रसाद द्विवेदी पृष्ठ १३४-१६६ 
हित-हरिवंश-चरित (भगवन्सुदित भक्त, मालवीय पुस्तकालय अलीगढ़) 
भकत माल-भक्ति सुधा-स्वाद तिलक, रूपकला पृष्ठ ६०९ 


होच १५६ ) 


इन दोनों पदों से हित हरिवंश जी की विचारधारा का पता चलता 
है। उन्होंने कृष्ण की अपेक्षा राधा की भक्ति को विशेष महत्त्व दिया 
है, पर राधा को उन्होंने उस रूप में नहीं माना है, जिसमें बङ्गाल के 
कुछ वेष्णव-संप्रदायो ने अङ्गीकार किया है। नाभादास जी 
“अपने पद में स्पष्ट किया है कि दम्पति-कुछ्ज-केलि-महत्व साधारण 
व्यक्ति की बुद्धि से परे हैं, क्योंकि जव तक हमारी वुद्धि विवि-निषेध- 
परक होगी, लोकिक वासनाओं से ऊपर नहीं उठ सकती । यह लीला 
तो अनन्य भक्ति द्वारा ही हृदयङ्गम हो सकती है। हित हरिवंश ने 
अपने सम्प्रदाय में दूषित मानुपिक वृत्तियो के परिष्कार का ही योग 
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बताया है | इस योग की प्राप्ति श्रीमद्भगवद्गीता? के शब्दों में अभ्यास | : 

भ्र, अथवा वराग्य स ही सम्भव है । अक्तमाल क पद म खवासो' शब्द 
। | का प्रयोग विशेष महखपूण हे । इस संप्रदाय में राधा-कृष्ण-प्रेम के | ? 
। संयोग पक्ष को ही लिया है और युगल-मूर्ति की कुझज-लीलाओं के | । 
| आनन्द को परस-रस-माघुरी-भाव' कहा है । यों तो इस मधुर-भाव | ! 
की उपासना का चेतन्य-सम्प्रदाय तथा वल्लभ-सम्प्रदाय में पूण-विवेचन | र 

हुश्र' है, फिर भी राधावल्लभी सम्प्रदाय की भावना में एक मधुर | 5 

आकषण हे । इस सम्प्रदाय को भक्ति पद्धति से प्रतीत होता हे कि यह | ! 
भाक्त-भावना अन्य वेष्णव-सम्प्रदायों को भक्ति-भावना से स्वतन्त्र हे) | र 

इस सम्प्रदाय का अनन्य दास भाव, कञज-केलि, दम्पति की खबासी | ! 

अथात्‌ दासौभाव, विधि निषेध का त्याग तथा राधिका जी की इष्ट- | ' 

देवी के रूप में मानना ही विशेषताएँ हे । श्रीकृष्ण इस सम्प्रदाय के | पे 

इष्टदेव नहीं हैं, केवल राधिका के अनुषंग के कारण उपास्य हैं | स्वयं | पे 

उनके लिये राधा की सखियाँ और दासियाँ भी अनुनय-विनय के | रि 

पात्र ह । इस संप्रदाय म 'स्वकोया' अथवा “परकीया? को कोई स्थान | ६े 

ही मिला दै। डा० हजारीप्रसाद द्विवेदी अपने "हिन्दी -सा हित्य' में | $ 

इस सम्प्रदाय के सिद्धान्तों के विषय में लिखते हैं नु 

उ 

“ निगमागम से अगोचर, सच्चिदानन्द घन-विम्रह श्री राधाकृष्ण | 

नित्य :शोर युगलरूप से “श्रीवृन्दावन” में ऐसी प्रेम- क्रीड़ा किया करते 1. ग 

हैं, जो स्वकीया और परकीया भाव से असंप्रज्ञात दै; ओर यथा समय | 

स्वच्छा सं ये युगल 'त्रजन्द्रनन्दन? ओर 'श्रो दृपभाजुनन्दिनी) नाम सं | k 

ब्रज म प्रकट होकर अपनी रहस्य लीला से निज-रसिक-जनों को | " 


आनन्द प्लावित किया करते हैं । तव श्रीकृष्ण जी विषय और राधिका” 
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सब गोपिया आश्रय होती हे । इसी श्रुति-गोचर ब्रजलीला की 


उपासना तथा गान अन्य समस्त रसिका ने क्रिया है 1१9 
वेष्णय सम्प्रदायो के इस विवेचन से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते 
हैं कि इनमें भक्ति की भावना उत्तरोत्तर बढ़ती गई, भक्ति के रागात्मक 
पक्ष को विशेष बल मिलता गया ओर शास्त्रोय पक्ष का हास होता 
गया । प्रपत्ति अर्थात्‌ शरणागति और समपेण की भावना को विशेष 
महत्व मिला; परन्तु भक्ति-आन्दोलन की प्रष्ठ भूमि के लिये केवल इन 
वेष्णव संप्रदायों का ज्ञान अपर्याप्त ही समझना चाहिये । हम पहले 
कह आये हैं कि दक्षिण में वेष्णव ओर शैव दोनों प्रकार के भक्तों 
को परम्परा समानान्तर-सो चल रहो थी । जिस प्रकार विष्णु-विषयक 
भक्त-भावना को लेकर अनेक वेष्णव आचार्य उठ खड़े हुए, उसी 
प्रकार शैव-भक्ति-भावना' को लेकर अनेक “शेव? संप्रदाय चले, जिनका 
जिक्र हम पहले कर चुके हें । इन शेव-संप्रदायो में 'पाशुपत-सम्प्रदाय' 
विशेष महत्वपूर्ण हे । इस संप्रदाय के मूल में तीन सिद्धान्त हैं १-पति 
अर्थात्‌ स्वामी (२) पशु अर्थात्‌ जीवात्मा तथा (३) पाश अर्थात 
वन्धन | इस सम्प्रदाय के चार पाद स्वीकार किये गये हैं--विद्या, 
क्रिया, योग ओर चर्चा । इस पाशुपत सम्प्रदाय के पश्चात्‌ शेव 
सम्प्रदाय का विकास हुआ, जिसके सिद्धान्त पाशुपत-सम्प्रदाय के 
सिद्धान्तों से सरल थे । इस सम्प्रदाय के पोषको में शम्भुदेव' और 
'श्रीकरठशिवाचाये? विशेषरूप से उल्लेखनीय हे । शेव-सम्प्रदायों, 
के अन्तर्गत हो 'कापाल' और 'कालामुख' सम्प्रदाय आते हैं, जिनमें 
ऐसी अमानवीय क्रियाओं का समावेश हुआ कि जन-साधारण में 
शिव-भक्ति के प्रति उदासीनता के भाव जगने लगे। जिस समय 
दक्षिण में ये सम्प्रदाय पनप रहे थे, उसी समय उत्तर में काश्मीरी 
व सम्प्रदाय का आगमन हुआ । यह सम्प्रदाय घृणित क्रियाओं का 
आश्रय लेकर नहीं चला था, इसलिये यह श्रेष्ठ और तके-सम्मत कहा 
जा सकता हे। इस संप्रदाय के मूल प्रवर्तक तो 'वसुगुप्त' माने जाते हे, 
फ्लु आगे चलकर यह दो भागों में विभाजित हो गयाः (१) स्पन्द- 
शाख--जिसकी स्थापना कल्लट ने की और (२) अत्यभिज्ञा-मत-- 
जसका प्रणयन सोमानन्द ने किया । शङ्कर के अद्वैत-वाद के समा- 
नोन्तर इन्होंने इश्वरद्वयवाद्‌ का प्रचार किया और मुक्ति के लिये ज्ञान 
~ भक्ति दोनों का उचित सामङजस्य स्य आवश्यकबाया) का 
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शिव-भक्ति को आधार मान कर अन्य कई संप्रदाय प्रचलित हुए | 
जिनमें लिङ्गायत, शाक्त और गाणपत्य संप्रदाय इसी भक्ति की ही देन 
डि । 'गाणपत्य' संप्रदाय के छः वर्ग माने जाते हैं। 

प्राचीन धार्मिक संप्रदायों में 'स्कन्द' और “सो” संप्रदाय भो 
उल्लेखनीय हैं । स्कन्द” अथवा कार्तिकेय 'शिव' के ही पुत्र माने जाते 
हे । पतञःजलि के समय से स्कन्द? की पूजा का विधान मिलता है। 
पतङजलि ने स्वयं स्कन्द, शिव और विशाख मूर्तियां का उल्लेख 
किया है । इसी प्रकार प्राचीन समय में सूर्य की भी देवरूप में उपासना 
की जाती थी और आज भी उसे वेदिक देवता स्वीकार क्रिया जाता 
है, वेद में सूर्योपासना के मन्त्र भी प्राप्त होते हैं । प्राचीन शिलालेखों 
ओर ऐतिहासिक विवरणों से भी सूर्य को उपासना के प्रचार की पुष्टि 
होती है | तीसरी शताब्दी में सूर्यापासना एक दूसरे ही रूप में भारत में 
प्रविष्ट हुई, जो इरान से आई थी | इस सम्प्रदाय का विस्तृत विवेचन 
“भण्डारकर? ने अपने Vaishnavisn and Shaivism में 
किया हे* | 

इन सम्प्रदायों के अतिरिक्त बंगाल में ओर भी सम्प्रदाय प्रचलित 


थे। हम पहले लिख चुके हैं कि बौद्धमत “सहजयपान! के रूप में अपने 
स्वरूप को बिलकुल बदल चुका था जिसकी बहुत सी बातें वेष्णवों ने 
भी अपना ली थीं, वैष्णवों के एक ऐसे ही सम्प्रदाय का नाम 'सहाजिया 
मम्प्रदाय' था जिसका उल्लेख हम आगे करेंगे । 

_ इन सम्प्रदायो के अतिरिक्त उत्तरी भारत में बौद्धों, जेनों और 
नाथों की अनेक शाखायें थी जो समयानुसार अपने स्वरूप में परिवर्तन 
करती हुई जनता में अपने मत का प्रचार कररही थीं | इन साम्प्रदायिक 
मत-मतान्तरों के प्रचारकों के अतिरिक्त देश में एक ऐसा भी वर्ग था, 
जो मनुष्य की सामान्य भाव-भूमि के आधार पर जाति-पाँति के 
भेद-भाव से परे, साम्प्रदायिकता के आवरण को दूर फेंक कर एक 
इश्वर की निष्ठा का प्रतिपादन कर रहा था। ऐसे सन्त-महदात्मा देश 
के प्रत्येक भाग में वतमान थे । उत्तरी भारत में कबीर, नानक, दादु 
ओर दक्षिणी भारत के नामदेव, तुकाराम, एकनाथ आहि इसी परम्परा 
के अन्तर्गत आते हैं। यद्यपि इन महात्माओं के सिद्धान्त स्वतन्त्र थे 
आर सामाजिक-विषमता-जन्य थे फिर भी समाज में प्रचार के लिये 

I—See. ‘Vaishnavism and Shaivism’ by R. 6 Bhandarker 
Pages 215-221. 
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प्रथा के अनुसार किसी शास्त्रीय पण्डित को गुरु बनाना उन्हे आवश्यक 
था। इतकी अक्ति-भावना में बाह्य आडस्वर के लिये स्थान नहीं था 
| नही ये जाति-पॉति में विश्‍वास रखते थे। हृदय की बुद्धि, 
आचरण की उच्चता ओर इंश्वरीय-प्रेम की विहृलता को ही प्रधानता 
देने वाले ये मस्त-मोला सन्त जनता की भाषा में ही अपने सिद्धान्तो 
का प्रचार करते थे । इन्होंने अपने-अपने पन्थों में तत्कालीन प्रचलित 
धार्मिक भावनाओं का समन्वय किया । हेय का त्याग और आदेय का 
आदान इनकी सरल प्रकृति का प्रमाण है। कबीरपंथ में हमको तत्कालीन 
प्रचलित सभी धाराओं का परिष्कृत और समन्वित रूप मिलता है । 
इसी प्रकार नामदेव ओर तुकाराम ने भी भक्ति का एक समन्वित रूप 
जनता के समक्ष प्रस्तुत किया । नामदेव ने पंढरपुर के आसपास अपने 
मत का प्रचार किया | पंढरपुर में 'बिठोवा? जी का मन्दिर है। 
'बिठोवा? और 'पण्ढरपुर” दोनों ही नाम शिव और विष्णु की भक्ति 
का समन्वयात्मक रूप उपस्थित करते हैं । कहा जाता है कि संस्कृत 
नाम बिष्णु” |कन्नड़ी भाषा में बिठ्ठ, हो जाता है। इसी प्रकार 
भण्डारकर” ने यह भी सिद्ध किया है कि पंढरपुर का यह नाम इसलिये 
पड़ा कि इसे “पाण्डुरम्‌? ने बसाया था और सम्भवतः इसका पहला 


' नाम पाण्डुरंगपुर था । हेमचन्द्र के अनुसार पाण्डुरम्‌ रुद्र अथवा 


शिव को कहते है । पण्ढरपुर में आज भी एक शिव का मन्दिर है और 
यात्री बिठोवा जी के दर्शन से पूर्वे शिव के ही दर्शन करते हूँ । 


नामदेव ने अपनी भक्ति का प्रचार छोटी जाति के लोगों में 
विशेष रूप से किया । उनके विषय में अनेक कहानियाँ प्रचलित हैं। 
नामदेव के गुरु “खेचर” मूतिंपूजा के घोर विरोधी थे । नामदेव ने कहा 
९ कि त्रत, उपवास, तपस्या आदि व्यर्थ हैं, तीर्थयात्रा भी बेकार दै । 
केवल हृदय को शुद्ध रखना और हरि का नाम जपना ही श्रेयस्कर है । 
योग, यज्ञ; वेराग्य आदि हरि के चरणों की प्रीति के सम्मुख निरथेक 
९ । नामदेव ने सब जाति और वर्ग के लोगों को शिक्षा दी; यहाँ तक | 
के मुसलमान भी उनके शिष्य थे । नामदेव की जन्म-तिथि के विषय 
भें मतभेद है | भरडारकर ने उनका जन्म सन्‌ १२७० में माना है" । 


महाराष्ट्र की इसी परम्परा में “तुकाराम? हुए, जो शिवाजी के 
_भकालीन थे। भरडारकर ने 'तुकाराम” का जन्म सन्‌ १६०८ माना 


१- देखिये “वेष्णविज्म एण्ड शेविज्स? पुष्ठ १२७ 
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है । तुकाराम ने लगभग ५००० से ८००० तक अभंग लिखे, जिनमें धई 
की विभिन्न समस्याओं पर विचार किया गया है। उनकी विचार: 
परम्परा कबीर की विचारधारा से मेल खाती है। तुकाराम निराकार 
परमात्मा के उपासक थे । उन्होंने कबीर की भाँति हिन्दू और 
मुसलमान दोनों में एकता की भावना उत्पन्न करने के लिये प्रयत्न 
किया । 


हम पहले कह आये हैं कि ये सन्त गुरु में विश्वास रखते थे ओर 
सोभाग्यवश इन्हें गुरु भी समन्वयवादी ही मिले । इस प्रकार के 
आचार्यो में स्वामी रामानन्द जी? का नाम विशेष रूप से उल्लेखनीय 
हे ¦ एक ओर तो वे रामानुजाचार्य आदि की आचार्य-परम्परा में आते | 
हे और दूसरी ओर कबीर आदि सन्तों की परम्परा में | उत्तर और 
दक्षिण की भक्ति-पद्धति का समन्वय रामानन्द का महान्‌ काये दे, 
जैसा कि डा० ताराचन्द ने लिखा है :-- 


“Rama Nand was the bridge between the Bhaktj- 
movements of south and the north.” 


रामानन्द जी की जन्म-तिथि का प्रश्‍न भी विवादास्पद है।, 
भण्डारकर और भियसंन ने उनका जन्म सन्‌ १२६६ में माना है 
और ये दोनों ही महानुभाव. उन्हे रामानुजाचार्य से चतुर्थ आचाय 
मानते हें । डा० ताराचन्द ने रामानन्द को रामानुज की परम्परा 
में २२ वा आचार्य मानकर इनकी उत्पत्ति १४ वीं शताव्दी के अन्त में 
मानी हे । उनके मृत्यु-सम्वत्‌ के विषय में भी इसी प्रकार मतभेद है ! | 
भण्डारकर ने इनका देहावसान सन्‌ १४११ में लिखा है । स्वामी 
रामानन्द को रामभक्ति का सर्वप्रथम “आचार्य? माना जाता है। 
उनके शिष्य दो कोटि के थे-एक तो सुधारवादी और दूसरे प्राचीन | 


भक्ति-परस्परा के भक्त | सुधारवाद्वियों में कबीर का नाम विशेष उल्लेखः | 
नीय हे । 


हम पहले संकेत कर चुके हैं कि यह 


८ देम पहले भक्तिःआन्दोलन केवल भारतीय | 
धर्म-विश्वासों तक ही सीमित नहीं 


था; विदेशी धर्मे - विशेषकर | 


९ त्य >>. 
ईसाई और मुसलमान धर्म-भी इसमें योग दे रहे थे । रामानुजाचाय | | 


ने भक्ति पर विशेष बल दिया और प्रपत्ति को स्वीकार करके शरणागति |. 
के महत्व को समाज के सम्मुख रखा । इन्होंने शूद्रो को प्रपन्न' संग्च 
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ह दुकर भार्फि का अधिकारी घोषित केया | वष्ण॒व-भक्ति में जिन नवीन 
है तत्वों का समावश हुआ, उन्ह पाश्‍चात्य [वठ्ठान्‌ इसाइयत की दून मानतं 
गिर हैं किन्तु उन्हीं के कुछ भाई उनके इस कथन्‌ के विरुद्ध मत प्रकट करते 
और | ह| कुछ विदेशी महानुभाव उन्हे इसलाम के प्रभाव का फल बताते 
है है । इस विषय स डा० ताराचन्द [लखते हैं :-- 

हर Burnell®,,Weber™, Logan, Caldwell*, Hopkisns* 
and Bhandarkar®, along with Pope and Grierson 
म ascribled these changes to the influence of Christian 


७ । communities in the south. Barnett, Macnicalls, 

Estlin Carpenter® hold more or less explicity that 
development Was due to internal causes only, 
because the historical conditions necessary for 
Christian contact in the, south were wanting, 
Fawcett, however, in his notes on ‘some of 
the people of Malabar,’ suggested that Islam was 
probably the needed factor. 


है।, 

है स्वयं डा० ताराचन्द भी भारतीय भक्ति-भावना में इसलामो प्रभाव 
पाये | को मानते हैं। अपनी पुस्तक “111016750९ af Islam on Indian 
परा | ५५८९१ में उन्होंने इस विषय पर विस्तारपूर्वक लिखा हे । वैष्णव 
में और शेव दोनों ही सम्प्रदायों के विकास का वणेन करते हुए वे अपना 


NN ७ 


निष्कर्ष इस प्रकार देते हैं: -- 


१- Influence of Jslam on Indian culture ( Dr. Tarachand ) 
१. 143, 
*—Indian Antiquary Vol. IIT P. 308, Vol, IV Page 183. 
—Do Vol. III P. 21, 47. 
—See Malabar ( Logem ) 
To »A comparative Grammar of the Dravidian Languages, 
० » India Old and New. 
0 » Vaishnavism and Sharivism, 
SHeart of India, 
हे “1100190 theism. 
‘—Theism in Medieval India. 
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fn short, the progress of religious thought in 
the south revealsa growing absorption of Muslim 
Ideas, into Hindu systems. The philosophies of 
Sankar, of Ramanuja and others had their roots in 
the systems of the past, their presentation was 
original, but in the case of the latter it appears 
probable that they did not grow up utterly regardless 
of the new currents of thought, which then flowed 
in the country. But if in their case it is only pos- 
sible to givea judgement which must be largely 
conjectural, the evidence leaves almost no doubt 
that the Vir Saivas and the Siddhars were largely in- 
fluenced by Islam.* 


हमारे दृष्टिकोण से यह भक्ति-भावना न तो ईसाई धर्म से ही. 
इतनी प्रभावित हुई और न मूसाई धर्म से ही, जितनी कि बौद्ध और | 
जैन धर्म से। यदि यह स्वीकार भी कर लिया जाय कि ८ वीं शताब्दी 
में ही कुछ इसाई और मुसलमान भारत में आकर बस गये थे, तो 
उससे यह कल्पना भी नहीं की जा सकती कि उन्होंने हिन्दू-धर्म को | 
प्रभावित किया होगा, क्योंकि कुछ इने-गिने विदेशी धर्म-सुधारक सारे । 
'भारतवष में व्याप्त उस धर्म को कैसे प्रभावित कर सकते थे ? हाँ, 
मुसलमानी राज्य-सत्ता स्थापित होने पर १४-१६ वीं शताब्दी में 
सूफो-मत का प्रभाव उत्तरी भारत के भक्ति-आन्दोलन पर अवश्य पड़ा। | 
विदेशी प्रभाव को स्वीकार करने वाले विद्वानों ने यह तके उपस्थित | 
किया है कि भारतीय धर्भ-परम्परा में प्रपत्ति, शरणागति, प्रेम-भाव 
तथा विश्वजनीनता का अभाव था परन्तु भागवत धर्म? और भारतीयः | 
भक्ति-परम्परा से परिचित विद्वान्‌ इस भ्रमात्मक विचार को स्वीकार | 
नहीं कर सकेंगे; इस विषय का उल्लेख हम आगे करेंगे। वास्तविक | 
सत्य तो यह है कि जिन तत्वों को उक्त विद्वान्‌ पाश्चात्य अथवा | 
इसलामी प्रभाव के कारण समाविष्ट बताते हैं, वे जैन तथा बौद्ध-धर्म 


1. “Influence of Islam on Indian Culture” (Dr. Tarachand) | 
Page 106—107, नज 


2, Do. Pages 128--129, 
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आधारभूत रहे हैं और राजनीतिक, सामाजिक आदि क्षेत्रों में हिन्दू- 
| धर्म की सीधी टक्कर इन दोनों धमों' से ही हुई थी । 

हमारे चरित-नायक भक्त-प्रवर सूरदास इस भक्ति-आन्दोलन के 
अपार पारावार में इवती-उतराती जन-साधारण की नौका के कर्णधार 
कहे जा सकते हैं, जिन्होंने मत-मतान्तरां के झञ्भावात से डगमगाती 
| हुई उस साधना-तरणि को प्रेमा-भक्ति के पतवारो से ब्रजलोक के 
सुरम्य तट पर लाकर खड़ा करदिया | संसार के संकीर्ण वातावरण में 
तड़पते हुए मानव को उन्होंने उस उच्चभाव-भूमि पर लाकर बिठा 
दिया, जहाँ एक ओर तो वह ऐहिकता की कलुपित दुगंन्ध से मुक्त 
| हाकर इष्यौ-द्वप, छल-कपट आदि से रहित उन्मुक्त वायु में साँस 
1- | लेसका ओर दूसरी ओर सांसारिक संताप से तप्न मनुष्य की दशा पर 
| आँसू बहाता हुआ हाथ बढाकर उसे ऊपर उठने में सहारा दे सका | 
_.| जनता की कुत्सित मनोवृत्तियों का परिष्कार कर उन्हें ब्रह्ममय कृष्ण 
की ओर उन्मुख करके “सूर? ने लोक-कल्याण का बड़ा भारी कार्य 
| किया | 


महाकवि सूरदास ने अपने साहित्य का आधार यद्यपि श्रीमद्भागवत 
| को ही रखा है किन्तु अन्य पुराणों की कृष्ण-विषयक कथाओं का. 
| आश्रय लेने के लोभ को भी वे संवरण नहीं कर सके हैं । अतएव “सूर? 
| के विद्यार्थी के लिये यह जानना . आवश्यक हो जाता है कि लीला- 
| पुरुषोत्तम भगवान्‌ कृष्ण के जीवन का विकास किस प्रकार हुआ और 
| किन-किन पुराणों में उनका चरित दिया हुआ है ? अगले अध्याय में 
| हम इसी पर विचार करेंगे। 
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पञ्चम अध्याय 
~ _ SN शाः क्कि 
फुराणन्साहत्य आर कुष्ण का वकास 


भारतीय-वाङ्मय की तिथि और क्रम के निर्धारण के विषय में 


TR वय 


अनेक भारतीय और अभारतीय मत प्रचलित हें । वेदों को प्रायः | व 
सभी ने संसार का सवेप्राचीन साहित्य स्वीकार किया है, किन्तु उनकी | पु 
उत्पत्ति कब ओर केसे हुई ? इत प्रश्‍न का एक निश्चित उत्तर नहीं | क 
मिल सका है। पाश्चात्य विद्वान्‌ वेदों की उत्पत्ति इसा से सात-आठ | छ 
ह्र वर्ष पूर्वं से पहले नटीं मानते परन्तु वेदों के अन्तः साक्ष्य के वे 
अनुसार वेदों की उत्पत्ति सृष्टि के साथ ही सिद्ध होती है: जेसा कि 
ऋग्वेद में लिखा हे: श्‌ 
“तस्मात्‌ यज्ञात्‌ सवेहुत ऋचः सामानि यंज्ञिरे रह 
छंदांसि यज्ञिरे तस्माद्यजुः तस्मादजायत ॥ गी 
(ऋग्वेद मण्डल १० सूक्त ६०) | नि 
इसी प्रकार यजुर्वेद और अथवेवेद में भी ऐसे मंत्र हैं, जिनसे र 
सिद्ध होता है कि चारों वेद परमपुरुष यज्ञ भगवान्‌ से सृष्टि के साथ | £ 
हो उत्पन्न हुए। ज्योतिप के अनुसार यह गणना विक्रमीय संवत्‌ के ड 
सौर वर्षे १६६२ की समाप्ति तक १६५४८८५०१७ (एक अरब पिचानवें | र 
करोड़, अट्टावन लाख, पिचासी हजार, सत्रह) सोरवर्ष और ५६ दिन पुर 
होती है । पाश्चात्य विद्वान्‌ तो उपलब्ध भौतिक पदार्थों के आधार पर स्‌ 
ही अनुमान लगाते हैं। वेदों के अतिरिक्त उपवेद, वेदाङ्ग, स्मृति, | पि 
दर्शन, इतिहास, पुराण, तन्त्र आदि के विषय में भी अनेक कल्पनायें | च 
। इस भौतिक युगा के जडवादी पुरुष के लिये आप्र-प्रमाण तो | भे 
कल्पना ही है । केवल प्रत्यक्ष को ही प्रमाण मानने वाला जडवादी | 
व्यक्ति अनुमान! ओर उपमान? तक भी अपने बुद्धि-व्यापार को नहीं । 
ले जा सकता | इतना हम अवश्य मानते हैं कि इस वैदिक-साहित्य | 
का संकलन और विभाजन कई बार हुआ है और यही कारण है कि | _ 


उसके बहुत से संस्करण और पाठान्तर आज हमें मिलते हैं; पुराणों । 
से यह बात स्पष्ट हो जाती हे । मत्स्य-पुराण के अनुशीलन से पता | 
चलता है कि द्वापर युग के अन्त में वेदव्यास जी ने वेदों का संकलन | | 
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1. । महाभारत के शल्य-पवे में एक कथा है, जिसका सारांश दै कि 

क्र बार जब दष्ट न हान स ऋप लोग बारह वष तक बाहर घूमते 
रहे तो वे वेढा को भूल गये, तव दधीचि आर सरस्वती के पुत्र 
सारस्वत? ने वढा का पढ़ाया ! दत्तात्रय द्वारा वेदों के उ द्वरण की 
कथा ता प्रचालंत हे हो | 


हमारे पाश्चात्य अभिभावक जब वेदों को इसा से ७-८ हजार 
बे पूर्वे से अधिक पहले के मानने के लिये प्रस्तुत नहीं हैं, तो यादि वे 
पराणां को १६-१७ वीं शताब्दी की रचना करार दें तो आश्चर्य ही 
क्या? हमारा तो यह अनुमान है क्रि पुराणों की स्थिति, चाहे किसी 
रूप में ही क्‍यों न रहा हो, वंदिक काल में भी थी | इसके प्रमाण हमें 
वैदिक-साहित्य में मिलते भी हैं । अथर्ववेद में लिखा है:- 


“ऋचः सामानि छन्दासि पुराणं यजुषा सह [अथववेद ७१।७ २४] 
शतपथ ब्राह्मण में भो लिखा हे कि अध्वयु पुराणों का कीतेन करते 
रहते हैं।' वृहदारण्यक में तो स्पष्ट ही उल्लेख है कि जिस प्रकार 
गीली लकड़ी से घुआँ निकलता रहता है, उसी प्रकार महतव्व से 
निश्वास के रूप में वेद, पुराण आदि निःसृत होते हे ।* इन उक्तियों 
से इतना तो अवश्य ही सिद्ध होता है कि पुराण इतने अर्वाचीन नहीं 
हैं, जितना डनको बताया जाता है। बात अवश्य हे कि जिस 
रूप में हमें पुराण आज उपलब्ध होते है, उस रूप में प्राचीन काल में 

हे होंगे । पुराणों का विषय प्रायः सृष्टि-प्रकरण ही रहता था। 
इतिहास और पुराणों का भेद हमारे वाङ्मय में प्रसिद्ध ही है | स्वयं 
पुराणों में ही पुराण के ये पाँच लक्षण बताये हैं:-- १-सग अर्थात्‌ 
सृष्टि का विज्ञान, २-प्रतिसगे-अर्थात्‌ सृष्टि का विस्तार-लय ओर 
फिर से सृष्टि, ३-सृष्टि की आदि वंशावली, ४-मन्वन्तर, ५-वंशानु- 
चरित । पुराणां के प्राय: ये ही पाँच विषय रहे भी हैं; हाँ, श्रीमद्भागवत? 

अवश्य दस विषयों का वणेन है: -- 

सगे, विसगे, स्थान, पोषण, उति मन्वन्तर, ईशानुकथा, निरोध, 
मुक्ति और आश्रयः । इनका विवेचन तो हम यथाप्रसङ्ग करेंगे, यहाँ 
तो केवल पुराण के सामान्य विषय की बात दै। प्राचीन पुराण किस 


> शतपथ-ब्राह्मण १ -।४।३११२ 
२ वृहदारण्यक २।४।१० 
श्रीमद्भागवत द्वि० स्क॑० अध्याय १० श्लोक १, २ । 
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रूप में रहे होंगे, इसका आज कुछ पता नहीं चलता और न ही उनके 
प्रणेता की ओर ही कोई संकेत है । हो सकता है कि पुराण भी ब्राह्मण | 
ओर आरण्यक ग्रन्थों की भाँति क्रपि-प्रोक्त रहे हों । मनु-संदिता, | 
आश्वलायन गृह्म-सूत्र ओर महाभारत सभी से यह पता चलता है कि 
पुराण संख्या में कई रहे होंगे । विद्व्यास' जी ने जब वेदों के चार 
विभाग किये तो उन्होंने पाँचवें बेद पुराण का भी संग्रह किया । प्राय: 
पुराणों की संख्या १८ गिनाई गई हे । इन १८ पुराणों के अतिरिक्त 
कुछ उपपुराण भी प्रसिद्ध हैं। आगे चल कर तो यह निश्चय कहना 
भी कठिन होगया कि कोन महापुराण दै ओर कोन उपपुराण ह! 
पुराणों के अध्ययन से ज्ञात होता दै कि सब पुराणों में प्राय: एक ही 
विषय की पुनरावृत्ति की गई है और किन्हीं पुराणों के तो श्लोक भी 
ज्यों के त्यो मिल जाते हैं, किन्तु प्रत्येक पुराण का उद्देश्य ५थक्‌ प्रतीत | 
होता है क्योंकि प्रत्येक में कोई न कोई प्रसङ्ग विशेष रूप से कहा गया 
है। पुराणों का मुख्य विषय सम्प्रदाय-प्रचार ही प्रतीत होता है, जेसा 
कि उनके विविध नामों से ही प्रकट होता है । सम्प्रदाय-सा हित्य होने 
के कारण यह हो सकता है कि उनमें परिवर्त्तन ओर परिवद्धेन 
बराबर होते रहे हों। हिन्दू-पुराणों के आधार पर अनेक जैन और | 
बोद्ध-पुराणां की भो रचना हुई। जैन लोग अपने पुराणों का अस्तिव | 
हिन्दू-पुराणां से पहले मानते हैं, परन्तु यह धारणा असंगत है, क्‍योंकि | 
बौद्ध और जैन पुराणों में शिव, ब्रह्म आदि के उल्लेख हुए हे । जेनी 
के २४ पुराण और बौद्धो के ६ पुराण प्रसिद्ध हैं| 9 

जेसा कि हम आगे भक्तिप्रकरण में बतायेंगे, बेदों के सभी | 
भाष्यकार इस बात को मानते हैं कि चारों बेदों में मुख्य रूप से तीन, उल 
दी विषयों का प्रतिपादन हुआ हे-कर्म-कारड, ज्ञान-काएड और | 
उनासना-कारड | भारतीय भक्ति-पद्धति और उपासना ब्रह्म के निराकार | 


रूप से किस प्रकार उसके सरकार रूप तक पहुँची, इसका उल्लेख हम | 
पहले कर चुके हैं । पुराणों में ब्रह्म के सगुण रूप का ही विशद विवेचन | 
हुआ दै । यही कारण है कि अवतारवाद पुराणों का एक अंग बन | 
गया है । ब्राह्म, शैव, वैष्णव, शाक्त, भागवत आदि सभी पुराणों में| 
ब्रह्म के नाना रूपों की कल्पना करके उनके अवतारों की चचा की | 
गई है । उन्हीं की कथाओं और माहात्म्य से पुराण भरे पढ़े है! || 
पुराणों में जितने भी तत्व दीख पड़ते हैं, उन सभी के खोत किसी न 
किसी रूप में वेदिक-सा दित्य में मिल जाते हे । इन स्रोतों को वैदिक 
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साहित्य में सरलता से हूडा जा सकता है, परन्तु यह एक विस्तृतं 
पेक | बिषय है; इसलिए इसका संक्षेप में ही उल्लेख करेंगे। “श्री रामदास 
पण | भीड़! ने अपने हिन्दुत्व! ग्रन्थ में एक उल्लेख इस प्रकार दिया है 
ता, | वेदिक प्रन्थो में देवतत्व का जिस प्रकार आभास है, वही पुराणों में 
कि | विकृत होकर बड़े पेमाने में दिखाई पड़ता है। पहले के देवताविशेष 
पार | अनेकानेक उपाख्यानों में रूपान्तरित और परवर्तित हो गये हैं। जैसे 
य: | विष्णु! शब्द सूर्य के अथ में वेदों में आया है, परन्तु पुराणों में सूर्य 
रक्त | से भिन्न अलग एक देवता का नाम है, जिसका माहात्म्य पुराणों में 
ना | भर दिया गया है ओर जिसके अवतारों की कथा का विकास कर 
ह! | दिया गया हे । भक्त जनों ने दूसरों के सुशोभन अलंकारो का अपहरण 
करके अपने-अपने इष्टदेव का मनमाना श्रृङ्गार किया है। इस तरह 
उधो की पगड़ी साधो के सिर पहना कर हिन्दू-धर्म का एक नया रूप 
| गढ़ लिया है। इस प्रकार हिन्दू-शास्त्र क्रमशः परिवर्तित और 
विपयस्त हो गया है" ।” हम “गौड़” जी के इस मत से सहमत नहीं 
हैँ। पुराणों में विशेष रूप से अवतारों ही का वर्णन है। भागवत 
धर्म के विकास पर दृष्टि पात करने से पता चलता है कि किस प्रकार 
| वैदिक काल में ही किसी एक देवता का महत्व और दूसरे का अपकषे 
| होता गया । अवतारों का उल्लेख तो- अवतार रूप में न सही --अनेक 
| स्थलों पर हुआ हे । क्रकसंहिता में अनेक सूक्तों में विष्णु-सम्बन्धी 
| मन्त्र है । शिवजी का नाम उसमें 'रद्र' आया हे और यजुर्वेद में तो 
रू की पूर्ण स्तुति ही हे । वाजसनेयी संहिता की शतरुद्री में शिवजी 
| के अनेक नाम गिनाये हें -जैसे शिव, गिरीश पशुपति, नीलमीव, 


भी | शितिकण्ठ आदि । इसी संहिता में 'शिवा? और “अम्बिका? का भी 

गन, | लेख हुआ है ।२ ब्राह्मण-प्रन्थों में तो अवतार का उल्लेख ओर 
हे ९९ 

और | भी स्पष्ट है, जैसे “शतपथ ब्राह्मण? में मत्स्यावतार, कूर्मावतार, वाराह- 


| अबतार ओर वामनावतार का स्पष्ट उल्लेख हे ।2 तैत्तिरीय आरण्यक 
6 २३। १) सें कूर्मावतार का तैतिरीय-संहिता (७। १।४५। १), 
| होर तेतिरीय ब्राह्मण (१।१।३। ५) में वाराहावतार का तथा 
| ऐपरीय आरण्यक ( १०। १। ६ .) में वासुदेव 'श्री कृष्ण? का = आरण्यक ( १०। १। ६० में वासुदेव श्री कष्ण” का वणन 


हिन्हुएद (रामदास गौड़) पृष्ठ १६४ 
पाजलनेयी-संहिता ३४४७ और १६।१ 


क १२ ॥४१-७ 


१ है 
3 खिये शतपथ ब्राह्मण १।म।१।२-१०, १।४।३।२, 3श0२३३ तथा | 
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है । उपनिषदों में भी अवतारविषयक उल्लेख मिलते हं । छान्दोग्यो. 
~ TE क़ उ ba ख > त्र ~ 

निषद्‌ ३।१७ में देवकीपुत्र श्रीकृष्ण का उल्लेख है । ऋग्वेद अष्टम. | 

मणडल ७४ वें मन्त्र के दृष्टा ऋषि 'कृष्ण' बतलाए गये हे और इस 


मण्डल के ८५, ८३, ८७ तथा दशम मण्डल के ४२, ४३ ४४ वे' सूक्तं| हो 
के ऋषि का नाम भी “श्रीकृष्ण? है। 'कौशीतकी? ब्राह्मण में भी. अ 
आंगिरस ऋषि और कृष्ण का उल्लेख हुआ है । ब्राह्मण-पन्थों में ते| दः 
कहीँ कहीं पुराणां की कथाओं का भी संक्षिप्त वर्णन है। इस प्रका| हैं 
वैदिक-साहित्य में भी हमें इन्द्र, शिव, विष्णु, सूड, शक्ति, गणेश, कृष्ण | ले 
आदि का उल्लेख मिलता है। वास्तव में बात यह है कि पुराणों क. शे 


कथाएँ अधिकतर रूपक हैं और श्रुति-परम्परा से पुराणों सें संगृहीत 
की गई हैं; इसलिये पौराणिक कथाओं में कल्पना का योग स्वाभाविक 
है । पुराणां में कहीं-कहीं पर 'पुराण-संहिता? शब्द आया है, जिससे 
यह प्रतीत होता है कि सब पुराणों का संकलन एक पुराण-संहिता में| 
रहा होगा । विष्णु-पुराण के एक उदाहरण से, जिसका उल्लेख श्री 
रामदास गौड़? ने भी किया है, यह वात और भी स्पष्ट हो जातो है। 
“इसके बाद पुराण-तव्वज्ञ भगवान्‌ वेदव्यास ने आख्यान, उपाख्यान, 
गाथा, और कल्पशुद्धि के साथ-साथ पुराण-संहिता की रचना की! 
'लोमहृपेण' नाम का व्यास का एक सूतजातीय शिष्य था, जिसे 
महामुनि 'व्यास' ने पुराण-संहिता दी । 'लोमहर्षण? के ६ शिष्य हुए- 
छुमति, अग्निवर्चा, मित्रयु, शांस्यायन, अकृतवर्ण और सावर्णि। 
इनमें से कश्यपवर्णीय अक्ृतवणे, सावर्णि और शांस्यायन ने लोमहपेए 
से पढ़कर सूल-संहिता के आधार पर एक-एक पुराण-संहिता की रचना 
को; उन्हीं चार संहिताओं का सार लेकर यह पुराण-प्ंह्िता रची गई 
है । पुराणों में त्रा्मपुराण सबसे प्राचीन बताया जाता दै । पुराण | 
ने पुराणों की संख्या १८ निर्दिष्ट की है ।? व्रह्म-पुराण के अतिरि्ता| 
शायः सब पुराणों में पुराणों की नामावली दी गई है, परन्तु पुराण इ 
ऑर महापुराण के विवाद से पुराणों की संख्या १८ से भी अधिक है| 
जाती है । यदि इन विवादप्रस्त पुराणों को भो महापुराण मानाजाय| 
तो उनको (संख्या २० हो जाती है और 'महाभारत' के खिल य 
पारिशिष्ट पव को, जिसमें भगवान्‌ कृष्ण के वंश का वर्णन है और जे | 
“हरिवंश! के नाम से प्रचलित है, अलग महापुराण मानने पर तो , 
संख्य २१ हो जाती हे परन्तु 'हरिवंश-पुराण' की गणना विद्वानों 
उप पुराणों में ही की हे । । + 


७4 ru 


( १६६ ) 
| पुराणों के विषय 1: 

पम.) हुम पहले कद चर. ७. कि सभी पुराणा ए हो 
इसी। विषय को लेकर चले हैं; केवल उद्देश्य के भेद से ही उनमें भेद 
सो हो गया दै । पुराण क अभय रा, विष्णु, रिव, सूबे, गोरा, शरि 
व्ह यका वो पा सतरा चल 
रं तो| दस पुराण शेव हे, चार त्राह्म, दो शाक्त, और दो वैष्णव माने गये 
पकार हुँ" । इनकी व्याख्या इस प्रकार की गई है-शेव, भविष्य, मार्कण्डेय, 
कर तेबव-पुराण, वाराह, स्कन्द, कोम, वामन और ब्रह्माण्ड ये दस पुराण 
कौ) शेव हैं; वैष्णव, नारदीय, गरुण ओर भागवत ये चार पुराण वैष्णव 


हीत | हैं। ब्राह्म और पद्म-पुराण ये दो पुराण ब्रह्मा के हैं तथा अग्नि पुराण 
| रि प्रो वैवर्त पन ण च्य र 
विक्र| अग्नि का ओर ब्रह्म-वेवत पुराण सुर्य का पुराण है* । इन पुराणों के 


जज ञे च्रं 5 
सत्ता विवेचन ओर अध्ययन से पता चलता है कि पहले शिव की 
म, उपासना का ही विशेष महत्व रहा है । धीरे-धीरे विष्णु और शिव में 


श्री। साम्य स्थापित हुआ ओर फिर विष्णु को महत्व प्रदान किया गया । 
*, च २७ ००७० ~ > विशेषता 
है।| चारों वेष्णव पुराणों में विष्णु के साथ-साथ “महादेव? की भी £ 


बताई गई है। इन पुराणों में लक्ष्य करने की एक और बात यह है कि 
शैवपुराण” तो शिव को, 'विष्णु-पुराण? विष्णु को, “शाक्त पुराण? 
शक्ति को, तथा “सोर पुराण” सूर्य को अन्य देवताओं का सृष्टा मानते 
ह) ब्रह्मा के अतिरिक्त अन्य पाँच देवताओं--विष्गु, शिव, सूर्य, 
` गणेश, शक्ति--का महत्व प्राचीन परम्परा से चला आया है और 
आज भी धार्मक गीतों में हमें उनका उल्लेख साथ-साथ मिलता है । 


भारतीय इतिहास, सभ्यता और संस्कृति की दृष्टि से 'पुराणों का 
बड़ा महत्व है, क्योंकि इनका संकलन विभिन्न कालों में हुआ है। इनमें 
| भिन्न-भिन्न कल्पां की कथाएँ हैं, जिनमें सैद्धान्तिक साम्य होते हुए भी 
| वरण में भेद हे । ऐतिहासिक दृष्टि से ये पुराण अमूल्य निधि हैं 


राए त्‌, [वि गो Mp or ओर वव NN यों 
हो| (इन में तत्कालीन, सामाजिक और धार्मिक परिस्थितियों का 
जाय| पूरा चित्रण हुआ है। सारा ही वेदिक-साहित्य किसी न किसी 


म इन पुराणां में आगया है । ऐसा प्रतीत होता है कि पुराणों के 

| जार में उत्तरोत्तर वृद्धि होती भे उत्तरोत्तर वृद्धि होती गई, यही कारण है कि अनेक पाश्चात्य यही कारण दै कि अनेक पाश्चात्य 
FS 

सकन्द-पुराण प्रथम अध्याय 'केदारखणड?. 


वही सम्भव काण्ड २-३०-३३ छ 
सू० सा०--२२ - पन.) 5 अ 
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विद्वान पुराणों को अधिक पुरानी रचनाएं मानने के लिये प्रस्तुत नहीँ ॥ 
है । पुराणों की श्लोक-संख्या में उत्तरोत्तर वृद्धि होने की पुष्टि इस | इ 
बात से भी होती है कि विविध पुराणों में अन्य पुराणों के श्लोकों की स 
जो संख्या दी गई है, वह सर्वत्र एक सी नहीं है; पुराणों की जो प्रतियाँ | | 
आज उपलब्ध हैं, उनसे भी यही वात स्पष्ट होती है । 

यों तो पुराणों के नाम से ही उनके विषय विशेष का आभास | _ 
मिल जाता है परन्तु फिर भी हम यहाँ कतिपय विशिष्ट पुराणों की र 
विशेषताओं का संक्षेप में उल्लेख करेंगे। ऊपर जिन २० पुराणों का ५ 
उल्लेख हुआ है वे ये हैं--त्रह्म, पद्म, विष्णु, शिव, श्रीमद्घागवत्‌, 
वायु, नारदीय, अग्नि, ब्रह्म-वैवत, वराह, स्कन्द, मार्कण्डेय, वामन, | 
कूर्म, वत्स, गरुड, त्रह्मारड, देवी भागवत, लिङ्ग और भविष्य । इनमें | पे 
महापुराण और उपपुराण विषयक झगडा, वायुपुराण ओर शिवपुराण | से| 
के बीच, श्रीमद्भागवत और देवी भागवत के बीच तथा चारों भविष्य ती 
पुराणों के बीच है । शि 
ब्रह्म-पुराण हे 

ब्रह्म-पुराण में कृष्ण की कथा विस्तारपूवेक दी गई है; शिव द 
और राम की कथाएँ भी हें । चौथे और तेतीसवें अध्याय में ब्रह्म का | 
विशेष रूप से उल्लेख है, परन्तु सारे जगत्‌ की उत्पत्ति सूर्य के द्वारा | मे 
ही बताई गई है, और उसे ही सब देवताओं से अधिक महत्व दिया | 
गया है। अन्तिम अध्याय के २० वें श्लोक में इस पुराण को वेष्णव- | इस 
पुराण माना गया है । इसमें वैष्णव अवतारों की विशेषता का प्रतिपादन | बि 
किया भी गया है ओर “जगन्नाथ जी? के माहात्म्य का कथन भी है। | वा 
इसकी श्लोक-संख्या किसी पुराण में १० हजार और किसी में १३ | 
हजार लिखी है । ह 
पद्म-पुराण | इस 

इस पुराण में पाँच खण्ड हैं- सृष्टि-खण्ड, भूसि-खण्ड, स्वगे: का 
खण्ड, पाताल-खण्ड और उत्तर-खण्ड । पाताल-खण्ड में श्रीकृष्ण : आ| 
चरित दिया हुआ है और उत्तर-खण्ड में अवतारो के वर्णन, अनेक | | 
माहात्म्य और फिर कृष्ण-चरित दिया गया है। इस पुराण में | | 


हजार श्लोक हे; सृष्टि की उत्पत्ति हिरण्मय पद्म से बतलाई दै ।ईस 
में वेष्ण व-सम्प्रदाय की विशेषताओं का भी उल्लेख है। इसके हा 
मुख्य संस्करण मिलते है-(१) गौडीय और (२) दाक्षिणात्य--जितै 


( १७१ ) 


हु बिषय-क्रम में कुछ अन्तर है । शैव, पाशुपत, वोद्ध और जैन मतों की 
स | इसमें निन्दा की गई है ओर अठारह पुराणों का तामस, राजस, 
की | सात्विक रूप से विभाजन किया गया है । 

गा | विष्णु-पुराण 

इसमें ६ अंश हैं और उनके पश्चात्‌ धर्मोत्त रखण्ड है। चोथे 
अंश के १५वें अध्याय में श्रीकृष्ण के जन्म का उल्लेख है और पाँचवें 
में श्रोकृष्ण की लीलाओं का वर्णन । इसकी शलोक संख्या २३००० है। 
म्‌, | शिव-पुराण | ठे 
न, |. शिव-पुराण सात संहिताओं में विभाजित है । इस में प्रायः शिव 
र| के उपाख्यानों का ही संग्रह है । रूद्र-संहिता के ५४ वें अध्याय, शातरुद्र- 
संहिता के २६, ३७ ओर ४१ वें अध्याय में तथा उमा-संहिता के प्रथम 
| तीन अध्यायां में साधारण रूप से कृष्ण का उल्लेख है, जो प्रायः 
शिव-भक्ति के प्रसङ्ग में ही आ गया है। वायवी-संहितां में भी इसी 
| प्रकार पुत्र-प्राप्ति की कामना से शिव के पास कृष्ण के जानेका 
` उल्लेख किया गया हे । इसमें २४००० श्लोक हैं और इस का प्रतिस्पर्धी 
` वायु पुराण हे । 


श्रीमदूभागवत-महा पुराण 


3 | इसमें १८ हजार श्लोक हैं, पाद्म-कल्प की कथा कही गई है। 
१. | इसका प्रतिस्पर्धी पुराण देवी भागवत”-पुराण है। इसका विशेष 
७ 11225१0 ~ ७००, 

(न | विषेचन हम आगे करेंगे । 


| गापुपुराण 
| _ वायु-पुराण में ११२ अध्याय और १०६४१ श्लोक हैं। इस में देश- 
` गशान्तर और अनेक द्वीपों का वर्णन है। बहुत से राजवंशों का वर्णन 
| इसमे किया गया है। ६६ वें और ६७ वें अध्याय में श्रीकृष्ण के वंश 
शै वणन है । अन्त के अध्यायों में “गया? का महात्म्य वर्जित है। 
अमि-पुराण 


इस पुराण में प्रायः सभी विषयों पर लिखा गया है, अतएव यह्‌ 
महत्व-पूणे पुराण हे। धनुर्वेद, गान्धर्वे वेद, आयुर्वेद 

शा स्त्र ग त्स ~ ~ ९ क्रिया गय 

¬ वेदान्त तथा १८ विद्याओं का इसमें वणेन किया र 

पे, महाभारत, हरिवंश और इतिहास के विषयों का सार 


( १७२ ) 


दिया है । 'कौमार व्याकरण” के नाम से एक व्याकरण, एकाक्षर कोप 
लिङ्गानुशासन तथा अन्त में काव्याङ्ग-वर्णन इसमें प्राप्त होते हैं। हिन्द 
साहित्य, संस्कृति ओर सभ्यता के दृष्टिकोण से यह पुराण बहुत ही 
महत्व का है। इस पुराण में ३८३ अध्याय हैं ओर १५ हज़ार से 
अधिक श्लोक हैं । १२ वें अध्याय में कृष्णावतार की कथा दी गई है। 


्रह्म-वेबत-पुराण 

इस पुराण के भी “दाक्षिणात्य? और 'गौडीय' दो पाठ मिलते हैं। 
कुछ पुराणों में इसे सोर-पुराण कहा गया है किन्तु विषय की दृष्टि से 
तो यह वेष्णव-पुराण ही प्रतीद होता है। मत्स्य, शिव और नारदीय 
पुराणों में इस पुराण के विषयों का जो क्रम दिया गया है, वह इसके 
क्रम से मेल नहीं खाता । ऐसा ज्ञात होता है कि उत्तरोत्तर परिवर्तन 
और परिवद्धेन के कारण इस पुराण का स्वरूप ही बदल गया । इसके 
लगभग आधे भाग में ब्रह्म-खण्ड, प्रक्रातिःखण्ड तथा गणपति-खण्ड 
नाम के तीन खण्ड हें तथा आधे से कुळ अधिक भाग में श्रीकृष्ण 
जन्म-खण्ड का पूर्वाद्ध तथा उत्तराद्धे हैं। ब्रह्म-खरड में श्रीकृष्ण को 
परमात्मा और सारे जगत्‌ का कारण माना है; फिर कृष्ण -जन्म-खणड 
में कृष्ण की लीलाओं का वणुन हे 


स्कन्दपुराण 


महापुराणों में यह सब से बड़ा एराण हे; इसमें ८१ हजार १ सो| 


श्लोक बताये जाते हे। इस की अनुक्रमणिका “नारदीय पुराण? मे 
मिलती हे; इसमें कई संहिताएँ सम्मिलित हें तथा इसके कई विभाग 
हैं । प्राचीन भारतवषे का बड़ा ही सुन्दर वणेन इसमें मिलता दै, ज 
इसे भौगोलिक दृष्टि से महत्वपूर्ण प्रमाणित करता है। इस में असख्य 


तीर्थो' का वणन दिया हुआ है । नारदीयादि पुराणों के अनुसार यद्यापि 


यह शाव-पुराण्‌ हे तर्थाप इसम अन्य संप्रदाय वालों का भी योग है 


इस पुराण में अनेक महात्म्य भी सम्मिलित हें । स्कन्द पुराण का 


दक्षिण में बडा प्रचार है, जहाँ स्कन्द॒ भगवान्‌ “सुब्रह्मण्य? के नाम 
पूजे जाते हें । प्रसिद्ध सत्य-नारायण-कथा-महात्म्य इसी पुराण छ 
रेवाखण्ड में दिया हुआ है । 


माकण्डेय-पुराण 


इस पुराण के ६००० श्लोक बताये जाते. हैं किन्तु उपल 
प्रतियों में ६६०० से अधिक नहीं मिल सके हें । “नारदीय पुराण! १ 


१. 
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र इसकी विषय-सूची दी गई है, उसके अनुसार ३१वें अध्याय के 
नन्तर इद्वाकु-चरित, तुलसी-चरित, राम-कथा, कुरा-वंश, सोम-वंश, 
पुरुरवा, नहुष आर ययाति का वणेन, यदुवंश, श्रीकृष्ण की लीलाएँ, 
द्वारिका-चरित ओर मार्कण्डेय-चरित होने चाहिये, परन्तु प्राप्त पोथियों 
में इनका अभाव है । इस पुराण की विशेषता यह हे कि यह साम्प्रतिक 
साम्प्रदायिक प्रभावों से मुक्त है । इस पुराण का मुख्य अंश दर्गा- 
सप्तशती है, जिसकी मान्यता हिन्दू-धर्म में बहुत अधिक है । २३ 


बामन-पुराण 


९-0) 
7 


य इस पुराण में ९५ अध्याय ओर १० सहस्र श्लोक हैं । 'मत्स्य- 
७ > 92 >: ~ ~ ~ 
स$ । पुराण’ के अनुसार इस पुराण में रिव-कल्प का वर्णन, ओर त्रिविक्रम 


स्प 
2 जा 


वामन के उपाख्यानों का संग्रद है । इसमें विशेष कर दुर्गा, पार्वती 
और शिव के उपाख्यान हैं। 


गरुड़-पुराण 


गरुड-पुराण भी एक लोक-प्रिय पुराण हे । किसी व्यक्ति की 
मृत्यु के अवसर पर इसका पाठ किया जाता है और इसका सुनना 
श्राद्ध-कर्म का ही एक अङ्ग मानां जाता है। इसनी श्लोक-संख्या १८ 
या २० हजार होनी चाहिये किन्तु आजकल इसकी प्रामाणिक प्रतियाँ 
भी अप्राप्य हैं। इस पुराण में प्रेत-कर्म, प्रेत-योनि, प्रेत-श्राद्ध, यम- 
यातना, नरक आदि का वर्णन है । 


्रह्माणड-पुराण 


इसका महत्व रामायणी कथा के कारण है । विश्वकोपकार ने 
लिखा हे कि इस पुराण की रामायणी कथा ही अध्यास्म-रामायण के 
नाम से अलग कर ली गई है । मतस्य-पुराण के अनुसार इसकी श्लोक 
सख्या १२ हजार दो सो और अन्य पुराणां के अनुसार १२००० हे । 
समे र 8 अध्याय हे ओर २० वें अध्याव में कृष्ण के आविर्भाव का 
वणेन हे । meses. 


देवी-भागवत . 


{eI 


इस पुराण में भागवत के ही समान १२ स्कन् तथा १००० 
र रोक हैं। पुराणा के साइय पर तो देवी-भागवत उपपुराण ही ढहरता 
1. है, परन्तु शाक्त और तम्त-पन्थो में देवी-भागवत को महापुराण मती 

“| याहे। इत पुराण में परमात्मा की पराशक्ति का उत्कपे प्रतिपादित | क 


। 
| 


SS र न उ त क 0 ० १०.० 


नी त धापा 


( १७४ ) 
किया है, जब कि 'श्रीमद्वागवत? में वेष्णव-भक्ति का प्रतिपादन किया | सा 
गया है । इस पुराण के चोथे स्कन्ध में कृष्ण की कथा आई है । टं 
विष्य-पुराण की 


भविष्य-प॒राण भी महत्वपूर पुराणों में से हे। विश्वकोष! में 
चार भविष्य प्राणां का जिक्र है। 'नवलकिशोर' प्रेस, लखनऊ से मुद्रित | 1६ 
भविष्य-पुराण' में पहले ओर चोथे भविष्य-पुराण का संग्रह ह। | कथ 
सारद-एराण में इसकी श्लोक-संख्या १४००० बतलाई है और अन्य 


प्राणों में १४५०० । इस पराण की सबसे बड़ी विशेषता यह है कि | उ 
इसमें शाकट्टीपी मग-ब्राह्मणों का वण्न हे । ऐतिहासिक दृष्टि से यह पुरा 
पुराण बड़े महत्व का दै | मग-ब्राह्मणों का रहन-सहन ओर रीति-रिवाज | 
फा(सी साहित्य के पीरेमुगां से मिज्ञता-जु तजा है। तीसरे भविष्य पुराए मी 
में उद्धिज्ज विद्या का वृत्तान्त है। इस पुराण में अनेक माहात्म्य और र 
अनेक प्रकार के दान का विधान है । दा 
हरिवंश पुराण | 
इरिवंश-पुराण महाभारत का परिशिष्ट है। आधुनिक आलोचक | जा 
महाभारत के बाद की रचना मानते हैं। इस पुराण में कृष्णावतार | इति 
की कथा ओर विष्णु भगवान्‌ का चरित्र हे । इसमें हरिवंश-पवे, | श्रा/ 
विष्णु-पव और भविष्य-पव नामक तीन पर्वे हैं। हरिवंश-पव के ३४वें | चित 
अध्याय में वृष्णि-वंश-वणन है और ३५वें में फिर कृष्ण-जन्म-वणेत | ह 
हुआ है | जेसा कि पहले कहा जा चुका है, इसकी गणना उप-पुराणों पुरा 
में ही है । | आध 
ऊपर के विवेचन से द्रम निम्नलिखित निष्कर्ष पर पहुँचते हे- | ऐहि 
पुराणों का सम्बन्ध वेदिक साहित्य से हे। वेदों में यद्यपि | 
पुराणों का नामोल्लेख नहीं हे तथापि पौराणिक कथाओं का सत्र मे 
विद्यमान है । त्राह्मण-प्रथों में तो ये कथाएँ और भी विस्तार से दी | और 
गईं हैं और कई स्थलों पर अवतारो की चर्चा भी मिलती है। उप' | क्षय 
निषद्‌ ज्ञानपरक होने के कारण पौराशिक कथाओं के लिये उपयुक्त | ११८ 
नहीं सममे जा सकते थे । हाँ, यत्रतत्र पौराणिक पात्रों के संकेत फिर र 
भी उनमें मिलते हे । हमें तो ऐसा प्रतीत होता है कि पौराणिक | पि 


साहित्य का प्रणयन किसी न किसी रूप में वैदिक काल में ही होगयं | 
होगा; परन्तु उस समय पुराणों का न तो इतना विस्तार हुआ होगा 
ओर न ही वे साम्प्रदायिकता से इतने प्रभावित हुए होंगे। वेदि 


( १७४ ) 
हु में जो कथाएं सूत्र रूप से दी गई' थीं उनका विस्तार ऑव- 
श्य था और इसी आवश्यकता की पूर्ति के प्रयास में संभवतः पुराणों 
की रचना हुई । 
जैसे-जैसे हमारे वाड्मय का संकलन और सम्पादन होता गया; 
वैसे-वैसे ही पुराण-साहित्य विस्तृत होता गया और उसमें नई-नई 
कथाओं का समावेश, वंशों का वणेन और सिद्धान्तो का संकलन होता 
गया। आगे चलकर जब कई धामिक संप्रदायो का जन्म हुआ तो 
उन्होंने पुराणों को अपने हु का -साधन बनाया । जिस रूप में 
पुराण आज हमें उपलब्ध हे उसमें उनके मोलिक रूप का अनुसन्धान 
असंभव है । महाभारत के पश्चात्‌ “पुराण-लेखन-प्रबृत्ति? ने और 
/ भी बल पकड़ा ओर इसमें सन्देह नहीं कि यह प्रवृत्ति मध्ययुग के 
श्रन्तकाल तक चलती रही । रूपक की प्रवृत्ति ने वास्तविकता को और 
भी अन्धकार में धकेल दिया और वह आलङ्कारिफता के नीचे दबकर 
साधारण मनुष्यों की दृष्टि से ओझल हो गई । 
यह सब कुछ होते हुए भी पुराणों के महत्त्व को कम नहीं किया 
| जा सकता क्योंकि पुराणों में भारतीय सभ्यता, संस्कृति, धर्म और 
- इतिहास का वर्णन तो दै ही साथ ही काव्य-शास्त्र, कला-साहित्य 
» | शादि के भी दरशन होते हैं। सामाजिक परिस्थितियों के सर्वाङ्गीण 
“चित्र पुराणां में स्थान-स्थान पर उपलब्ध होते हैं | धार्मिक-विकास की 
ष्टि से तो पुराणों का स्थान अद्वितीय दै, किंन्तु खेद है कि इन 
| पुराणों का तिथि-निणेय अत्यन्त दुस्तर कार्य है! अन्तःसाच्य के 
| आधार पर यदि इसका कुछ प्रयत्न किया भी जाय तो अन्य पुष्ट 
| ऐतिहासिक प्रमाणों के अभाव में बह निष्फल ही रहेगा । 
पुराणों के अध्ययन से यह स्पष्ट झलक जाता है कि भारतवर्ष 
| भे उत्तरोत्तर विष्णु की भक्ति का विकास और महत्त्व बढ़ता गया 
, | और वासुदेव, नारायण, कृष्ण आदि विष्णु के ही अवतार स्वीकार 
i किये गये। आगे चलकर “क्रृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌” हुए ओर (छवी 
(श्‍वीं शताब्दी तक आते-आते प्रायः राम और कृष्ण ही इष्ददेवों के 
सिप में समाज में प्रतिष्ठित हो गये । आगे के प्रष्ठों में हम कृष्ण के 
विकास पर विचार करेंगे । 
क्षण का बिकास 


` वेदिक काल से लेकर आज तक कृष्ण-काव्य विकसित होत ६ 


_ किसी रूप में कृष्ण का चरित अवश्य पाया जाता हे । | में अनेक 


( १७६ ) 
चला आ रहा हे और तब से लेकर अब तक के काव्य सें किसी 


भारतीय तथा अभारतीय भावनाओं का समावेश है । इस चरित्र 
सवेव्यापी विकास को देखकर आधुनिक आलोचकों को उसकी 
एतिहासिकता में सन्देह होने लगता है और बहुत से पाश्चात्य विद्वानों 
ने तो कृष्ण को केवल भाव-पात्र ही माना है। आंग्ल-भापा-विशार 
अनेक भारतीय विद्वान्‌ भी उन्हीं के पद-चिह्लों पर चलने में अपना 
सोभाग्य समभते हैं और बहुत्‌-सी भारतीय वस्तुओं को अभारतीय 
कहने में नहीं हिचकते । प्रामाणिक तिथियाँ के अभाव में हमारा 
वाङमय ही अन्धकार के गते में हैं और जब कभी भूगर्भ से ऐसे 
पदार्थ निकल पड़ते हैं, जिनकी प्राचीनता पाश्चात्य विद्वान्‌ भी 
प्रमाणित कर देते हैं, तो हम अपनी ऐतिहासिक तिथियों को उन्हीं के 
अनुसार घटा बढ़ा लेते हें । इसमें तो कोई सन्देह नहीं कि उत्तरोत्तर 
कृष्ण को देवत्व प्राप्त होता गया है किन्तु केवल इसी बात के आधार 
पर उन्हें ऐतिहासिक न मानने में कोई तुक प्रतीत नहीं होती । कोन 
जानता है कि आगे की शताब्दियों में आज के राष्ट्रपिता महात्मा 
गांधी भी देवत्व को प्राप्त करलें और उनकी भी ऐतिहासिकता में 
जड़वादियों को सन्देह होने लगे । यही बात कृष्ण के सम्बन्ध में भी 
लागू हो सकती है । | 
वेदिक साहित्य में जिस रूप में कृष्ण का उल्लेख मिलता है, 
उसमें उन्हें न तो हम अवतार की ही संज्ञा दे सकते हैं और न देवता 
की ही। महाभारत में भी कृष्ण का अवतार रूप से अधिक वर्णन 
नहीं हुआ हे । जिन स्थलों पर उनका अवतार रूप से उल्लेख है उन्हें 
आधुनिक विद्वान्‌ प्रक्षिप्त मानते हैं, परन्तु महाभारत के अनन्तर तो 
कृष्ण का रूप ही बदल गया और उनकी गणना पूर्ण-अवतारो में 
दोने लगी । “गोपाल” रूप में उनकी उपासना पोराणिक-काल की ही 
देन है परन्तु सभी कृष्ण-विषयक पुराणों में न तो उनके गोपाल रू 
क्री कल्पना है और न ही उनकी लीलाओं का विशद वर्णन है। ठु 


ही पुराण ऐसे हैं, जिनमें उनके इस रूप का वर्णन हुआ है । श्रीकृष्ण 


भागवत धमे के इष्टदेव के रूपमें हमारे सामने आये हैं और | 
“भागवत-धर्म' का सर्वप्रथम वर्णन महाभारत” के नारायणीय उपाख्या | 
में हुआ दै, इसलिये अपने विषय की दृष्टि से महाभारत को ह| 
बहुत महत्व-पूश समकते हैं। श्री बकिमचन्द्र चटर्जी ने अपने “कृष्ण 
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( १७७ ) 


चरित? नामक ग्रन्थ में क्रष्ण' की ऐतिहासिकता पर पर्याप्त प्रकाश 
डाला है और उनकी ऐतिहासिकता में सन्देह करने वालों को मुँ हतोड़ 
उत्तर दिया है । ; 


भागवत धम का व्यवस्थित रूप से विवेचन “भागवत? और 
श्री मदूभगवद्गीता” में हुआ हे। श्री मद्भगवद्गीता का प्रयोजन 
तो इस धर्म को व्यवस्थित रूप देना ही था । .हम पहले कह चुके हैं 
। वैदिक काल में ही विष्णु की प्रधानता स्थापित हो चुकी थी।. 
ब्राह्मण-काल के अन्त तक विष्णु के नारायण रूप को परमदैवत माना 
जाने लगा। इस काल की उपासना में मनुष्य को अखिल व्यापक 
परोक्ष शक्ति के स्वरूप का अधिक परिचय मिज्ञा और उपासना-पद्धति 
में व्यक्तित्व का तथा हृदय का संयोग हुआ । नारायण को नर-प्रकृतिस्थ 
सगुण ब्रह्म के रूप में स्वीकार किया जाने लगा और नारायण एवं 
विष्णु की एकता की स्थापना हो गई । आगे चलकर भगवान्‌ का जो 
स्वरूप नर नारायण के रूप में प्रकटित हुआ वह दूसरे कल्प में वासुदेव 
कृष्ण के रूप में प्रकट हुआ । इस प्रकार विष्णु, नारायण और वासुदेव 


कृष्ण एक ही शक्ति के, युग विशेषों में, अलग-अलग नाम हुए। 


निश्चित प्रमाणों के अभाव में यह नहीं कहा जा सकता कि यह विकास 
किस काल में हुआ, किन्तु वौद्ध कालीन ग्रन्थों में इस विषय में जो 
संकेत मिलते हैं उनके आधार पर कम से कम्र इतना मानेना तो तर्क 
संगत ही है कि ईसा से ६०० वर्ष पहले वासुदेव-कृष्ण की उप सना 
परब्रह्म के रूप में होने लगी थी ।. बौद्ध-धर्म के पाली-म्रन्थ “नददेश? 
के उल्लेखों से पता चलता है कि ईसा पूर्व चौथी शताब्दी में वासुदेव 
बलदेव, मणिभदद, अग्गी, सूर्य, इन्द्र, ब्रह्म, देव दिशा. आदि के 
उपासक थे ।- , 


पातञजल महाभाष्य में पतङजलि.ने स्पष्ट लिखा है कि पाणिनि 


| सूत मे उल्लिखित वासुदेव’, केवल क्षत्रिय वंशीय ताजा ही नहीं, 
| उच्च कोटि के उपास्य भी हैं। 'वासुदेव” के साथ “अजु न' शब्द इस 
- वोत की प आ है।? डा० बाबू: 
| भत को पुष्टि करता है कि वासुदेव कृष्ण का ही नाम है |! डा० बाबू 


शम सक्सेना पाणिनि सुनि के समय के विषय में लिखते हे >. 
क DUBE... 73 ८7 7 
* वासुदेवाजु'नाभ्यां बुन्‌ ४।३। ३८ . 
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` काल से पूर्व के लिखित प्रमाण प्राप्त नहीं होते, किन्तु इसका अर्थ यई | 


(१७५) 
€ ~ 

“अंग्रेज विद्वान्‌ उनका काल इसवी पूवे चोथी शताब्दी भे 

2 ९ था र्ष S पू से ° 
और जर्मन तथा भारतीय मनीषी ई० पू० ५०० से पूव छठी या 
सातवीं शताब्दी में मानते हँ ।?* 
आर० जी० भण्डारकर ने अपने वेष्णविज्म एण्ड शेविभ 
में कुछ शिला लेखों का उल्लेख किया है जिनमें वासुदेव? का उल्लेख 

~ ०७ MS 

है | उनका विवरण हेम नीचे देते है-- 


A Ne 
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“राजपूताने में घोसुएडी नामक स्थान में जीण-शीर्ण दशा में 
एक शिला लेख प्राप्त हुआ है। इस शिला लेख की ब्राह्मी लिपि से 
पता चलता है कि यह कम से कम ईसा से २०० वर्ष पूर्व लिखा गया | 
होगा । इस में संकपेण और वासुदेव के पूजागृह के आसपास एक 
दीवार बनाने का उल्लेख है । 


एक दूसरे शिलालेख में; जो बेसनगर से प्राप्त हुआ है, इस 

९ बात का उल्लेख है कि हैलियो दौरा” ने “सर्वेश्वर वासुदेव? भगवान्‌ 
“के मन्दिर पर गरुइध्वज-स्तम्भ का निर्माण कराया है | 'हैलियो दोरा' 
ने अपने आप को भागवत लिखा है आर तक्षशिला निवासी 'दिया' 
का पुत्र बतलाया दै । दैलियोदौरा यवनों का राजदूत था और अन्ताः 
लिका से पूर्वी मालवा के राजा मालभद्र के यहाँ आया था । इस लेख | 
से प्रतीत होता हे कि थह ईसा से २०० बर्ष पूर्वे का है । उस समय 
'वासुदेव’ की पूजा 'सर्वेश्वर' के रूप में होती थी और उसके उपासक 
“भागवत” कहे जाते थे । 


~ HA 


नानाधाट के प्रथम शिला लेख में 'संकरपण” और वासुदेव का | 

हः र € 
नाम इन्द्र! समास मैं प्रयुक्त हुआ हे । यह शिलालेख ईसा पूर्व प्रथम | 
शताब्दी का प्रतीत होता हे ।* 


०० न ५ 

_ ईन प्रमाणों से यह स्पष्ट हो जाता है कि ईसा पूर्व छठी शताब्दी | 

में मागवत-धमे? का पूर्ण प्रचार था और ई० १० पहली दूसरी शताब्दी | 
में तो उसकी महत्ता इस कोटि तक पहुँच 'चुकी थौ कि विदेशी भी | 
उसे स्वीकार करने में अपना गौरव समझते थे। खेद है कि हमें इस || 
9. ट> दूर र 
नहीं है कि भागवत धर्म उससे पहले प्रचलित था ही नहीं। दम आगे. 
१ सामान्य भाषा विज्ञान पृष्ठ १४८ | 

~ 

२ वेष्णविउम, शेविज्म, भण्डारकर? पृष्ठ ४१ । 
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यह देखेंगे कि भागवत धर्म? के उपास्य श्रीकृष्ण किस प्रकार विभिन्न 
हपों में होते हुए इस रूप तक आये । 
वैदिक साहित्य में कृष्ण 
हम पहले लिख चुके हैं कि ऋग्वेद के कई मन्त्रों में कृष्ण का 

ऋषि रूप में उल्लेख है । इस विषय में ऋग्वेद के अष्टम मण्डल कें 
5१] ८६ और ८७ तथा दशम मण्डल के ४२, ४३ और ४४ वें सुक्त 
उल्लेखनीय हँ । ८ 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में कृष्ण को “घोर आङ्गिरस? क्षि का शिष्य 
श्रौर देवकी पत्र कहा गया है “तथ्येतत घोर-आङ्गिरस: कृष्णाय देवकी-' 
पुत्राय उक्त्वा उवाच । अपिपास एव स बभूव ' सोडन्तवेलायां एतत्‌ 
रयं प्रतिपद्येत, अक्षितमसि, अच्युतमसि, प्राणशंसितमसि”' कौशीत- 
की ब्राह्माण में भी आङ्गिरस ऋषि के शिष्य कृष्ण का उल्लेख है- 
“कृष्णो ह तदाङ्गिरसो ब्राह्मणान्‌ छन्सीय तृतीयं सवनं ददश” | 

वैदिक वाङमय के इन उल्लेखो से पता चलता है कि कृष्ण 
देवकी के पुत्र थे ओर घोर आङ्गिरस” ऋषि के शिष्य थे. जिनसे 
उन्होंने ब्रह्म-विद्या की दीक्षा ली थी ओर वे मन्त्र दश ऋषि के रूप 
में स्वीकार किये गये थे । | ks 
महाभारत 
महाभारत-काल में भागवत धर्म का पुनरुद्वार हुआ । महा” 
मारत के अध्ययन से पता चत्तता दै कि महाभारत काल में, सांख्य 
योग, पांचरात्र, वेद ओर पाशुपत चार सम्प्रदाय प्रच लित थे 
सांख्यं, योगः, पंचरात्रं, वेदाः पाशुपतं तथा। 
ज्ञानान्येतानि राजर्षे. विद्वि नानामतानि वे ॥ 
| सांख्य और योग की चर्चा गीता में मी आई है और दोनों 
` फो एक बताया गया है, यद्यपि सांख्य अनीश्वरवादी और योग इश्वर 
| पादी था । आजकल जो सांख्य और योग प्रचलित है वे वास्तव मे 
प्राचीन सांख्य योग मतों से भिन्न हैं। इन प्राचीन मता का आज 
ता नहीं चलता है । वेदमत वह मः नहीं चलता है । वेदमत वह मत था जिसके तत्त्व-ज्ञान के आधार 


१ छान्दोग्य० ३-१७-६ । 


- है। सम्भवतः इसी वेदवाद की निन्दा गीता के दूसरे अध्याय में कै 


हि .. अ १४० ) 


तो उपनिषद्‌ और आरण्यक थे, तथा क्रियाओं के आधार वेद थे। 
बेदवाद? शब्द से संहिताओं में वणित यज्ञादि भाव का बोध होता | 


५ 


गर हे ॥ 


NOAA A, 


गीता में इसके तत्त्वज्ञान-पक्ष को ग्रहण किया गथा हे और 
ब्रह्म-विद्या को महत्व दिया है । ऐसा प्रतीत होता है कि इस मत के 
तरवज्ञान-पक्ष को भागवत धमे’ ने आत्मसात्‌ कर लिया था । गीता 
में अश्याय-समाहि-सूचक पुष्पिका इसी तथ्य की ओर संकेत करती है। 
“इतिः श्रीमद्भगवद्‌गीतायामुपनिपत्स ब्रह्मविद्यायां योगशास्त्र?" `` 
गीता में उपनिषदों में दिये हुए ,सिद्धान्त का विस्तार किया है। 
इस तत्त्वज्ञान का प्रथम आचाय अपान्तरतमा था | महाभारत में 
सांख्य, योग और वेदान्त इन तीनों ही मतों का पुर्ण प्रतिबिम्ब दी 
पड़ता है । शान्ति पवे के कई आ्यानों में इनकी चर्चा आती है । 
पाशुपत-भक्ति का उल्लेख हम पहले अध्याय में कर चुके हैं 

यह शैव-संप्रदाय का मत था । महाभारत में विष्ण ओर रुद्र दोनों 
का समन्वय स्थापित करके विष्णु को प्रधानता दी हे । भगवद्गीता में 
द्राणां शंकर श्चास्मि वाले वचन में यही समन्वय की ध्वनि दै। 
पाशुपत तत्त्व-ज्ञान शान्ति पवे के ३५६ वे अध्याय में वर्णित है । २८० 
ओर २८४ अध्यायों में भी शंकर की स्तुतियों के रूप में शिव का। 
महत्त्व प्रदर्शित किया गया हे । अनुशासन पर्व में उपमन्यु के आख्यात 
में इस मंत का विकास दिखाया गया है | परन्तु महाभारत में पाशुपत 
मत का पूण विवेचन नहीं,हुआ है । 


महाभारत में जिस मंत का पूण विवरण है, उसे पांच 
कहते हे । जिस भागवतधर्म की परम्परा वैदिक युग से चली आ रही 
थी, उसे. महाभारत काल में पांचरात्र नाम मिला । इस मत की 


>« ५० 0-0 उप 
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१ यामिमां पुष्पितां वाचं प्रवद॒न्स्यनिप श्चिताः । 


५३१ वेदवादरता; पार्थं | नान्यदर्ती ति वादिनः ॥ 
_कामात्मानः स्वर्गपरा जन्मकर्मफलप्रदाम्‌। 
क्रियाविशेषबहुलां भौगेश्व्झंगति प्रति ॥ 

~ € ७. 
भोगश्वयप्रसक्तानां तयापहृतचेतसाम्‌ । 
ब्यवसायात्मिका बुद्धिः समाधौ न विधीयते ॥ - . 


है 
श्रीमदूभगवदूगीता अ० २ श्लोक ३२, ३३, ९९ नी; 
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| है || विशेषता श्रीकृष्ण की भक्ति है। वास्तव में इस मत का पूर्ण पोषण 

गीता | ठो श्री मद्भगवद्गीता में ही हुआ है। महाभारत के -नारायणीय 

को | उपाख्यान के सूक्ष्म अध्ययन से तो यह झलकता है कि महाभारत के 

समय में भगवद्भक्ति वाले भागवत कहलाते थे, जो विष्णु और श्रीकृष्ण 

और को परमेश्वर स्वरूप मानकर उनकी भक्ति करते थे। पांचरात्र मत 

के। इससे कुछ भिन्न है | शान्ति पर्व के नारायणीय उपाख्यान में इसकी 
गीता 


> 


पूर्री'न्याख्या की गई है | नारायणीय उपाख्यान का सारांश हम नीचे 
है। देते हैं - न 
इस उपाख्यान में कई कथाएँ हें । इनमें पहली कथा में क्षीर- 
है। | समुद्र के उत्तर की ओर श्वेत द्वीप का वणन है जहाँ पळचरात्र धर्म के 
अनुयायी नारायण की पूजा करने वाले निवास करते हैं । वे अतीन्द्रिय, 
निराहारी और अनिमेष लोग हैं जिनकी अनन्य भक्ति से नारायण का 
प्राकट्य होता है। आगे के अध्यायों में वणन है कि नारद जी ब्रद्रिका- 
श्रम में नर और नारायण का दर्शेन करने के लिए जाते हैं, उस समय 
नारायण पूजा में संलग्न हैं। नारद ने उनसे प्रश्‍न किया कि “सर्वेश्वर 
होते हुये आप किसकी पूजा वरते हैं 27 इसके उत्तर में नारायण ने 
वतलाया कि वे आदि प्रकृति की उपासना करते हैं जो सबका 
मूल कारण है । “नारद? यह सुनकर मूल प्रकृति को देखने. के लिये 
आकाश की ओर जाते हैं और सुमेरु के शक पर पहुँच कर उन्हें 
विचित्र व्यक्तियों के दर्शन होते हैं। इस स्थल पर श्रोता युधिष्ठिर 
भीष्म से पूछते हैं कि “वे कौन व्यक्ति थे ?” इस प्रश्‍न के उत्तर में 
भीष्म विस्तार से उनका वर्णन करते हैं और वसुउपरिचर की कथा 
बतलाते हैं । इसी सम्बन्ध में पाऊचरात्रःसम्प्रदाय का नाम आया है 
जिसमें 'वसुडपरिचर? दीक्षित था और जो 'सात्वत-विधि से नारायण 
को उपासना करता था । इसके अनन्तर भीष्म चित्र शिखण्डियों का 
“उल्लेख करते हैं जो'पाञचरात्र धर्म के पहले अनुयायी थे और जिन्होंने 
पवेत पर उसका प्रचार किया था। ये चित्र शिखण्डी संख्या में 
सात थे-मरी चि, त्रि, अङ्गिरस, पुलस्त्य, पुलः, क्र्तु और वशिष्ठ र 
त स्वयंभू थे । इन सप्त ऋषियों ने तथा स्वयंभू ने वेदों का निष्कर्ष 
काल कर पाञ्चरात्र नामक शास्त्र तैयार किया जिसमें धर्म, अथ) 
शेम, मोक्ष चारों का विवेचन दै । यह ग्रन्थ एक लाख श्लोकों का दै 
| हायण के सम्मुख यह शास्त्र प्रस्तुत हुआ तो नारायण ने 2 | 
| * ६ ऋषियो ! तुमने जो यह शास्त्र बनाया दै इसमें ऋग्वेद, यजुवेद, 
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सामवेद और अथर्ववेद के आधार पर प्रवृत्ति-निवृत्ति दोनों ही मागे 
का प्रतिपादन किया है । यह शास्त्र परस्परा से बृहस्पति तक पहुँचेगा। 
वृहस्पति से इस ग्रग्थ को राजा वसुउपरिचर सीखेगा किन्तु उस 
पश्चात्‌ यह ग्रन्थ नष्ट हो जायेगा ।” यह कह कर नारायण तो अन्तरि 
हो गये और चित्रशिखण्डियाँ ने इसका प्रचार किया । आगे वसु. 
उपरिचरं का विस्तार से वर्ण न है, फिर नारद की कथा का प्रारम्भ 
होता दै । नारद नारायण की स्तुति करते हैं और नारायण प्रसन्न होक 
नहे अपना विश्वरूप दिखलाते हैं और फिर उन्हें पाञ्चरात्र-मत े 
सिद्धान्तो का उपदेश देते हे जिनका सारांश यह हे-- 

“जो नित्य अजन्मा और शाश्वत है जिसे त्रिगुणां का स्पश 
नहीं, जो आत्मा प्राणिमात्र में साक्षी रूप से रहता है। जो चौबीस/ 
तत्त्वां से परे पच्चीसवाँ पुरुष है जो निस्प्रह होकर ज्ञान से ही जाना 
जा सकता दै, उस सनातन परमेश्वर को वासुदेव कहते हे । वह स. 
व्यापक है । प्रलयकाल में प्रथवीजल में लीन होती. हे जल अग्नि में 
तेज वायु में, वायु आकाश में ओर आकाश अव्यक्त प्रकृति में, ओर 
अव्यक्त प्रकृति पुरुष में लीन होती है । फिर उप्त वासुदेव के सिवा कु 
भी नहीं रहता | पञ्च महाभूतों का शरीर बनता हे ओर उसमें अदृश्य 
वसुदेव सूक्ष्म रूप से तुरन्त प्रवेश करता है। यह देहवर्ती जीव मदह्य| 
समर्थ है और शेप तथा संकर्षण उसके नाम हैं। इस संकर्षण से मन. 
उत्पन्न होकर सनत्कुमारत्व अर्थात्‌ जीवन-मुक्तता पा सकता है। 

उस मन को प्रद्युम्न कहते हैं। इस मन से कर्त्ता; कारण श्ौर| 
कार्य की उत्पत्ति होती है और चराचर जगत का निर्माण होता है| 
इसी को अनिरुद्ध कहते हैं और यह ईशान भी कहलाता है । सब कार्गो | 
में व्यक्त होने वाला अहङ्कार यही है। निशु णात्मक क्षेत्रज्ञ भगवार | 
वासुदेव जीव रूप में जो अवतार लेता है वह संकर्षण है । संकरेण स | 
ज्ञो मन रूप में अवतार होता है वह प्रद्यस्न दै। और प्रद्युम्न से बौ 
उत्पन्न होता दै वह अनिरुद्ध है और वहीं अहंकार और ईश्वर दै ।” 
जब वासुदेव कृष्ण के रूप में वासुदेव का अवतार माना गया 

तो प्रद्युम्न, अनिरुद्ध और संकर्षेण अर्थात्‌ बलराम क्रम से मे | | 
अहङ्कार और जीव के अवतार के रूप में समके गये। यहाँ यह ब्ध औ 
उल्लेखनीय हे कि “श्रीमद्भगवद्गीता? में “वासुदेव? अवश्य परमा | 
के लिये आथा है परन्तु उसमें चतुव्यूह सिद्धान्त का वर्णन कहीं नहीं 
है। एक दूसरी बात विचारणीय यह भी है कि “श्रीकृष्ण? के 
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हु अर्थात्‌ बलदेव” का सम्बन्ध तो और भी कई स्थलों पर है 
और बलदेव को श्रीकृष्ण के ही समान विष्णु का अवतार भी माना 
गया है, * परन्तु प्रच म्न और अनिरुद्ध का कृष्ण से सम्बन्ध केवल 
 पाज्ञरात्र-मत में ही दिखाया है । इस 'चतुव्यूह? की कल्पना वेदान्त, 
सांख्य और योग मतों से भी भिन्न है। ऐसा प्रतीत होता है कि यह 
कल्पना सात्वत-सम्प्रदाय को ही थो । “सात्वत? लोग श्रीकृष्ण के ही 
वंश के थे ओर सम्भवतः यह मत श्रीकृष्ण के समय में ही सात्वत 
लोगो में फेला, इसी से इस मंत को “सात्वतः कहते हें । इस मत का 
उल्लेख विशेष रूप से भीष्म-स्तव में हुआ है । शान्तिपर्व के ३३६ वे 
अध्याय में इस चतुव्यू ह के अवतारों की चर्चा है और आगे हंस, कूर्म, 
/ मत्स्य, वाराह, सिह, वामन, राम, दाशरथि राम, सात्वत और कल्कि 
अवतारा की चर्चा है ओर फिर ३४०वें अध्याय में सांख्य और वेदान्त 
| के तत्वों के मेल से सृष्टि की उत्पत्ति का वर्णन किया गया है। ३४१ 
आर १४२वे अध्याय में नारायण के नामों की उत्पत्ति लिखी हे । 
पहले श्रीकृष्ण!” ने शिव और विष्णु के अभेद का वणेन किया है फिर 
आगे लिखा हे:--'“रुद्र नारायण स्वरूप ही दै, अखिल विश्व का 
| आत्मा मैं हूँ और मेरा आत्मा रुद्र है। में पहले रुद्र की पूजा करता 
| हू, आप अर्थात्‌ शरीर को ही नारा कहते हैं, सब प्राणियों का शरीर 
| मेरा अयन? अर्थात्‌ निवास-स्थान है। इसलिये मुभे नारायण कहते 
है। सारे विश्व को मैं व्याप लेता हूँ और सारा विश्व मुभ में स्थित 
है इसी से मुझे “वासुदेव? कहते हैं; मैंने सारा विश्व व्याप लिया है, 


| अन्तरिक्ष भी में हूँ, इसी से मुझे दामोदर कहते हैं। चन्द्र, सुर्य, अग्नि, 
' की किरणें मेरे बाल हैं; इसलिये मुझे केशव कहते हैं; गो अर्थात्‌ प्रथ्वी 

३| को में ऊपर ले गया, इसी से मुझे गोविन्द कहते हैं । यज्ञ का हविभाग 

| भे हरण करता हूँ इसीसे मुझे हरि कहते हैं; सत्वगुणी लोगों में मेरी 

| गणना होती हे इसी से मुझे सात्वत कहते हैं। लोहे का काला फाल 
ge शकर जमीन जोतता हूँ और मेरा रंग काला है, इसी से मुके कृष्ण 

| कहत है ।?? 

| * २४९ और ३४३ वें अध्यायों में श्वेतद्वीप से लोट आने पर नर 
और चारायण का जो संवाद हुआ, उसका वर्णन है | इससे वेदों का 
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के अध्यायों में श्राद्ध इत्यादि कई प्रकार की धार्मिक क्रियाओं का 
विवेचन है । फिर सात्वत धर्म का वर्णन आया है। इस ध्म नग 
निष्काम भक्ति का पन्थ बतलाते हुए उसे ऐकान्तिक विधि कहा है, 
फिर अन्त में भागवत धमे को परम्परा का वणेन है जिसका सारांश 
है कि त्रेता युग में विवस्वान्‌ मनु ओर इच्वाकु की परम्परा से य 
धर्म चला ।' इस परम्परा का उल्लेख श्रीमद्भगवद्गीता” में भी इसी 
प्रकार से हुआ है । 
इमं विवस्वते योगं प्रोक्तवानहमव्ययम्‌ । 
विवस्वान्‌ मनवे प्राह मनुरिद्धवाकवे5त्रवीत्‌ गीता ४१ 

इन अन्तिम अध्यायों में सात्वत और ऐकान्तिक धर्म समाना- 
थेक कर दिये हैं और सांख्य, योग और वेदान्त के तत्त्वज्ञान का 
अभेद बताया हे । ३४६ वें अध्याय में अपान्तरतमा के पूर्व-काल का 
वृत्तान्त है और फिर अन्त में पाञ्चरात्र मत के सिद्धान्त का उल्लेख 
करते हुए परमात्मा के समन्वित रूप की व्याख्या की है-- 

जो जीव शान्त बृत्ति से अनिरुद्ध, प्रद्यू मन, संकर्षण और 
वासुदेव के अधिदेव चतुष्टय का अथवा विराट , सूत्रात्मा, अन्तर्यामी 
ओर शुद्ध ब्रह्म के अध्यात्म . चतुष्टय का अथवा विश्व, तेजस, प्राब् 
और तुरीय के अवस्था चतुष्टय का क्रमशः . स्थूल से सूक्ष्म में लय 
करता दै, वह कल्याणः पुरुष को पहुँचता हे । योगमार्गी उसे परमात्मा | 
कहते है, सांख्य वाले उसे एकात्मा कहते हैं और ज्ञानमार्गी उसे 
केवलात्मा कहते हे । द 

वसु उपरिचर के कथानक में विशेष रूप से उल्लेखनीय बात यह | 
यह है कि उन्होंने यज्ञा में पशु-बलि का निषेध किया और भक्ति 
भावना पर विशेष बल दिया । यह धार्मिक सुधार का श्रीगणेश कहँ 
जा सकता है! नारंद और नारायणीय संवाद से भी हम इसी निक 
पर पहुँचते हैं कि भगवान्‌ भक्ति से प्राप्य हैं । नारद की भक्ति से प्रसत्र | 
होकर नारायण ने प्रकट होकर पाञ्चरात्र धमे का तत्त्व नारद | 
को समभाया ऑर अपने अवतारों का विस्तार से वर्णन किया | व| पृ 


सचुश्च लोकम्ृत्यथ सुतायेच्वाकवे ददो 
इच्ताकेना च कथितो ब्याप्य ल्लोकानवस्थितः 
महाभारत शान्ति पवे ३४८, ३४१, ३१२ 
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को उपरिचर के कथानक में हरि? का विशेष महत्त्व प्रतीत होता है और 
को। ताख-संवाद में चतुव्यूह भगवान्‌ का । यह भक्ति का सिद्धान्त गोता 
है| में बिशेष रूप से प्रतिपादित न है ओर जब कृष्णं के साथ उसके 
श | माई संकषण, पुत्र प्रथुस्न ओर पोत्र अनिरुद्ध का सम्बन्ध स्थापित 
यह्‌ | हुआ तब भक्ति-भावना का विशेष रूप से प्रचार सात्वतो में हुआ। ` 
इसी इस प्रकार नारायणीय उपाख्यान के आधार पर कृष्ण का 

सम्बन्ध सात्वत, वासुदेव, नारायण और विष्णु से स्थापित किया जा 

सकता है । महाभारत के आदि पवे में वासुदेव को सात्वत कहा गया 
१ | है।' द्रोण-पवे ६७-३६ में सात्यकि ओर उद्योग पर्व ७०-७ में जनार्दन 
कहा गया है । भीष्म-प्व में लिखा है कि यह रहस्यात्मक नित्य- 
स्वरूप भगवान्‌ वासुदेव ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य और शूनो के द्वारा 
विभिन्न विधियों से पूजा जाता हे । द्वापर के अन्त और कलियुग के 
आरम्भ में इसकी पूजा सात्वत विधि से होती है । 

विष्णु-पुराण में यादवों और बृष्णियों के वंश का वर्णन करते 
हुए लिखा हे कि सत्वत “अंश? का पुत्र था और उसकी संतान सात्वत 
हलाई । “श्री मदूभागवत? (१-१४-२५) तथा (३-१-२६) में सात्वतां 
का वणेन यादववंशीय अन्धकों और वृष्णियों के साथ किया हे 

गोर (६-६-४६) में उनको उच्च कोटि का भागवत ब्राह्मण और 

बासुदेव बतलाया है तथा (१०-५८-४२ और ११-२७-५) में वासुदेव 
को सात्वतषेभ कहा है । ४ 


४ जेसा कि पहले कहा जा चुका है, पतञ्जलि ने बासुदेव और 
बलदेव को वृष्णिवंशीय लिखा है। मेगस्थनीज ने, जो चन्द्रगुप्त मोय? 


$ दरबार में मकदूनिया का राजदुत था, सात्वतो और वासुदेच कृष्ण 
| ग स्पष्ट उल्लेख किया है । 


क्र भण्डारकर?! ने अपनी पुस्तक 'वेष्णविञ्म ऐण्ड शेविज्म में 
सत्र | वासुदेव कृष्णा और बृष्णि वंश पर विशेष रूप से विचार किया है 


| भर उन्होंने महाभाष्य और बौद्ध अन्थो से उदाहरण प्रस्तुत किये हैं। 
| धह तो देम पहले ही कह चुके हैं कि वैदिक काल के विष्णुं देवता ही 
| पौराणिक काल में कृष्ण रूप में स्वीकार किये जाने लगे थे। अब 

रन यह है कि दै ९ कि वासुदेव शब्द के साथ कृष्ण का सम्बन्धः केसे [ शब्द के साथ कृष्ण का सम्बन्धा केसे हुआ? 
| भादिपवे अध्याय २१८ श्लोक १२ - > 
| षश सा०--२७ ff, 
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बासुदेव वृष्णिवंशीय माने गये हैं | महाभाष्य? में पतञ्जलि ने भी | 
वासदेव को वृष्णिवंश का ही माना है ओर “वासुदेव” शब्द का चार 
बार उल्लेख क्रिया है, जब कि कृष्ण शब्द का प्रयोग केवल एक बार 
किया है। बौद्धो के घटजातक' में “उपसागर? ओर दिवगव्मा' के पुत्र 
का नाम वासुदेव और बलदेव लिखा हे । काण्हा ऑर केशव नाम भी 
बीच-बीच में गद्य भाग में उपलब्ध होते हे । इन शब्दों की टीका मे 
काण्हा को काण्हायन गोत्र का बताया गया हे तथा महाभाग” जातक 
की व्याख्या में काणहा और वासुदेव शब्दों से इसकी पुष्टि भी की 
गई है । इससे प्रतीत होता है कि वासुदेव काण्दायन अथवा कृष्णायन 
गोत्र के थे । महाभारत में वासुदेव की व्याख्या वासुदेव का पुत्र ही 
की गई हे वसुदेव का पुत्र नहीं । ऐसा प्रतीत होता हे कि जब वासुदेव 
को उपास्य रूप में ग्रहण किया गया तो वेदिक पात्र कृष्ण जिसका 
उल्लेख हम पीछे कर चुके हैँ--के सब गुणां का आरोप वासुदेव मे 
हो गया । काण्हायन गोत्र वाली बात इस बात से भी सिद्ध होती 
है कि पाणिन ने ४।१।६९६ ओर ४।.१। ६६ सूत्रों के अनुसा 
'कृष्णायन? को क्रृष्णगोत्रोत्पन्न स्वीकार किया हे । यह एक ब्राह्मण 
गोत्र था, जो वशिष्ठ के वगे का था। मत्स्य-पुराण, अध्याय २०० म 
कृष्णायन गोत्र को पाराशर वर्ग का भी बताया है। ब्राह्मण ओ 
पाराशर वर्ग से सम्बन्ध रखते हुए हम उसे क्षत्रिय गोत्र मान सकते री 
क्योंकि आश्वलायन गृह सूत्र १२। १५ के अनुसार ज्षात्रियां १) 
गोत्र भी ब्राह्मण-गोत्रों के अनुसार होते थे । कृष्ण कृष्णायन गोत्री 
होने के कारण ही कहलाये और फिर छान्दोग्योपनिषदू में उल्लास 
घोर आङ्गिरसे ऋषि के शिष्य ओर देवकी के पुत्र कृष्ण से उसकी 
स्बन्ध.जोडं दिया गया । सभा-पवे में भीष्म कृष्ण के विषय म॑ 
हैं कि कृष्ण का सब से अधिक आदर इसी लिये दिया गया है कि 
घेद और बेदाङ्गो के ज्ञाता हैं और ऋत्विग भी हे ।* | 
वासुदेव और नारायण के सम्मिश्रण के सम्बन्ध में १ 
भण्डारकर ने निर्देश किया है । हम पहले कह चुके हैं कि महाभारत 
नारायणीय उपाख्यान नारायण और विष्णु में एकता स्थापित कर | 
का अच्छा प्रयत्न है । नारायण शब्द की व्याख्या भी इस उपाए 
में की गई हे । नार' जल को भी कहते हे । ऋग्वेद में इस बात*| 


१ महाभारत सभापव ३८ 
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संकेत है कि सृष्टि से पहले सब जगह जल ही जल था; फिर नारायणी. 
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की नाभि से ब्रह्मा की उत्पत्ति हुई, जिसने सृष्टि की रचना की ।' 
शतपथ त्राह्मण में भी नारायण का उल्लेख हुआ है।२ खस 
पांचरात्र-सत्र का प्रयोजक पुरुष नारायण' को ही तथा पुरुष-सुक्त का 
कर्ता भी उसे ही बताया गया है।२ तैत्तिरीयारण्यक १०११ में भी 
नारायण को सर्व-गुण-सम्पन्न कहा गया है। महाभारत फे नारायणीय 
उपाख्यान के अनन्तर तो नारायण सर्वेश्वर के रूप में प्रस्तुत हुए | 
महाभारत के वन-पर्व अध्याय १८८, १८६ में वर्णित प्रलय के प्रसङ्ग में 
लिखा है कि जब प्रलय होने पर चारों ओर जल ही जल.था, तो एक 
म्यप्रेध वृत्त की शाखा पर शंख पर बेठा हुआ एक बालक ही अवशिष्ट 
रहा, उसने अपना मुख खोला और मार्कण्डेय उसके, मुख में चले 
गये, वे वर्षो' तक वहीं भ्रमण करते रहे और जब बालक ने उन्हें मुख 
से बाहर निक्राला तो उन्होंने आश्चय-चकित होकर बालक से पूछा कि 
छाप कौन है? तब नारायण ने अपना स्वरूप उन्हें बताया। 
मार्कण्डेय ने महाभारत में युधिष्ठिर को यह कथा सुताई ओर कहा कि 
तुम्हारे सम्बन्धी जनादेन ही स्वयम्‌ नारायण हैं। नारायण की कथा 
पुराणों में भी आती है और “नारायण? नाम की. कनिका से 
व्याख्या की गई है ! महाभारत में कई स्थलों पर वासुदेव और अजुन 
को नर और नारायण बताया गया है।* इस प्रकार महाभारत काल में 
ही नारायण का सम्बन्ध वासुदेव से हो गया था | 

यह पहले ही कहा जा चुका है कि वैदिक काल में विष्णु को 
प्रधानता मिलने लगी थी । ऐवेरिय ब्राह्मण में तो विष्णु को सर्वोपरि 
देव माना है।* शतपथ ब्राह्मण और तैतिरीयारण्यक में भी विष्णु 
के वैशिष्ट्य की कथाएँ आती हैं ।* मैत्रेय उपनिषद्‌ और कठोपनिषद्‌ 
२६ में विष्णु की महत्ता स्पष्टतः प्रकट की गई है तथा विष्णु के 
स्थान को “परमं पदम? कहा है किन्तु विष्णु का वासुदेव से सम्बन्ध 
महाभारत-काल में ही जोड़ा हुआ प्रतीत होता दै; भीष्म-पव क ३% 
रे अध्याय के अध्ययन से यह बात स्पष्ट हो जाती है। आश्वमेधिक 


१ ऋग्वेद १०।८।१ तथा १०।८२।६ 
२ शतपथ ब्राह्मण १३।३।४ 
ऋग्वेद १२।६।१ तथा १२।१०।६० 
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महाभारत युद्ध के पश्चात्‌ जब कृष्ण द्वारका से लोट रहे थे 
तो मार्ग में भ्रगुवंशीय उट्टंक नाम के मुनि मिले । उट्रंक ऋषि ने कृष्ण 
से पूछा कि क्या अपने कौरवो ओर पाण्डवों में शान्ति स्थापित कर 
उनमें मेल करा दिया दै? कृष्ण ने उत्तर दिया कि कोरवों का नाश 
हो गया है और पारडवों का एकच्छत्र राज्य । इस पर ऋषि बड़े करद 
हुए और कृष्ण से बोले कि यदि तुम अध्यात्म-दशन की ठोक-ठोक 
व्याख्या न कर सकोगे तो में तुम्हें शाप दे दंगा । कृष्ण ने उन्हे 
ध्रध्यात्म-दशेन समभाकर अपना विराट रूप दिखाया । यहाँ इस रुप 
को वेष्णव-रूप कहा गया है ।* शान्ति-पव में भी कृष्ण को विष्णु 
का रूप बताया गया है । 

महाभारत के सूक्ष्म अध्ययन से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते है 
कि महाभारत काल में कृष्ण का वासुदेव नारायण ओर विष्णु के रूप 
में स्वीकरण सर्वसाधारण न था । कुछ स्थलों को छोड़कर महाभारत 
में कृष्ण एक उच्चकोटि के राजनीतिज्ञ क्षत्रिय योद्धा के रूप में चित्रित 
किये गये हैं और यदि हम उन स्थलों को पाश्चात्य विद्वानों की उक्ति 
के अनुसार प्रक्षिप्त मानलें तो महाभारत में कृष्ण को भगवान मान 
लेने की आधार शिला ही गिर जाती है; परन्तु महाभारत के अन्तः" 
साक्ष्य और बाह्य-साक्त्य के आधार पर इस बात को स्वीकार नहीं 
किया जा सकता । विण्टरनिटज ने अपने संस्क्रत-साहित्य के इतिहास 
में महाभारत के 'तीन' संस्करण माने हैं। पहले संस्करण में ८८०० के | 
लगभग श्लोक दूसरे में २४००० ओर तीसरे में एक लाख हें । हरिवंश | 
पुराण को वे महाभारत से अलग ही स्वीकार करते हैं। महाभारत के | 


कुछ अंशा को प्रक्षिप्त मानकर यदि यह कल्पना कर भी ली जाय कि | 
महाभारत काल में कृष्ण को साधारण राज-पुत्र के रूप में ही स्वीकार | | 


किया गया है तो श्रीमद्भगवदगीता के आधार पर--जो अन्तः और | 
बाह्य-साक्ष्य के आधार पर महाभारत काल की ही रचना ठहरती है 
और जिसमें अधिक अंश प्रक्षिप्त नहीं हे--यह मानना पड़ेगा कि म 

भारत काल में ही कृष्ण में अवतारत्व का आरोप होने लगा था। | 
महाभारत के विषय में एक बात और भी उल्लेखनीय है । वह यह किं | 
इस भागवत” ऐकान्तिक अथवा पपाञ्चरात्र धर्म' का विशेष प्रचार | 


सात्वतो? के द्वारा हुआ, जो योग्य और वीर क्षत्रिय योद्धा थे। यही | 
ट्या RSS FU NR CMR AEE ती 
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कारण है कि उनके समय तक इस धर्म में क्षात्र बल का प्राधान्य रहा; 
परन्तु पौराणिक युग से विष्णु, नारायण और वासुदेव की त्रिवेणी 
सम्मिलित होकर बहने लगी, जिसका प्रवाह भक्ति-सलिल से परिपूणे 
था। आगे चलकर यह प्रवाह वेष्णव-भाक्ति की विशाल सरिता में 
परिणत हो गया, जिसकी अनेक शाखा-प्रशाखाओं ने जनता को 
'जीवन? प्रदान किया ओर वह आनन्द-रस में निमग्न हो गया। 


कृष्ण के जिन स्वरूपो का हमने अब तक विवेचन किया है, 
उनका हमारे भक्तिकालीन साहित्य से साक्षात्‌ सम्बन्ध नहीं है क्योंकि 
हिन्दी के कृष्ण-भक्ति-साहित्य के चरित-नायक त्रजाबहारी लीला- 
पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण हैं, जिनका लीलाधाम ब्रज हे और गोप-गोपियो से 
सीधा सम्बन्ध है । प्रेमा-भक्ति के आलम्बन, गोप-गोपियों के सर्वस्व, 
राधावल्लभ, नटनागर, गोपाल-कृष्ण का समावेश हमारे वाङमय में 
कब से हुआ ! यह एक दुस्तर समस्या है । पौराशिक-साहित्य का 
विवेचन हम पहले कर चुके हैं। कई पुराण तो ऐसे हैं, जिनमें कृष्ण- 
| चरित्र संक्षेप में दिया गया है किन्तु कुछ पुराणों में कृष्ण की लीलाओं 
का विस्तार से वर्णेन दै । कृष्ण-चरित-सम्बन्धी पुराण ये हैं :-- 


स पद्म-पुराण, वायु पुराण, वामन-पुराण, कूमे-पुराण, ब्रह्म-वैवर्त 
क | पुराण और हरिवंश पुराण । इनका उल्लेख हम आगे करेंगे। यहाँ तो 
इ | मी यही देखने का प्रयास करेंगे कि गोपाल कृष्ण की कथा के अन्य 
के | रैन से सूत्र हैं? जिन शिला-लेखों का पहले उल्लेख हुआ है, उनमें 


। गोपाल कृष्ण का कोई संकेत नहीं मिलता । नारायणीय उपाख्यान” 
| में वासुदेव अवतार का वर्णन करते हुए यह लिखा है कि वासुदेव ने 
| भस के वध के लिये अवतार लिया । 'सभा-पवे? में “शिशुपाल? ने 
| व्य में कृष्ण को गोकुल में “पूतना? आदि का संहारक बताया है और 
` भीषम द्वारा की गई कृष्ण की प्रशंसा को भूठी प्रशंसा कहा है । ३ वें 
अध्याय में जहाँ भीष्म ने कृष्ण की प्रशंसा की दै, वहाँ यह उल्लेख 


४ इसलिये 'मण्डारकर? ने इस पद को प्रक्षिप्त मानते हुए 
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१ gins many interpolations...... Thus attempts have 
Ways been made (७ bring by means of interpola- 


+ 12 है ह, 


यी (00२ >. 
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‘tions, the stories told in the Mahabharat to the form 
which they subsequently assume.’ 
महाभारत के इस संस्करण में कृष्ण की गोकुल वाली कथाश्रों 
का समावेश है । उत्तरी भारत में पाई जाने वाली महाभारत को प्रति उस 
लिपियों में इस प्रकार के श्लोक नहीं हे । 'कृष्ण' के गोवन्द नाम का 
सम्बन्ध गोपाल कृष्ण’ से जोड़ा जाता है । “गोविन्द” एक पुराना नाम 
है और इसका उल्लेख 'श्रीमद्भागवत्‌ ? और 'महाभारत दोनों में हुआ है 
परन्तु महाभारत में गोविन्द? शब्द का सम्बन्ध “गोपाल कृष्ण” से नहीं 
लगाया गया हे। आदि पवे में गोविन्द की व्याख्या इस प्रकार की 
गई है कि भगवान का नाम “गोविन्द” इसलिये हे कि उन्हाने 'वाराहा. | 
वतार! में गो! अर्थात्‌ प्रश्‍्वी की रक्षा की थी ।२ शान्ति-पवे में भी 
इसी प्रकार व्याख्या की गई है |? 'भण्डारकर! ने गोविन्द की उत्पत्ति 
गोविद्‌ से बतलाई हे. जो ऋःवेग में इन्द्र के विशेषण के रूप में प्रयुक्त 
हुआ है और 'केशिनिसूदन” के विषय में भी उन्होंने यही लिखा दै कि 
यह भी इन्द्र का विशेषण था और बाद में ये दोनों विशोषण कृष्ण के 
साथ जोड़ दिये गये।* ऋग्वेद में हमें ऐसे मन्त्र अवश्य मिलते हैं, जिन 
में गो, वृष्णि, राधा, ब्रज, गोप, रोहिणी और अर्जुन आदि नाम आगे 
हे उनमें से कुछ मन्त्र निम्नलिखित हैं-- 
१--ता वां वास्तून्युष्मसि गमध्ये । यत्र गावो भूरिश्ज्ञा अयासः। | 
अत्राह तदुरुगायस्य वृष्णः परमं पदमवभाति भूरि॥' 
२-स्तोत्रं राधानां पते ऋ० १ ।३०। २६ 
३--गवामयत्रजं वृधि ऋ० १।१०।७ 
४-दासपस्नी अहिगोपा अतिष्ठत | ऋ० १। ३२। ११ 
५-त्वं नृचक्षा वृषभानुपूर्वी कृष्णास्वाम्ने श्ररुपो विभाहि|| 
[ अथवे० ३। १५। ३ 
६-तमेतदाधार यः कृष्णासु रोहिणीषु । ऋ० ८। ६३ | १३ 
- ७-'क्ृष्णुरूपारि अर्जुना विवो मदे। ऋ० १० २१। ३ 
१ Vaishnavism and Shaivism ( Page 50 foot note ) 
२ आदि-पर्व (महाभारत) २१-१२। 
3 शान्ति-पवं ३४२-७० | 
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. इन मन्त्रों में जो नाम आये हैं, उनका यद्यपि गोपाल कृष्ण से 
कोई सम्बन्ध नहीं है, परन्तु ऐसा प्रतीत होता है कि जिस प्रकार 
वैदिक कृष्ण का सम्बन्ध महाभारत के कृष्ण से जोड़ दिया गया, 
उसी प्रकार इन सभी नामों का उपयोग पौराणिक युग में कृष्ण से 
सम्बद्ध कर लिया हो! ० 

हम पहले. वता आये हैं कि 'घरजातकः में वासुदेव और बलदेव 
का उल्लेख है, वह कथा इस प्रकार है-- 

“वासुदेव ओर उसके भाई देवगव्भा और उपसागर के पुत्र थे। 
उन्हे देवगव्भा ने अपनी सेविका “नन्द गोपा? और उसके पति “अन्धक' 
को वेणु के सुपुदे कर दिया था ।” इस कथा से पता चलता है कि इस 
जातक की रचना के समय गोपाल कृष्ण वाली कथा प्रचलिद थी; 
किन्तु अतक्य प्रमाणां के अभाव में इस जातक का समय-निर्धारण 
अत्यन्त कठिन समस्या दै । 
पुराण ग्रौर कृष्ण-चरित-- 

र गोपाल कृष्ण सम्बन्धी सबसे अधिक कथाएँ हरिवंश पुराण 
में हे । इस पुराण में कृष्ण के चरित को गोपियां के साथ संबद्ध कर 
लिया हे । “विष्णु पर्व के १२८ अध्यायों में कृष्ण-जीवन की पूरी कथा 
दी गई है और कृष्ण के सौन्दर्य का अनेक प्रकार से वर्णन किया 
गया है; पूतना-वध, शकट-वध, यमलाजु न-पतन, माखन-चोरी, 
कालिय-दमन, धेनुक-बध, प्रलम्बै-बध गोवद्धेन-धारण आदि सभी 
लीलाओं का इसमें विशद्‌ वर्णन है और बीच-बीच में प्रकृति का भी बड़ा 
ही सुन्दर चित्रण है। पाश्‍चात्य विद्वानों ने 'हरिवंश-पुराण” का रचना- 
काल इसा की पहली शताव्दी के लगभग माना है और अपने कथत 
कौ पुष्टि में हरिवंश पुराण में आये हुए “दीनार शब्द को रखा है । 
हरिवंश पुराण में ३८७८ श्लोक हैं। श्रीकृष्ण इन्द्र की पूजा का 
सा कर नन्द को गोवर्द्धन की पूजा का विधान बताते हैं और 
Ed को ही अपना सर्वस्व कहते हैं । ३५३२ संख्या . वाले श्लोक में 
भाषः का उल्लेख है और यह बतलाया है.कि गोप ब्रज को छोड़ कर 
श'ोवन चले आये । “घोष का दूसरा नाम “आभीरपल्ली? बताया 
* | हरिवंश-पुराण में आभीरों का विस्तार मधुरा के निकट महावन 
गया हारको कके पासं अनूप और आनते देश तक बताया 
> हरिबंशघुराण ११६१-४१६३ श्लोक 


1: 
| | (१६२) 
| | महाभारतं के 'मोशल-पर्वे', असाय में  आभीरां के सम्बन्ध | i 
| में एक कथा आती दै, जिसके अनुसार अर्जुन वृष्णि-वंश केसमाप्तहे | * 
॥ जाने पर उस वंश की स्त्रियों को जब द्वारका से कुरुचेत्र ले जा रहे थे, ग 
| तो आभीरों ने उनके ऊपर आक्रमण कर दिया । आभीर लुटेरे और 
म्लेच्छ बताये गये हैं, जो 'पंचनद-प्रदेश' में रहते थे! विष्णु-पुराण में 
आभीरों को कांकण ओर सोराष्ट्र के निवासी बताया गया है । पहले तो 
आभीर चरवाहे थे, फिर बे पञ्जाब से मथुरा, सोराष्ट्र और काठिया- 
वाड़ तक फैज्ञ गये । आजकल “अहीर? शब्द “आभीर” का ही बिगड़ा| 
| हुआ रूप है । ऐतिहासिक प्रमाणों से ज्ञात होता हे कि आभोरोंने | पी 
॥ मराठादेश के उत्तर में अपना राज्य भी स्थापित किया था । “नासिक! 
में एक शिला लेख भी मिला है, जिसमें 'आभीर' “शिवदत्त' के पुत्र / गा 
|! “इशवरसेन' के राज्य के नवम वर्ष का उल्लेख है। इस शिला-लेख से 
| |. पता चलता है कि यह तीसरी शताब्दी का लिखा हुआ है । वायु पुराण 
|; में आभीरों के एक राज्यवंश का वर्णन दै, जिसमें १० राजाओं का 
| वणन हुआ है ।' काठियावाड़ के एक अन्य उत्कीर्ण लेख ( 11501- 
fi 0001 ) में, जो गुण्डा स्थान में मिला है, रुद्रभूति के दान का वणन 
| हे । रुद्रभूति आभीर था। यह शिलालेख रुद्रसिंह नामक चत्रप ने 
लिछवाया था, जिसका समय ई० सन्‌ १८० के आसपास था । 
श्राभीरों के इस इतिहास से आधुनिक विद्वानों ने अनुमान 
लगाया है कि 'गोपाल कृष्ण” तथा “बालकृष्ण? वाली कथाओं | 
का समावेश “बासुदेव? के साथ इन आभीरों द्वारा किया 
गया । आभीरों में “बालदेवी' और 'बालदेवता? की उपासना प्रचलित | फिन 
हे | 'वालदेवता” के विषय में यह भी कहा जाता है कि उसका जन्म | की; 
नीच घराने में हुआ ओर पालन-पोषण एक दूसरे कल्पित पिता के 
यहाँ हुआ, जिसे यह ज्ञान था कि वह उसका अपना बच्चा नहीं है और | सव 
उसके बहुत से निरीह भाइयों की हत्या हो चुकी है । घेनुक-बध आदि | 
की कथाएँ भो इन्हीं आभीरों के द्वारा कृष्ण-कथा में स्थान पा गई | | थी 
| किला ने इसी मत की पुष्टि करते हुए निर्णय किया है :-- । 
, “The dalliance of Krisna with cowherdesses, | 
which introduced an element in consistent with the | 
advance of morality into the ल 0 MOrAItY into the ‘Vasudeva, religiot), 7९112101) || 
3--वायु पुराण, खण्ड २ श्रध्याय ३७ | | 
3 — Journal of the Royal Asiatic Society for 1907 Page 981 ३ | 


| ( १६३ ) 


र was 9150 af after-growth, consequent upon the freer 
रौ 17९00115९2 between ‘the wandering Abhiras and 
थे, their more civilised Aryan neighbours took advan- 
र tage of its looseness. Besides, the Abhiran wornen 


must have been fair and handsome as those of the 
Ahir Gavaliyas or cowherds of the present day are.’ 

इस विषय में इण्डियन एण्टिक्वैरी' के लेख तथा “एन्साइक्लो- 
पीडिया ऑव रिलीजन एण्ड एथिक्स” के लेख विचारणीय हैं। 
कमेडी ने अपने लेख में जाट, गूजरों को आभीरों की ही सन्तान 
। माना है। 'वेवर' और 'ग्रियसेन' भी इसा के पश्चात्‌ ही आभीरों 


त्र ~ > नि 
र. के देवता बाल कृष्ण का होना सिद्ध करना चाहते हैं। ऐसा सिद्ध 
1 करने से उनका अभिप्राय यह है कि वालकृष्ण की कथायें ईसा की 


कथाओं का रूपान्तर है । ग्रियसेन ने लिखा है कि ईसा की दूसरी 
शताव्दी में ईसाइयों का एक दल सीरिया से आकर मद्रास के दक्षिण 
में आबाद हो गया था । इन इंसाइयों की भक्ति-भावना का पूरा-पूरा 
प्रभाव हिन्दुओं पर पड़ा ओर क्राइस्ट से क्रिस्टो तथा फिर कृष्ण उनका 
उपास्य बन गया । वेष्णवो की दास्य-भाक्ति, प्रसाद, पूतना-स्तन्य-पान 
आदि को ग्रियर्सन ईसाइयत की ही देन बताते हैं। उनका कथन है 
' कि पूतना बाइबिल की “वर्जिन” है, प्रसाद 'लवफीस्ट' और दास्य-भक्ति 
` पाप-पीडित-मानवता का करुण क्रन्दन है। इन लेखों के आधार पर 
इसा के पश्चात्‌ ही बालकृष्ण की कथाओं का समावेश सिद्ध होता है 
किन्तु यह बात वायुविकारजन्य प्रलाप से अधिक महरंव नहीं रखती । 
| कीथ, मेकडोनल आदि विद्वानों ने इस मत का खण्डन किया: 

| अन्य प्रमाण भी उक्त कल्पना के विरोध में उपस्थित किये जा 
| सकते हैं। हम बता आये हैं कि ईसा से बहुत दिन पहले ही बालकृष्ण 


थी। संक्षेप में हम निम्नलिखित युक्तियाँ इस विषय में उपस्थित 

केर सकते हैं -- | 
हासा, वायुपुराण और हरिवंश पुराण में आभीर 

॥ खरे विकार remeron oponrernnnnennneiamenend 

| र २--काठियावाड में पाये जाने वाला शिला-लेख, जिसके अनु- 

| "र आमीरों का राज्य-काल ईसा से पहले ठहरता है 1 

___ सु०सा०--२५ भी क किक हड 


| कौ कथायें प्रचलित थीं और आभीर जाति कहीं बाहर से नहीं आई 


Nt 


। । जना १६४ ) 
३--आंभीरों का द्रविड-शब्द से सम्बन्ध, जिसका विवेक 
राय चौधरी ने Early History of Vaishnavism में किया है| 
द्रविड-भाषा में आभीर का अथ “गोपाल? है 
४-महाकवि भास के “बाल चरित”, 
घटोत्कच” नाटकों में वणित कृष्ण का चरित्र । 
1 «--गाथा-सप्नशती में राधा-कृष्ण की लीलाओं का उल्लेष 
६--बालकृष्ण की इंसा-निरपेक्ष बहुत-सी कथाओं का अस्तिब। 


प 


दूत वाक्‍य? ओर द 
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श्री कृष्ण चरित का पूर्ण विवेचन करने वाला दूसरा पुराण 
'ब्रह्म-वेवत? पुराण है, जिसके कृष्ण-जन्म-खंड सें कृष्ण विषयक सामग्री 
दी हुई हैं । पहले अध्यायों में कृष्णु-जन्म का कारण, चोथे में गोलो / 
का ओर पाँचवें में राधा के मन्दिर का वणेन है। छठे अध्याय में 
अंशावतारों का वणेन करते हुए राधा और कृष्णके सम्बन्ध को 
| स्पष्ट किया है । फिर सातवें अध्याय में श्रीकृष्ण-जन्माख्यान, आढ 
| अध्याय में श्रीकृष्ण जन्माष्टमी-ब्रत का वर्णन है। नवें अध्याय में 
| बलदेव का जन्म और नन्द के पुत्रोत्सव का वर्णन है। आगे कृष्ण की 
लीलाओं का वणेन हुआ है | बीच-बीच में और भी बहुत से उपाख्यान 
आये हे। फिर उत्तराद्धे में, जो ५५ वे' अध्याय से प्रारम्भ होता है|. 
श्रीकृष्ण-प्रभाव-वणून तथा अन्य उपाख्यानों के अनन्तर कंस की 
कथा ओर श्रीकृष्ण का मधुरा-गमन दिया हुआ है । अध्याय ६१ में 

| ष्ण उद्धव को ब्रज में जाने की आज्ञा देते हे और उद्धव वहाँ जाक 
। राधा और गोपियों से वार्तालाप करते हैं। ६८ घे अध्याय में उद्धव 
, । मधुरा वापस आते हे, फिर आगे राधा-कृष्ण सम्बन्धी अनेक वृत्तात | 
लिखे हैं साथ-साथ स और भौ बहुत से आख्यान हैं। ब्रह्मवेवते | 
बहुत-सी स्लुतियों दी गई हैं और अनेक स्थलों पर उच्च कोटि १ 
श्शाङ्गारक वणेन ह । ऐसा प्रतीत होता है कि हिन्दी के कवियों ने बहु| 
कुछ सामग्री ब्रह्म-वेवतं पुराण से ली है। ब्रह्म-वैवर्त में राधा काजी। 
वणन है, उसका उल्लेख हम आगे करेंगे । इस पुराण में इष्णी| 
लीलाओं का वणन हरिवंश पुराण के वर्णनां की अपेक्षा अविर | 
श्ाङ्कारिक और विस्तृत है । | 


पद्म-पुराण--- 


इस पुराण के पाताल-खण्ड में कृष्ण-चारित का विवेचन दै. 
अध्याय ६६ से ७२ तक तो श्रीकृष्ण के माहात्म्य का वर्णन दै औं 


| 
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अध्याय ७३ से परे तक वृन्दावन आदि का माहात्म्य और श्रीकृष्ण की - 
लीला का विवेचन है । गोषियों के अध्यात्म-पन्त और उनकी उत्पत्ति. 
'$ विषय में भी विस्तार से वणेन किया गया है, जिसका विवेचन-हम 
आगे करेंगे । इस पुराण में वृन्दावन, द्वारका, गोकुल, मथुरा आदि 
_ कराबड़ा सुन्दर वर्णन हुआ हे ओर द्वादश वनों का भी उल्लेख है ।' 
शलोक ८८ से १८२ तक श्रीकृष्ण के सौन्दर्य का वर्णन है । सूर-साहित्य 
| पर इस पुराण का पर्याप्त प्रभाव लक्षित होता हे । पुष्टि-सम्प्रदाय में 
पद्म पुरा की बहुत-सी बातें ज्यों की त्यों अपनाई गई हैं । 
बायु-पुराण-- 
। वायु-पुराण के ह्वितीय-खरणड अध्याय २८ में विस्तार पूवक 
1) स्यमत्तक मणि का कथा लिखों हे ओर किए श्राक्रःण के जन्म का 


वरन है। इसके अनन्तर कृष्ण को १३ सस परितर्यो, ओर उनके 
:| पुर्ण आदि का वसंत हे । इस पुराण के विपय में विशेष उल्लेखनीय र 
| बात यह है कि इसमें कृष्ण की गाप लीलाओं और राधा की केलि का 
वणन नहीं हे। अध्याय ४२ सें कुछ शजोकों में गालोक वासी भगवान्‌ 
कृष्ण का उल्लेख करते हुए राथा और गोप-लीला का उल्लेखः 
माहे] | 

| वामन-पुराश - - 

इसमें केवल केशी, मुर और काल-तेभि के वध को कथा है! 


। | ९ 
एप पुराण 
इसमें भो केवल यदुवंश का वर्णन, श्रीकृष्ण द्वारा महादेव की. 
४ आराधना और श्रीकृष्ण के पुत्रों की कथा है । ः 
| शरुइ-पुरार__ | 
हु गरुड़-पुराण में कृष्ण की लीलाओं का उल्लेख हे, जा 
'जो| १४४ में हुआ हे । इसमें पूतना-वध, यमलाजुनोद्वारः गोवद्धेन'धारण, 
| ेशी-चारार इत्यादि का वध, कालिय-दमन और शकटासुरुवध का 
| उल्लेख है । कृष्ण्‌ का 'सान्दीपनि’ गुरु से शिक्षा प्राप्त करन का भी 
: उल्लेख है । कृष्ण्‌ की रुक्मिणी, सत्यभामा आदि ८ पत्नियों का FT 
| गोपियो का उल्लेख तो है, परन्तु राधा का नाम नहीं दै। यह गरु | 


॥ 
| 
। 
। 
; 
| 
|; 
भ 
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| 

| 

। 
नीला, भद्रा, मित्रविन्दा, कालिन्दी, जाम्बवन्ती, सोम-पुत्री आदि की | | 
तपस्या का वर्णन है । | 
विष्णु-पुराण 

इस पुराण के चोथे अंश के १५ वें अध्याय में शिशुपाल कौ 

मुक्ति का कारण बतलाते हुए श्रीकृष्ण-जन्म का उल्लेख हुआ है। 
पाँचवें अंश में कृष्ण का चरित्र विशेष रूप से दिया हुआ है तथा 
कृष्ण की लीलाओं के साथ रास का भी वर्णन है। वास्तव में इसी 
अंश में कृष्ण के चरित्र का विस्तृत अडून है । 


` कृष्ण-विपयक पुराणों के विषय ओर भाषा पर दृष्टि डालने 
से यह बात स्पष्ट हो जाती है कि ये पुराण विभिन्न कालों की रचनाएँ 
हैं और बरावर इनके संस्करण होते रहे हैं। आज भी हमें इनके कई- 
कड संस्करण उपलब्ध होते हें । हो सकता है कि साम्प्रदायिक आचायों 
ने अपनी-अपनी परम्पराओं के अनुकूल इन पुराणों में घटा-बढ़ी 
कर ली हो । मध्यकालीन भक्ति-साहित्य पर सभी पुराणों का प्रभाष 
पड़ा है और कृष्ण के रूप ने अनेक प्रकार की विचार-धाराओं को 
पार कर वतेमान स्वरूप को धारण किया है। हम डा० हजारी प्रसाद 
द्विवेदी जी के इस मत से पूर्णतया सहमत हैं-- 


“कृष्ण का वर्तमान रूप नाना वैदिक, अवैदिक, आये, अनाये हि स्व 
धाराओं के मिश्रण से बना है | परन्तु फिर भी हम यह नहीं कह सकते | व 
कि कृष्ण ऐतिहासिक व्यक्ति नहीं है। अवतारत का आरोप हो जाने 
पर बहुत-सी अतिमानवीय घटनाओं से अवतार का जीवन घुल | 
मिल जाता है ।” 


कृष्ण के विकास का जो विवेचन हमने ऊपर किया दै, उससे 
यह निष्कषे निकलता हे-- 


१--महाभारत में जिस कृष्ण का वर्णन हुआ है, वह वासुदेव | 
का ही रूपान्तर है और वह पूर्णतया ऐतिहासिक व्यक्ति है। महाभारत | 
काल में ही श्रीकृष्ण में ईश्वरत्व का आरोप हो चुका था और इनसे | 
वेदिक कालीन श्री कृष्ण का सम्बन्ध भी स्थापित किया जा चक्रा थां। | 
महाभारतीय कृष्ण का सम्बन्ध मथुरा और द्वारका दोनों से था ए | 
शिशुपाल को बातों से यह भी आभास मिलता है कि ब्रज से भी 


कृष्ण का कुछ सम्बन्ध रहा होगा । कृष्ण कृष्ण गोत्रोत्पन्न थे । 


| 
| 
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२-कष्ण-कथा में बाल लीलाओं का समावेश अवश्य ही 
आभीर जाति के कारण हुआ । ईसाइयत से उसका कोई सम्बन्ध 
नहीं क्योंकि वह ईसा से बहुत पहले हो चुका था । 

३-पुराणों में साम्प्रदायिक्रता की छाप स्पष्ट दीख पड़ती है 
और उनकी भाषा और विपय से परिवर्तेन एवं परिवद्धेन के चिह्न भी 
उनमें खोजे जा सकते हैं । अतः यह भी निश्चित हे कि पुराणों की 
रचना किसी एक काल की नहीं है, विभिन्न सम्प्रदायों के आचार्यो' 
ने उनमें अदल-वदल अवश्य की है। 


भागवत के श्री कृष्ण 
श्रीकष्ण के चरित के सम्बन्ध में अब तक हमने श्रीमद्भागवत 


Rc rire 
का उल्लेख नहीं किया है । यद्यपि श्रीमद्भागवत में राधा का उल्लेख 


नहीं है, तथापि कृष्ण-भक्ति का सवेश्रेष्ठ ग्रन्थ “श्रीमद्भागवत? हो कहा 
जा सकता दै । महाभारत से लेकर पौराणिक युग तक जितना भी 
कृष्ण का विवेचन हुआ है, वह सब समन्वित रूप में श्रीमद्भागवत 
में मिल जाता दै। भागवतकार ने अवतारों का वर्णन करते हुए 
“एते चांशकलाः पुंसः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌?” कहा है । महाभारत 
में कृष्ण के जिस नारायण रूप का उल्लेख हुआ है, उसको भागवत- 
कार ने इस प्रकार लिखा है कि नारायण के कृष्ण और शुक्ल- 
स्वरूप असुर-मर्दित प्रथ्वी का भार उतारने के लिए कृष्ण ओर 
बलराम के रूप में आविभू त हुए ।' 
श्रीमद्भागवत में नारायण को पुरुषावतार या आदि अवतार 

हा दै। भगवान्‌ ने आदि में लोक-सुष्टि की इच्छा से महत्तत्त्वादि 
सम्भूत घोडशकलात्मक पुरुषाचतार धारण किया ।* “भगवान्‌ ने ही 
थ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश इन पाँच भूतो की अपने आपसे 
अपने आप में सृष्टि की है । इन तत्त्वों के द्वारा जब वे विराट्‌ शरीर | 
ब्रह्माण्ड का निर्माण करके उसमें लीला से अपने अंश अन्तर्यामी रूप 

प्रवेश करते हैं तन उन आदि देवनारायण को “पुरुष” नाम से कहते 
रि । यही उनका प्रथम अवतार है |”? भागवत के अन्तर्गत ब्रहम-स्तुति 
मे कहा गया हे “हे अधीश, क्या आप नारायण नहीं हैं? आप 
NTR यक की 


१ श्रीमद्भागवत २॥७॥ २६ 
3 श्रीमद्भागवत १। ३। १ 
3. बह्दी ११॥४॥३ 


+ 
kK 
t 
i 
| 
f ६ 
3. 
11 
हि 


` स्थापित किया हे और कहा है कि “पुराणों में कोइ छ को नारा- 


करूप का उत्तरात्तरावकास हाता गया है । 'महाभारत' एक ऐतिहासिक 


कर्म के वणेनो से यह बात भली भांति प्रकट होजाती है कि महाभाख | 


_दौनौं में विवेचन हुआ है। सम्भवतः भागवत की रचना इसीलिये हुई 
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अवश्य ही नारायण हैँ क्योंकि आप ही सब जीव-समूहों के आत्ता 
ओर अखिल साक्षी हैं ।”' इसी प्रकार अन्य पुराणों में भी “नारायण! 
और वासुदेव कृष्णः की संगति लगाई गई है, यह हस पहले कह चुरे 
हैं। वेकुण्ठवासी चतुभु ज नारायण (महाविष्णु, श्वेत-द्वोप-पति विष्णु), 
नारायण ऋषि तथा वासुंदेवनन्दन श्रीकृष्ण तथा वृन्दावनविहारी 
नन्दनन्दन एक ही भगवान्‌ के विभिन्न रूप बताये गये हैं । श्री जीव 
गोस्वामी! ने 'लघुभांगवंतामृत? के पूर्व-पटल में इस का साभळ्जस्य 


यण ऋषि, कोई वामन, कोई क्षीरोपशायी कोई सहस्र शीर्षा और कोई 
वैकुण्ठनाथ नारायण कहते हैं।? ब्रह्माण्ड पुराण में भी ऐसा ही 
उल्लेख मिलता हे :--'जो वेकुण्ठ में चतुभुज नारायण, जो श्वेत. ) 
ढीप-पति नर नारायण ऋषि हैं, वे ही बृन्दावनविद्दारी श्रीकृष्ण हें” 
ऊपर के विवेचन स ज्ञात होता हैं कि श्रीसद्भागवतकार ने कृष्ण 
के व्यापक रूप को लिया है । सूक्ष्म दृष्टि से विवेचन करने पर हम इस 
निएकरषै पर पहुँचते हैं कि मडाभारत, गीता और श्रीमद्भागवत में कृष्ण 


प्रन्थ है; इसके आख्यानों में ही भरवत्तत्त्व-निरूपण हुआ है । यदि उन 
आख्यानो को ऐथक्‌ कर दिया जाय तो श्रीकृष्ण का मानवीय रूप | 
ही हमारे सामने आता है; यही कारण है कि पाश्‍चात्य विद्वानों ने महा- 
भारत में बहुत से .अंश प्राक्षप्त माने हैं, किन्तु उन आख्यानों में | 
भागवत-धमे और उसके तत्त्व का निरूपण बड़ा महत्वपूर्ण है । उसी 
तत्त्व का वैज्ञानिक समन्वय 'श्रीमङ्कवद्गीता” में हुआ है । भागवत में 
भक्ति की दृढ़ता के-सिये उसी तत्व की. व्याख्या की गई है। इसके | 
अन्तर्गत पु, प्रियत्रत, प्रहाद आदि भक्तों की कथाएँ तथा निष्काम | 
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का नारायणीय-धमे और श्रीमद्भागवत का भागवत धर्म? आदि में | 
एक ह्वी हैं पर दोनों ग्रन्थों में प्रधानता भिन्न-भिन्न सिद्धान्तो को है। | 
उसमें श्रीकृष्ण का रूप लोक-रक्षक भी हैं और लोक-रञ्जक भी) फिर । 
श्री मदूभगवदूगीता में महाभारत के सिद्धान्तों की ही व्याख्या की है। | 
“गीता” महाभारत का ही एक भाग है, दोनों ग्रन्थों को आद्योपाल | 
पढ्ने से यह विदित होजाता है । निष्काम-कर्म-युक्त प्रवृत्ति-तत्त्व का दी | 


१ -श्रीमञ्जागवत १० । १४ । १४ : 
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मा यह सिद्ध किया गया कि भक्ति के बिना निष्काम कर्म सम्भव नहीं 
। | मु ख्य tS [oS 

ए | है। भागवत! का मुख्य उद्देश्य भक्ति का प्रतिदान ही है। | 

के 


भगवद्गीता में भगवान्‌ को प्रकृति और पुरुष से भी परे एक 
सर्व-व्यापक, अव्यक्त और अमृत तत्त्व माना गया है और परम पुरुष 
कहा गया है, जिसके स्वरूप हैं--व्यक्त और अव्यक्त। अव्यक्त के भी 
सणुण', 'सगुण-निरु ण ° और “निगु ण” तीन भेद किये है । कृष्ण 
उस परम पुरुष के मूर्तिमान्‌ अवतार हैं; यही कारण है कि गीता में 
भगवान्‌ कृष्ण ने अपने विषय में पुरुष का निर्देश अनेक स्थानों 
.पर क्रिया है ।* “गीता! में भगवान्‌ ने अपना विश्वरूप अजुन को 
दिखाया हे ओर यही उपदेश दिया है कि अव्यक्त से व्यक्त रूप की 
उपासना करना अधिक सद्दज है। इसी प्रकार विश्व-रूप का वणुन 
महाभारत में नारद-प्रसङ्ग में भी आया हे ।* इससे स्पष्ट ज्ञात होजाता 
है कि सिद्धान्त रूप से महाभारत, गीता और भागवत में परबह्म को 
एक ही रूप दिया गया है परन्तु इतना अन्तर है कि महाभारत में 
कृष्ण! का परत्रह्म से वैसा व्यापक तादात्म्य स्थापित नहीं किया गया, 
जैसा भागवत और गीता में । महाभारत में पाण्डव अवश्य ही उन्हें 
बिष्णु का अवतार मानते हैं परन्तु यह -बात सामान्य रूप से स्वीकृत 
न हो पाई थी। भागवत में भी कृष्ण का वह स्वरूप नहीं है, जो गीता 
में है। गीता में ज्ञान, कमे और उपासना का सामञ्जस्य स्थापित 
किया गया है और साथ ही साथ पिण्ड-बह्मासड के ज्ञान सहित आत्म- 
विद्या के गूढ और पवित्र तत्वों को भी समभांया गया है, किन्तु श्री 


| 
हु 


मि महाभारत, शान्तिपव अध्याय ३३३ श्लोक २ १-२5 दुद डी 
~ एते चांशकलग पु'सः कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ । श्रीमद्घागवत १।३।२८ 
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श्रीमदभागवत’ में श्रीकृष्ण को अवतार ही माना है। देब 
श्रीकृष्ण की स्तुति करती हुई कहती है :-7 


“हे आद्य, जिसके, अंश (पुरुपावतार) का अंश प्रकृति है, उसे 
अंश (सत्वादि गुण) के भाग (परमाणु आदि) द्वारा इस विशव क्ष 
सृष्टि, स्थिति और प्रलय हुआ करती हे मे आपकी शरण हूँ| 
गीता में कई स्थलों पर इस प्रकार के वाक्यां को दुहराया गया हे 
इस प्रकार गीता और भागवत दोनों में भगवान्‌ श्रीकृष्ण को ज्ञान 
शक्ति, बल, ऐश्वये, वीये और तेज इन ६ गुणों से विशिष्ट माना है। 
“श्रीमद्‌भागवत में कुन्ती द्वारा की गइ कृष्ण की स्तुति में कृष्ण का 
स्वरूप एवं भगवान्‌ के अवतार का प्रयोजनं बताया गया हे । अन्त ग 
कुन्ती कहती है, “हे भगवन्‌, कोई लोग कहते हे कि आपने पुण्य शलोक 
राजा युधिष्ठिर का यश बढ़ाने के लिये ही यदुवंश में जन्म लिया ''। 
“जो लोग आपकी प्रेम तथा भक्ति-भावना से भरो हुई अद्भुत 
लीलाओं को बक्ताओं से सुनते हे, श्रोताओं को सुनाते हैं तथा स्वयं 
गाकर ओर स्मरण करके आनंदित होते हैं, वे शीघ्र ही इस जन्म-मरण 
रूपी सांसारिक प्रबल प्रवाह को शान्त करने वाले आपके श्रीचरण- 
कमलो का दशेन प्राप्त करते हैं 173 


“भागवत? में कृष्ण के सभी रूप आगये हैं, जेसे (१) अद्भूत 
कर्मा असुरसंहारक कृष्ण, (२) बालकृष् ए, (३) गोपीविहारी श्रीकर 


(४) राजनीतिवेत्ता, कूटनीति-विशा रद श्रीकृष्ण, (५) योगेश्वर श्रीकृष्ण, 


(६) परन्रह्मस्वरूप श्रीकृष्ण ! मुख्य रूप से हम कृष्ण के तीन रूप देखते 
हैं, (१) महाभारत के कृष्ण, (२) गीता के कृष्ण तथा (३) भागवत % 


कृष्ण । भगवान्‌ के वीरत्व-विधायक स्वरूप के दर्शन महाभारत. में 
परत्रह्म-स्वरूप के. गीता में और रंसिक्रेश्वर के भागवत में होते ६१) | 


वसे तो “भागवत? में कृष्ण के प्रायः सभी रूपों का विवेचन हुआ 


परन्तु प्राधान्य रसिकेश्वर-स्वरुप का ही है। भगवान्‌ के अरु 


संहारक, राजनीति वेत्ता तथा कूटनीतज्ञ स्वरूप का वणेन भागवत 


'दशम स्कन्ध के उत्तराद्ध में हुआ हे । दशाम-स्कन्ध के पूर्वाद्धे में निव 


श्रीमद्भागवत १०।८५।३ १ 

*--यथा विष्टभ्याहमिदं कृत्स्नमेकांशेन स्थितो जगत्‌ | गीता १०४२ | 

तथा मन्त: परतरं नान्यत्‌ किङििदुस्ति बनङजय ७।७ 
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| कृष्ण के बाल्यकाल की, असरों के वध से संबद्ध कथाएँ भगवान्‌ के 
बालरूप की कहानियाँ होने के कारण उनके अलौकिक चरित्र में आती 
| हेँ।कंस-वध तक कौ लीला वाल-लीलाएँ हैं,इनमें किशोरावस्था की भी 
| क्रियाएँ आती हैं । उनके राजा पद की प्रतिष्ठा जरासन्ध के युद्ध के 'अनंतर 
क| दवारका-दुर्गे-निर्माश-काल् से होती हे और यहीं से गीता की “परित्राणाय 
५ ५। साधूनाम्‌” वाली उक्ति की चरितार्थता प्रारम्भ होती है। इस स्कन्ध 
।| में कृष्ण के पराक्रम की निदर्शिका वीर-रस-मयी अनेक रोमाळच- 
'| कारिणी घटनाएँ हैं किन्तु बीच-बीच में अलौकिकता का भी समावेश 
है। है। वाल-लीलाओं को छोड़कर कृष्ण के शोप जीवन-चरित की दृष्टि से 
! भागवत को चार भागों सें विभाजित किया जाता हे--(१) घटनात्मक, 
न उपदेशात्मक, '३) स्तुत्यात्मक तथा (४) गीतात्मक 


घटनात्मक 


(१) श्रीमद्भागवत के वे स्थल घटना-प्रधान स्थल हैं, जो ऐतिहासिक 
घटनाओं का वर्णन करते हैं परन्तु जैसे गोस्वामी तुलसीदास जी 
मर्यादापुरुपोत्तम श्री रामचन्द्र जी के चरित्र को चित्रित करते हुए 
राम चरित मानस? में ग्रन्थ के प्रधान सूत्र भक्ति को नहीं छोड़ते और 
उसी भावना से अभिभूत होकर अनजाने में ही राम के चरित्र में 
`| अलोकिकता का समावेश कर जाते हैं, उसी प्रकार व्यास जी का 
| लक्ष्य भी भागवत तत्त्व-निरूपण द्वारा भक्ति-रस का परिपाक है । 
अतएव भागवतकार ने घटनात्मक स्थलों पर भी भगवान्‌ के दिव्य 
मंगल-स्वरूप की कई बार स्तुति कराई है:-जैसे-भोमासुर-वध के 
समय बाणासुर-संग्राम के समय, तथा वेद-स्तुति आदि | इन घटनाओं 
म अलौकिक घटनाओं का भी सम्मिश्रण है, जैसे स्वर्ग से कल्प- 
| "चलाना, देवकी के मृतक पुत्रों को लाना आदिं । ऐसे स्थलों पर 
कवि की प्रतिभा सजग हो उठती है और वह भगवान के स्वरूप में 
| पणा तन्मय हो जाता है कि अन्य सब भाव अभिभूत हो जाते है 
| प हृदयानुभूति रागाव्मिक वृत्ति के साथ उन स्तुदियाँ और स्तोत्रं 
| “रप में साक्षात्‌ रूप धारण कर लेती है। “श्रीमद्भागवत” में जहॉ” 
| ह इन घटनाओं का उल्लेख है, वहीं-वहीं कवि की इस क 
| भी नय मिलता है । इस घटनात्मक भाग में भागवतकार का उद 
| की ऱृढ़ता ही है । 
| _ प सा०_२६ 
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(२) उपदेशात्मक 

भागवत के उपदेशात्मक भाग में हमें श्रीकृष्ण योगेश्वर, उपदे 
तथा विज्ञानी के रूप में मिलते हैं । श्रीमद्‌भागवत? में दो प्रकार ३ 
उपदेश हैं--साधारण तथा बिशेष | साधारण उपदेश वे उपदेश है 
जो साधु महात्माओं, गुरुजनों या मित्रों ने दिये हे । इन उपदेशों का 
अभिप्राय कर्त्त व्यकर्म का अनुष्ठान करते हुए भगवद्धक्ति करना है। 
विशेष उपदेशों के रूप में वे स्थल आते हैं, जहाँ उपदेश किसी बया 
विशेष को विशेष रूप से दिये गये हैं, जैसे--उद्धव के प्रति भगवान्‌; 
उपदेश, ध्रुव को नारद का उपदेश, चतुःश्लोकी भागवत तथा कपिल. 
गीता आदि 1 ये उपदेश बड़े महच्वपूणे हैं क्योंकि इनमें दो बातों बी | 
व्याख्या हुई हैं--१--परमत तत्व की और २--ज्ञान-भक्ति-कम की। 


(३) स्तुत्यात्मक- 
भागवत का स्तुत्यात्मक भाग भी बड़ा महत्वपूर्ण है क्यों 
इसके द्वारा भी कृष्ण के वास्तविक रूप की व्याख्या की गई है। 
ये स्तुतियाँ दो प्रकार की हें-सकाम और निष्काम । सकाम स्तुतिया 
वे हैं, जो किसी कामना से प्रेरित होकर की गई हैं; जैसे -कारागा 
से मुक्त होने के लिये, किसी आपत्ति या दैविक, दैहिक, भौतिक ता 
की निवृत्ति के लिए की गई हैं । निष्काम स्तुतियाँ दो प्रकार की हों 
हैं-- एक तो वे, जिनमें तत्व-ज्ञान की प्रधानता है और दूसरी वे, जित 
साधन की प्रधानता है। वेद-स्तुति तत्त्व-ज्ञान-प्रधान स्तुति की 
जायगी, क्योंकि इसमें सब तत्त्वों का पर्यवसान एक ही वच्य 
दिखाया भया है । प्रह्वाद, अम्बरीष, ब्रह्मा, ध्रव आदि की स्तुति 
साधन-प्रधान कही जायेंगी क्योंकि इनमें भक्त मुक्ति का इच्छुक "| 
होकर केवल भगवान्‌ के रूप तथा लीला के स्मरण-कीतेन में नर्द 
लेता है । गीता प्रेस, गोरखपुर से प्रकाशित भागवत-स्तुति में इस ##1| 
की स्तुतियाँ का संग्रह दै । | 
(४) गीतात्मक-- | 
श्रीमद्भागवत का चौथा भाग गीतात्मक है। इन गीत 
म्न्थकार का हृदय साक्षात्‌ रूप से द्रवित होता हुआ प्रतीत होता है : 
उसकी अन्तरात्मा इन गीतों में पूर्णरूपेण प्रस्फुटित दै । ये हृदय | 
चे स्वतः प्रवाही स्रोत हैं, जिनका अवरोध कवि के वश की बात 
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£ हैं। प्रेम और विरह की भावना से ओत-प्रोत इन गीतों की 
संख्या अधिक नहीं है । पाँच गीत गोपियों के तथा एक द्वारका की 
कृष्ण पत्नियों का है । ये छः गीत दशम स्कन्ध में आये हैं। एकादश 
रन्ध में भी दो गीत आये हँ--एक पिंगला का और दूसरा एक 
भिक ब्राह्मण का । पिंगला का गीत निर्वेद-गीत है, जो संसार के 
कटु अनुभवों से उत्पन्न अन्तर्वेदना का अभिव्यंजन करता है। सात्विक 


है| और सदाचारी होने पर भी दुनिया के हाथों अपमानित होने वाले 
य| ब्राह्मण भिचुक के गीत में भी वेदना की झलक है । कृष्ण की पत्नियों 


का गीत दशाम स्कन्ध के ६० वें अध्याय में है। उनका मन भगवान्‌ 
की लीला में इतना तन्मय हो जाता है कि वे अपने को भूल जाती हैं। 
सांसारिक अनुभवों का ज्ञान लुप्त हो जाता है और आत्म-विभोरता 
की अनिर्वचनीय दशा में उनके हृदय-हृद से अनायास ही भावधारा 
ब्ग निकलती है । समस्त प्रकृति उन्हें कृष्णमयी लगती है और वे 
प्रकृति के सव पदार्थो. को सम्बोधित करके उनका कृष्ण से सम्बन्ध 
स्थापित करती हैं । वे यह तक भूज जाती हैं कि कृष्ण उनके समीप हैं । 
गोपी-गीतों का वणन तो वणेनातीत ही दै। उनके पाँचों गीतों 
| में अनुपम प्रेम को 516 है । प्रतीत होता हे हृदय वाणी के साथ 
ताप लिपटा हुआ चज्ञा आया है । गोपियाँ के गीत में जो रस हे वह 
अनुवाद में कभी नहीं आ सकता, उसकी अनुभूति सहृदय व्यक्ति मूल 
पाठ में ही यथार्थ रूप में कर सकते हैं। 


७०७ ०, र न्म ९ 
श्रीमद्भागवत में “कृष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌” तथा “जन्म कमे 


लक्षणा की संगति पूर्णरूपेण घटित हुई दै। कृष्ण शब्द की व्याख्या 
करते हुए लिखा है-- 
पिभू वाचकः शाब्दो निवृत्तिवाचकः । 

कांषेभू वाचकः शाब्दो णश्च वृ 

विष्णुस्तद्वावयोगाच्च कृष्णो भवति सात्वतः ॥ 
_ “श्रीमद्भागवत पुराण में, महाभारत, गीता तथा कृष्ण-सम्बन्धी 
नौ य सभी भन्थो में दिये हुए भावों मठ कर लिया है । 
[| “मागवत? के कृष्ण पाएडवों के सखा. दै. जो करुत्ेत्र महायुद्ध 


रं | चमे दिव्यम्‌” आदि की चरिताथेता पूर्णतया हुई है। इस विषय को 
करा लेकर परिडतों ने बढ़े विश्लेषण और विवेचन किये हे तथा गीता? 
ह| एव भागवत के कृष्ण में अभेद स्थापित किया है। विभिन्न पुराणों 
प्रक श्रीकृष्ण का पूर्णे अवतारत्व सिद्ध होता है और भगवान्‌ शब्द 


| 
| 
| 

| 

| 

| 
$| 
ह 
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हुआ है। वे गीता के उपदेश श्रीकृष्ण हैं, जो साधुओं के परित्राण, ; 

| पापियों के विनाश और धर्म की स्थापना के लिये प्रत्येक युग में प्रकट र 
होते हैं और जो गीता में भक्ति, ज्ञान और कर्म का सामज्ञस्य स्थापि | बि 
| कर निष्काम कमेयोगी के रूप में उपस्थित हुए हैं । वे मथुरा और्‌| द 
| द्वारका के महावीर, महायोद्धा, राजराजेश्वर कुष्ण भी हैं और गोकुल, | ङ 
ब्रज ओर बृन्दावन में विद्दार करने वाले ,नन्द-नन्दन रसिक शिरोमणि को 
| गोपाल कृष्ण भी हैं । ह. 


हमने पीछे श्रीकृष्ण के 'योगेश्वर' विशेषण का उल्लेख किया | कृष 
है। गीता में तो इस शब्द की आवृत्ति अनेक वार हुई है किनु | ती 
"श्रीमद्भागवत? नें श्रीकृष्ण का योगेश्वर-रूप पूणेतयः चित्रित भी हुआ | आ 
है । महाभारत के द्रोण-पर्व में सञ्जय के प्रति श्वतराष्ट्र की जो उत्ति है, | गए 
उसे पढ्ने से भागवत और महाभारत के कृष्ण की एकता स्थापित | 
होती है परन्तु वह स्थल अधिकांश विद्वानों ने प्रक्षिप्त माना दै । जहाँ वि 
तक योगेश्वर शब्द का सम्वन्ध है, उस पर किसी की ननु-नच करने | धी 
की गुञ्जाइश ही नहीं हे क्योंकि हम श्रीकृष्ण के योगेश्वरत्व का सम्बन्ध | नूर 
उनके परब्रहमस्व से स्थापित करते हैं। श्रीमद्भागवत में 'योगेश्‍वर' हो 
शब्द को आवृत्ति कई बार हुई है । भगवान्‌ की रासलीला को कामः | पे 
लीला न मानकर पवित्र योगमयी लीला ही माना गया है । महारास | प्रकृ 
के प्रारम्भ में ही लिखा है कि “सम्पूर्ण योगियों के स्वामी श्रीकृष्ण | घात 
दो-दो गोपियों के बीच में प्रकट हो गये तथा उनके गले में अपनी | उप 
| भुजा डाल दी ।' यह उनकी योगमाया का ही फल था कि ब्रज के | सर्‌ 
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गोप यह समभते रहे कि हमारी पत्नियाँ हमारे पास ही हें और श्रीकृष्ण | भी 
ने अपने योगबल से हजारों स्थूल और हज़ारों सुक्ष्म शरीर बना | प्रक 
| लिये। योग दर्शन, उपनिषदों, एवं अन्य योगपरक म्या में | का | 
I इस प्रकार की योग-शक्तियों का वर्णन है कि स्वरूपस्थ जीवन-सुक्तं | के। 
1१ योगी यदि अपने प्रारब्ध कर्ग को शीघ्र भोगकर समाप्त करना चाहे. 
11 तो अनेक स्थूल और अनेक सूक्ष्म शरीर धारण करके भोग सकता है। | हम: 
|| श्रीमद्भागवत में भी राजा परीक्षित ने शुकदेव जी से रासलीला के | तोः 
सङ्ग में यही प्रश्‍न किया है कि “हे ब्रह्मन्‌ ! श्रीकृष्ण धर्म-मर्यादा के g भार 
बनाने वाले और उपदेशक थे फिर उन्होंने धर्म के विपरीत पर-स्त्रियों | अब 
का स्पशे कैसे किया ?7 श्री शुक्रदेव जी ने परीक्षित को यही उत्तर | 
लुत क| अः 


१ श्रीमद्भागवत स्कंध १० अध्याय ३३ 


( २०५ ) 


सा | दिया दै कि भगवान्‌ कृष्ण अपने भक्तों की इच्छा से अपना चिन्मय 


ए, ' श्रीविग्रह प्रकट करते हैं। उनमें कर्म-बन्धन की कल्पना नहीं की जा 
फिर | सकती ।' श्वेताश्वतर उपनिषद्‌ में ब्रह्म का निरूपण इसी प्रकार से 
पि | क्रिया गया है कि तुम स्त्री हो, पुरुष हो, कुमार हो 
और | श्रर्थात्‌ तुम्हारे विभिन्न स्वरूप हैं । भगवान्‌ कृष्ण के योगेश्वर रूप 
ण, | के दृशेन हमें उस स्थल पर भी होते हे, जब उन्होंने स्वयं अपने वंश 


SS के. 


मोह से 


भगवान्‌ 


७ 2 ० अ 
गण ससारगसन्धु-सन्तरण कर सकते ह। १ 


महाभारत में भगवान्‌ कृष्ण के राजनीतिज्ञ स्वरूप का विशेष 
विवेचन किया गया हे परन्तु “श्रीकृष्ण” की राजनीति दूसरे प्रकार की 
थी | उनकी राजनीति धमे का स्वरूप था अर्थात्‌ जो पापी दै, नराधम है, 
नृशंस है वह दण्ड का पात्र है, फिर चाहे वह अपना भाई ही क्‍यों न 
हो। महात्मा गान्धी ने भी एक बार कहा था कि “यादि आवश्यकता 
पड़े तो में अपने लोगों से भी असहयोग करूं गा । वास्तव में जो पुरुष 
प्रकृति के मार्ग में रोडे अटकाता हो, जो व्यक्ति मानव-कल्याण का 
| घातक हो; उसे टूर रखना हो श्रेयस्कर है । श्रीकृष्ण ने राजनीति का 
उपयोग राजधर्म को निबाहने के लिये किया । वह राज-धर्म न्याय और 
सत्य का पोषक था । यही कारण था कि उन्होंने अपने कुटुम्बियों का 
भी घोर विरोध किया । श्रीमद्भागवत में श्रीकृष्ण के चरित्र को इस 
प्रकार तो चित्रित नहीं किया जैसे महाभारत में क्रिया है परन्तु भक्ति 
का पुर देकर और कृष्ण को सर्वेश्वर तथा योगेश्वर मानकर राजनीति 
* विषयों का उल्लेख किया है। 7 शिया 
श्रीमद्भागवत में वर्णित कृष्ण के जिन स्वरूपों का वणन 
हैसने ऊपर किया है, उनमें सूरदास जी का मन नहीं रमा दे । उन्होंने 
| भगवान्‌ कृष्ण की बाल तथा किशोर लीलाओं को ही लिया है। 
वत के द्वितीय स्कन्ध के सप्तम अध्याय में भगवान्‌ के लीला- 


| चारों की ज... भथा द तथा २९वें श्लोक से कष्ण आर बुलरास क है तथा २६वें श्लोक से कृष्ण और बलराम के 


१ 


श्रीमञ्चागवत स्कन्ध १०, अध्याय २२ 
मनसा प्रज्ञा अ्रसूजन्त र 
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( २०६) 
अवतारी की श्रोर संकेत किया गया है । भगवान्‌ की बाल-लीलाश्रे 
की सूची तृतीय-स्कःध के द्वितीय अध्याय में तथा अन्य लीलाओं ॥ 
वर्णन तृतीय अध्याय में किया है। इस प्रकार सूक्ष्म रूप से दी हुई 
लीलाओं का विशद वर्णन दशम-स्कन्ध में है, विशेषकर दशम स्क॒. 
पूर्वा “श्रीकृष्ण के बाज्-चरित्र, गोपी-विहार का स्थल माना जाता है। 
श्रीमद्भागवत का बालकृष्ण सब कलाओं स॑ पूण ६, वेदान्त सुनाता 
हुआ भी असुरों का संहारक है, क्षात्र-तेज धारण करता हुआ भी 
मोहन है, गम्भीरता का समुद्र होते हुए भी मुरली बजाता, नाचता 
गाता-हँसता दै, न जाने कितने भक्त उसकी इस अनोखी बाल-द्वि 
पर मुग्ध हैं और उसके एक-एक स्वरूप की झाँकी पर अपना सब कुछ 
समर्पित किये हुए हैं । उनके भक्तों को उनका मथुरा वाला किशोर रू | 
उतना प्रिय नहीं, जितना ब्रज का बाल पौगण्ड रूप । इसी रूप में 
उनको परेम आसक्ति है । वास्तव में बात यह हे कि भक्त-ब्रह्मानन्‌ 
सें भी ऊँची कक्षां का आनन्द-परमानन्द चाहता है । संधार में सब से 
निकृष्ट आनन्द विपयानन्द है, उससे ऊपर विद्यान-द है ओर उस पे, 
अधिके महान आत्मानन्द हे । आत्मरति, आत्मकाम, आत्मता 
यतिराट्‌ जिस अखण्ड सच्चिदानन्द को अहर्निश प्राप्त करता है, क्‌ 
ब्रह्मानन्द है । यही पराकाष्ठा परागति और मुक्ति मानी गई है कित 
भगवान्‌ के निष्काम उपासक, अनन्य-प्रेमी-मक्त भगवदानन्द की 
खाज करते हैं, जो केवल आत्मा से ही नहीं, बल्कि बुद्धि, मन, तन 
ओर गोम-रोम से अनुभूति में आता है; और इसीलिये परमदयातु| 
प्रेमबन्धन, पंरत्रह्म परमात्म सगुण साकार होकर अवतार धारण कर| 
है जिसके साक्षात्कार के त्रह्म-सुख सर्वाङ्गीण होकर प्राप्न होता है। इर 
लिये यह आनन्द परमानन्द दै और ब्रह्मानन्द से भी विलक्षण है| 
भागवत को बालकृष्ण ही परमानन्द दै; या यह कहिये कि त्रेज *| 
ब्रह्म ही परमानन्द है । जैसे जगत्‌ की चौरासी लाख योनियों में * 
व्यापक है, वैसे ही चौरासी कोस युग में वेदांत का परम सिद्धांत तरार] 
नाच रहा है, जिसकी ओर भागवतं में कई स्थलों पर संकेत हु रै! 
इस परमानंद की प्राप्ति भक्त के प्रभु से प्रथक रहकर सबके रूप १ 
होती है। इसी से वह केवल्य-मुक्ति स्वीकारं न करके भजनानी | 
बना रहता है । भागवत में वर्शित भगवान्‌ कृष्ण की लीला में आध. 
देविक, आधिभौतिक तथा आध्यात्मिक--सभी भाव भरे दै, प 
मुख्य रूप सं भगवान्‌ के प्रेम-विह्वल भक्तों की परमानंदता ही दै! 
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| (२७७) 
| सुरदांस जी पर भागवत” का पूरा प्रभाव है, परंतु जैसा ही 
|| र्व. रः ग्य ०७, बक्क 
ज्ञ | हम पहले कह चुके है, उन्होंने अन्य पुराणों से भी कथाओं के सूत्र लिये 
हे। अगले प्रकरण में कथावस्तु की दृष्टि से हम सूरसागर और भागवत 
की तुलना करेंगे । 
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॥ पृष्ठ अध्याये 0 
| | a ब्त 0 सरन्सु सः 
bl शमढुभागकत छार सूरण्स्हाणर? 

| ० ०७ ०, क ७ १२ 
hi सूर के आधुनिक आलोचकों ने उनकी विवेचना करते हुए इइ | इ 
| विषय पर विचार किया है, परन्तु वह विचार साधारण रूप से कथा. | दधः 
| , * वस्तु की दृष्टि से हुआ है | डा० धीरेन्द्र वर्मा ने अपने लेख भूः | नि. 


सागर ओर श्रीमद्भागवत में कई पक्षों पर प्रकाश डाला है। डा| छ 
| ब्रजेश्वर वर्मा ने अपने प्रबन्ध 'सुर-सागर? में भी इस पर विचार \ मे 
॥ किया है । सूर-विषयक अन्य ग्रन्थों में भी इस पर प्रकाश डाला गया 


| 


f शा 
| है किन्तु वह तुलनात्मक विवेचन सर्वाङ्गीण नहीं कहा जा सकता म 
| ॥ किन्हीं दो प्रन्थों अथवा लेखकों की तुलना करने के लिए यह आवश्यक | पाद 
शीं है कि उनके विषय के अतिरिक्त काल, सिद्धान्त आदि पर भी विचार 
| . होना चाहिए। सूर-सागर की द्वादश-स्कन्थात्मक प्रतियों में आये हुए | पुरा 
| व्यास कहे सुकदेव सों द्वादश स्कन्ध बनाय, सूरदास सोइ कहै पद- | एक 
भाषा करि गाय” आदि पढ़ इस धारणा को जन्म देते रहे कि | प्रच 
'सूर सागर? भागवत का अनुवाद है। इस बात को निश्चित करने | स्वः 
के लिए दोनों का गहन अध्ययन आवश्यक है । श्रीमद्भागवत एक | १२ 
महापुराण है और “विद्यावतां भागवते परीक्षा” वाली युक्ति के अनुसार | ओ 
प्रकाण्ड परिडतों के लिए भी यह विषय बड़ा गूढ़ है । भारतीय साहित्य | 
में निर्माण-तिथि देने की परिपाटी न होने के कारण साहित्य का 
बहुत-सा अंश आज भी अन्धकार के गर्त में पड़ा हुआ है। श्री मद्रा" | +, 
गवत की रचना-तिथि के विषय में निश्चय-पूर्वक तो कुछ नहीं कहां | हि 
जा सकता परन्तु अन्त: एवं बाह्य-साक्ष्यां के आधार पर यह हम | 
अवंश्य कह सकते हैं कि श्री मद्भागवत का वर्तमान संस्करण दक्षिण | 
में हुआ ओर दाक्षिणात्य परिडतों के द्वारा ही इस का प्रचार प्रारं | इ 


हुआ । यह्‌ तो हम पहले ही बता आये हे कि पुराणों के कई संस्करणं | 
संभावित हे और उनमें प्रक्षिप्त अशो की भी भरमार है परन्तु श्री | 
मड्भागवत हमें आज जिस रूप सें उपलब्ध होता है उसे देखकर य | 
अवश्य कहा जा सकता है कि यह किसी एक व्यक्ति द्वारा ही छि | 
गया संस्करण है । अन्य पुराणों में श्रीमद्भागवत का उल्लेख मिलता | 
दे परन्तु दैवी-भागवत से इस ग्रन्थ की स्पर्धा किसी प्रकार के निश्चर्य | 


( २०६, ) 


ओर भी बाधा उत्पन्न करती है । अब हम श्रीमद्भागावेत के स्वरूप- 
निर्धारण और प्राचीनता के विषय में संक्षेप में विचार करेंगे | 
स्रर्प-निर्धारण- , 

आज श्रीमद्भागवत हमें जिस रूप में उपलब्ध होता है, उसमें 
१२ स्कन्ध, ३२५ अध्याय और १४६१५ शलोक हैं। श्रीमद्भागवत का 
उल्लेख तथा विवरण विशेष रूप से श्री नारदीय पुराण, पझ-पुराण, 
स्कंद पुराण, कोशिक संहिता, गोरी तंत्र, साल्वत तन्त्र तथा पाङचरात्र 
निबंध आदि-आदि रथों में हैं । प्रायः सभी प्रंथो में भागवत के १२ 
स्कंध, ३३५ अध्याय ओर १८००० श्लोक-संख्या मानी है । मत्स्य पुराण 
में श्रीमद्भागवत का जो उल्लेख है, उसके अनुसार भागवत में 
शारद्वत कल्प की कथा का वर्णन है परन्तु प्रचलित श्रीमद्‌भागवत 
में शारद्वत कल्प का प्रसंग नहीं मिलता किंतु उसी के प्रमाण से 
पाह्म-कल्प की कथा का वर्णन है। 
इस उल्लेख से तीन प्रकार के अनुमान सम्भव हैं--(१) मत्स्य- 
पुराण में शारद्वत-कल्प की कथा प्रत्तिप्न दै, (२) शारद्वत और पादा 
एक ही कल्प के दो नाम हैं, (३) मत्स्य-पुराण में वर्णित भागवत 
प्रचलित श्रीमद्भागवत” नहीं है । यह एक गम्भीर विषय है और इस पर 
स्वतन्त्र विचार की आवश्यकता है । पद्म-पुराण में श्रीमद्भागवत” के 
| १२ स्कन्धों का भगवान्‌ के १२ अङ्गो के रूप में वर्णन किया गया है 
| और फिर उसी का विवेचन करते हुए लिखा है: -- 
“द्वात्रिशल्रिशतं च यस्य विलसच्छाखाः ।' 


| अर्थात्‌ भागवत पुराण की ३३२ शाखाएँ सुशोभित हैं। भागवत 
| हा है. टीकाकर चित्सुखाचाये ने भी अपनी टीका. के अन्त में 
खा है-- 


/ 


“'वात्रिशस्तरिशतं पूर्णमध्यायाः”। 
अर्थात्‌ श्रीमद्भागवत के ३३२ अध्याय पूरे हुए । सम्भवतः 
| इसी आधार पर श्रीवल्लभाचार्य आदि ने भागवत के तीन अध्याय 
न्य सात हैं परन्तु श्री जीव गोस्वामी 'श्रीभागवतषट-संदर्भ' में 


हैं, “जो इन अध्यायों को प्रक्षिप्त मानते हैं, उनके वेसा मानने 
[ र $ शरण नहीं है क्योंकि सब देशों में वे प्रचलित हैं भहीं है क्योंकि सब देशों में वे प्रचलित हैं और | 


. ' ऐझर्‍ुराण उत्तर-खण्ड, अध्याय १८९ 
__ पुर सा०--२७ 


ति झा 

| | 

। ९ २१० ) | 

|| वासना भाष्य, संबस्धोक्ति, विद्वत्कामधेचु, शुक-मनोहरा, परप 

॥। प्रिया आदि प्राचीन एवं आधुनिक टीकाओं में इनकी व्याख्या ३१ 
| गई है। यदि अपने सम्प्रदाय में अस्वीकृत होने के कारण ही वे र) भा 
| अगश्रामाशिक मानते हैं तो दूसरे.सम्प्रदायों में स्वीकृत होने के का श 
| | प्रामाणिक ही क्‍यों नहीं मानते १7१ '“द्वात्रिशात्त्रशातं च? का दरेक उल 
।क्‍ | वीकार करके पण्डितो ने ३३५ अध्यायों की संगति लगाई है अथ २ 
| . द्वित्रिशत च त्रिशतं च त्रयञ्च शतानि च? इस व्याख्या से ३३५ ग्रा गी 
| | हो जाता है । श्लोक-संख्या का सामाधान पणिडतों ने इस प्रकार कि) छ 
हे कि “श्रीमद्भागवत” एक मन्त्रात्मक ग्रन्थ हे ओर इसके एक'ए त 


| ॥ श्लोक, एक-एक पद और एक-एक शब्द का मन्त्र की भाति पाठ कि) ९ 
) जाता है । इसलिये मंत्र-परन्थ होने के कारण प्रत्येक 'उवाच' को | £ 
शलोक एवं अध्याय की पुष्पिका को डेढ़ श्लोक मानने पर श्लोक-संख् 
पूरी हो जाती है । “दुर्गासप्तशती” की भाँति भागवत' के पाठ में इति| _ 
अथ’ आदि को जोड़ा नहीं जाता । 'भागवत? की 'अन्विताथेप्रकाशिग .._ 
टीका के रचयिता गङ्गासहाय जी “जरठ? महोदय लिखते हू-- 


i जा 
। “मैंने तीन बार “श्रीमद्भागवत? का अक्षर-अक्षर गिना है | उसा एक्‌ 

f सत्रह हजार नौ सो साढ़े अट्टानवे श्लोक गिने हैं। इस प्रकार जोळे शत 

। श्लोक की कमी बेठती है, वह उवाच आदि के पाठ-भेद के कारण ह| की 

, सकती है।? र 

र श्रीमद्भागवत की प्राचीनता के विषय में भी मत-भेद है|. नई 
| ० « इसेप्रायः विभिन्न कालों की रचना बतलाया जाता है। “रासलीशा| चा 


।  केआधारपर तो पाश्चात्य विद्वान्‌ इसे १६वीं शताब्दी की स्वर्ग म. 
बताने में भी नहीं हिचकते । उन्होंने अपने इस अनुमान का आर्धा 


॥। बोपदेव? के हरिलीलामृत' ग्रन्थ को माना है, जो आजकल आर # 
| हः परन्तु हम इस अनुमान से सहमत नहीं हें। “बोपदेव” हेमाद्रि रक डा 
| | समकालीन थे ओर कहा जाता हे कि उ हीं की प्रसन्नता के ति घर 
| बोपदेव? ने अनेक प्रन्थों का प्रणयन किया था ।' भारतीय ३ पू 


| के आधार पर हेमाद्रि देवगिरि के यादव राजा रामचन्द्र के सु जा 
बताये जाते हैं, जिनका राज्य-काल सन्‌ १२७१ ३० से १३०६ ई० “| हो 
माना गया है। इस प्रकार बोपदेव का काल १३वीं ,शताब्दी वदर 
है परन्तु तेरहवीं शताब्दी से पहले श्रीमद्भागवत-विषयक थे] वुरु 
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१ श्री भागवत षट्‌ सन्दुभ अध्याय ९२ 5h 
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~ ट्र लिए 'बोपदेव' से श्र |; व 
उल्लेख हैं, इसाल द्व गीमद्धागवत का सम्बन्ध लगाना 


| की ~ Cs = [a (0 हि 

`. भागवत क प्रात अन्याय करना ही नहा, ऐतिहासिक प्रमाणा की भी 
श हे करना है वे वाढ के प्ररि द्ध > ७ 
गरा अवहेलना रना हँ । हतवाद क प्रांसद्ध आचाय श्री मध्वाचार्य’ का 
(] ण ४ 2 


र ० ब ८३ 

७ | उल्लेख हम पहले ही कर चुके ह। “श्री मध्वाचाये' १२वीं शताब्दी 

यो विद्यमान थे ओर उन्होंने श्रीमद्भागवत पर 'भागवत-तासर्य- 
| निर्षय' नामक टीका लिखी। विशिष्टाह्नेत एवं श्री-सम्प्रदाय के 


क आचाये श्री रागादुज की भागवत पर कोई टीका तो उपलब्ध नहीं 
न) है किन्तु उनके सिद्धान्त बहुत कुछ भागवत पर आधारित हैं। दार्थः 
क्य संग्रह! नामक निबंध से भागवत की गणना सात्विक पुराणां में की 
छ] ६ है | श्रीमद्वागवत के प्रसिद्ध टीकाकार श्री श्रीधर स्वामी का उल्लेख 
एला हेमाद्रि ने किया है और श्रीधर जी ने अपनी टीका में हनुमान और 
र्र श्री चित्सुख आचार्या' का भागवत के पहले टीकाकारों के रूप में 


| उल्लेख किया है परन्तु खेद है कि ये टीकाएँ अब उपलब्ध नहीं हैं। 
'चित्सुखाचार्य' अड्डे त-सम्प्रदाय में शंकर से तीसरे आचार्य माने 
जाते हे । बनारस के 'सरस्वती-भवन' पुस्तकालय में श्रीमद्भागवतोकी 
एक हस्तलिखित प्रति सुरक्षित है, जिसमें उसका लेखन काल ९ रवी 
शताब्दी लिखा रै, इसलिए इसमें कोई रुन्देह नहीं कि श्रीमद्भागवत 
की रचना इस रूप भें भो बोपदेव से बहुत पहले हो चुकी थी । हमारा 
अनुमान है कि भागवत के रचनाकाल को नवीं शताब्दी से आगे 
नहीं खींचा जा सकता ! इसमें तो कोई सन्देह नहीं कि श्रीमद्भागवत 
नाम का पुराण प्राचीन काल से ही अस्तित्व में रहा है परन्तु जिस रूप 
[लनम देः वतर है। 


धा | न पु नु 
प्राण श्रीमद्भागवत! में राधा का अभाव अनेक प्रकार के सन्दहा 
र के को जन्म देता है। राधा के विकास में हम इस पर विशेष प्रकाश 


डाले । जैसा कि पहले कहा जा चुका है, राधा का समावेश भागवत- 
पस' में आभीरो के संसगे से हुआ ज्ञान पड़ता हे, जो इसा से बहुत 
पूवे हो चुका था । इस युक्ति के आधार पर यह भी अनुमान लगाया 
` जा सकता है कि श्रीमद्भागवत की रचना राधा के समावेश से पहले 
। चुकी थी परन्तु श्रीमद्वागवत में श्रीकृष्ण की बाल-लीलायं 
1 इस अनुमान में बाधा उपस्थित 'करती हैं। दाक्षिणात्य आचार्यो' ने' 
| सदावन को भक्ति के अचार का केन्द्र नवीं शताब्दी के अनन्तर ही 
| भाया था । शंकराचार्य जी ने श्री मद्भागवत का उल्लेख अपने किसी 
| "मंथ सें नहीं किया दै किन्तु उनकी गुरु-परम्परा में श्री गौड़पादाचार्यः 


क. 


` विष्णु व्यास रूप में अवतीर होते हैं और जन-साधारण के हिता 


बिषय उतरता दै। “श्री शंकराचार्य) जी का अद्वौत-मत प्राचीर 


“उनको शंकराचाय जी ने अपने मत में कोई स्थान नहीं दिया श 
उन be 2 || i 
नही उन्होंने भक्ति को सर्वोपरि माना । श्रीमद्भागवत पुराण में ६ | 


EE . 5 २१२ ) 


द्वारा साधारण रूप में भागवत का उल्लेख हुआ दै। हम उस उत्तेह 
को किसी प्राचीन संस्करण वाले भागवत के अस्तित्व का साफ़ 
मान सकते हैं, वर्तमान भागवत के अस्तित्व का नहीं । क्योंकि भागका 
जैसे उच्च कोटि के ग्रन्थ के होते हुए यह संभव नहीं था कि उस 
विशिष्ट रूप में उल्लेख न हो । हो सकता है कि भागवत के प्राची 
संस्करण के पर्याप्त आंश वर्तमान: संस्करण में ले लिये गये हों क्यो 
कई प्राचीन ग्रंथों में श्रीमद्भागवत के शलोक ज्यों के त्यों मिलते ह 
“सांख्य-कारिका? पर माठराचार्य -की जो टीका है, उरूका अनु 
“परमार्थ? नामक बौद्ध पण्डित ने सन ५५७ ओर ४५६ ३० के मथ 
किया था, उसमें भागवत के पहले. स्कन्ध के छठे अध्याय का पेतीसं 
शलोक और आठवें अध्याय का ४श्वाँ श्लोक ज्यों का त्यां दिय, 
हुआःहै। | 

श्रीमद्भागवत के वास्तविक रचयिता का पता लगाना दुला 
कार्य है क्योंकि सारे भारतीय वाङमय में व्यास जी का एक ऐस 
व्यापक नाम है कि किसी भी ग्रन्थ क रचयिता के रूप में उनका नाम 
लिया जा सकता है। इसके अतिरिक्त परम्परा के अनुसार “व्यास 
नाम गद्दी” से चलता दै । आज के कथावाचक भी व्यास! कहलाते 
है । पौराणिक-गाथा के अनुसार प्रत्येक द्वापर युग के अन्त में भगवा 


वेदों के चार भाग कर देते हैं। इस प्रकार प्रत्येक मन्वन्तर औ 
प्रत्येक द्वापर में भिन्न-भिन्न 'व्यास? दाते हें । 'वेवस्वत? मन्वन्तर 5 
७ ~ he सु 
२बबें द्वापर में महर्षि पाराशर के पुत्र कृष्णद्व पायन ही व्यास हुए है। 


यदि श्रीमद्भागवत पुराण को हम नवीं शताब्दी की खचग. 


मानें और उसको दक्षिण देश में लिखा हुआ स्वीकार करें तो| 
समय की धार्मिक परिस्थितियों के ठीक मेल में श्रीमद्वागवत व 


© ०७, 
भागवत-धम का पोषक था । भक्ति-पद्धति में जिन नवीन ता 
जे शप्रो 2 >» ~ i 
समावेश “आलवार? ओर “अदियार? भक्तों के सम्पर्क से बढ़ रहीं या 


विरोध में हो भक्ति की श्रेष्ठता प्रतिपादित की गई दै । श्रीमद्वार | 
पुराण में इस बात का उल्लेख है कि कलियुग में नारायण म 


SS 


१ विष्णु-पुराण ३-३ ह्य. 


का 


पुर 
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ही-कहीं होंगे, परन्तु द्रविड़ देश में, जहाँ कि ताम्रपर्णी, 
कृतमाजा, कावेरी और महानदी नदियाँ बहती हैं, विशेष रूप से होंगे । 
इन नदियों के जल का पान करने वालों के हृदय शुद्ध होंगे।* इस्नसे 
पता चलता है कि भागवत-पुराण की रचना के समय तामिल देश में 
कृष्ण भक्ति का पर्याप्त प्रचार हो चुका था । श्रीमद्भागवत में अवतारों 
का विषय भी अन्य पुराणों से भिन्न है। हरिवंश-पुराण में ६ अवतार, 
बायु-पुराण में दस अवतार, वाराह-पुराण में दस अवतार तथा अग्नि- 
पुराण में भो दस अवतार माने गये हैँ। भागवत-पुराण में तीन स्थलों 
पर अवतारो की संख्या गिनाई है :--प्रथम स्कन्ध के तीसरे अध्याय 
में २२, द्वितीय स्कन्ध के सातवें अध्याय में २३ और ग्यारहवें स्कन्ध के 
चौथे अध्याय में १६। इस विषय में उल्लेखनीय बात यह दै. कि 
भागवतकार ने 'सनत्कुसार', नारद”, 'कपिल', 'दत्तात्रे', "ऋषम' और 
ध्धन्वन्तरि! को भी अवतार माना है। इससे पता चलता है कि 
भागवतकार ने सभी शम्प्रदायाँ का सामळजस्य अपने भक्ति-सिद्धान्त में 
करने की चेष्टा की है । यह भक्ति-स्रोत, जिसका उद्गम श्रीमद्भागवत 
कहा जा सकता है, सूरदास जी के समय तक आते-ते विपुल- 
प्रवाह में परिवर्तित हुआ । भागवत एक महापुराण दै, जिसके आदि 
एवं अन्त में वेराग्योत्पादक आख्यान हैं। भगवान्‌ की बाल-ल्लीलाओं 
की कथाओं के अमृत से सन्त और देवताओं को आनन्द देने वाला 
है। समस्त वेदान्तो का सार, ब्रह्म और आत्मा की एकता रूपी 
अद्वितीय वस्तु इसका. प्रतिपाद्य दै । केवल्य मुक्ति ही इसके निमाण का 
प्रयोजन है ।१ इस प्रकार भागवत श्रौत-अथे का प्रतिपादक एक पूणे 


: ग्रंथ हे । इसे वेदरूप कल्पवृक्ष का सुस्वादु रस रूप फल बतलाया है। 


~» र्यी ~ 1: 
भुतिया के अनुसार श्रीमद्भागवत के तीन अर्थ किये गये है :- याज्ञ, 
देत्र पै र त्त यां 
देवत और अध्यात्म । यही कारण है कि वेष्णव-सम्प्रदाया क आचा 
ने अपने-अपने सम्प्रदाय के अनुकूल भागवत की टोकाऐ कौ हैं। 
(पुष्टि-सम्प्रदाय' में भागवत को विशेष मान्यता है और उन्होंने 
त हे न 
इसे चोथा प्रस्थान माना दै । सूरदास जी इध्ी सम्प्रदाय में दीक्षित 
थे और वार्त्ता-साहित्य से यह पता भी चलता है कि वल्लभाचाये जी 
ने 'पुरुषोत्तम सहस्रनाम” को सुनाकर “सूरदास जी के हृदय में श्री 


भागवत की लीला का स्फुरण कराया था। ता पाछ श मा “ता पाछे श्री आचाये जी 


१ श्रीमद्भागवत ११।४।३८-३.६-४० 
२ भागवत, स्कन्ध १२ श्रध्याय १३ लोक १११3 
कं है 
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| 


ने सूरदास कू पुरुषोत्तम सहस्रनाम सुनायी, तब सगरे श्रीभागव 
क लीला सूरदास के हृदय में स्कुरी, सो सूरदास में प्रथम स्कन्ध श्री 
भागवत सो द्वादस स्कन्ध पर्यन्त कीतन वणेन किये ! तामें अनेक दार. 
लीला, मान-लीला आदि वणेन किये हैँ ।?१ 
सूर-साहित्य के विषय का विवेचन हम पहले कर चुके हैं। 
अब हम सूरसागर के अन्तः साक्ष्य के आधार पर यह देखेंगे कि इसम 
भागवत के अनुसरण वाली युक्ति कहाँ तक चारताथे होती हे । 
सागर की संग्रहात्मक प्रतियों में तो भागवत के अनुसरण का उल्ले 
नहीं है, हाँ द्वादश स्कन्धात्मक प्रतियां में इस प्रकार की डाच्तयाँहै। 
इसलिए अन्त:साद्ध्य के लिए हम द्वादशा स्कन्धात्मक प्रति का अनुसरण 
करेंगे । 'नागरी-प्रचारिणी? सभा द्वारा प्रकाशित सूरसागर ही द्वादश 
स्कन्धात्मक की मान्य प्रति हे । उसमें जहां-जहाँ श्रीमद्भागवत का 
लेख हुआ है, वे स्थल इस प्रकार 
श्री मुख चारि, श्लोक दए ब्रह्माको स्मभाइ 
ब्रह्मा नारद सो कहे, नारद व्यास सुनाइ । 
व्यास कहे रुकदेव सों, द्वादस-स्कन्ध बनाइ 
सूरदास सोइ कहे पद-भाषा कारे गाइ। * 
x x x 
व्यास देव जब सुकहिं पढ़।यो सुनि के सुक्न सो हृदय वसागरौ। 
सुक सा नृपांत परीक्षित सुन्या तिनि पुनि भली भाँति करि गुन्यौ। 
'सूत सौनकादि सौं. पुनि कह्यौ विदुर सों मैत्रेय पुनि लह्ो। 
झन भागवत सर्वान सुख पायो सूरदास सो वरनि सुनायो॥ 
न x x xX 
कहो सुकथा सुनो चित धारि, सूर कहे भागवत विचारि ।*. . 
x x x 
कही सुकथा सुनौ चित धारि सुर कह्यौ भागवत अनुसारि | 
x x xX 
"सूरः कही क्यों कहि सके, जन्म-कर्म-अवतार | | 
कहे कछुक गुरु कृपा तें श्री भागवत अनुसार I 
१ सूरदास की वार्ता श्र प्रेस मधुरा) प्रसंग १ पृष्ठ १० 
२ सूरसागर १। २२४ - रै वद्दी $॥ २२७ 
४ वही १।२६०. og वही 


00० , १। २८४ 
६ वही २। ३७३ अ Fr 


| 


४ 


|| 


हळ 
| १ 


(२१५) | 
सुकदेव कह्यो जाहि परकार सूर कह्यो ताही अनुसार ।* 
प । xX x x 
श्री 4 डर जे जे ० ९० कह २ त 
KE तिन हित जो जो दिये अवतार, कहा सूर भागवत अनुसार ।२ 
> तहँ कियो जज्ञ पुरुष अवतार सूर कह्यौ भागवत अनुसार 1१ « 
|! > x x 
र पारवती-विवाह व्यवहार सूर कह्यो भागवत अनुसार ॥९ 
प x x x 
पस क्हों सो कथा सुनो चित धारि सुर कह्यौ भागवतऽनुसार । * 
है| १८ > >> 
रण ८3 > 
र) यो भयो श्ुववर देनऽवतार सुर कह्यो भागवतडनुसार ।* 
शः १ डे का 
भ सुक ज्यों राजा को समभायौ सूरदास त्यां ही कहि गायो ।° 
x xX x 
बरन्यो रिपभ-देव अवतार सुर कह्यो भागवतऽनुसार |“ 
x > > 
ज्यो सुक नूप कों कहि समुझायो, 'सुरदास' त्यों ही कहि गायौ ।* 
1 > x >. 
सुकदेव ज्यों दियौ नृपह्दि सुनाइ, सूरदास कह्यो ताही गाइ ।** 
गौ । ! 5% x 26 
यो. करी ~ र 219 ~ 
| ज्यों सुक नृप सों कहि समुझायौ, सुरदास त्यों ही कहि गायौ ।°* 
| > x > 
| सुक ज्यों नृप कों कहि सममायौ, सुरदास-जन त्यां ही गायो ।'९ 
x x ऽ x Kh 
सुक नृपति पाहि जिहिँ बिधि सुनाई, सूरजन हूँ तिही भाति गाई । ' 
_ सुक नुपति पाहि जिहि बिधि सुनाई, सुरजन हू विद भातिगाई) 
१ सूरसागर ३ । ३८७ २वही २ । ३६० 
रेवही ४-३३८ ४ वही. ४-४०१ 
| ९ वही ४-४०२ ६वही ३-४०३ 
| ` ७ वही ५-३०६ ८ वही -३०३ 
ह. | \-वही ७ « -४१० ु १ ०-वही श्- ४११ 
| ११-बद्दी ६-४१६, ११८- 3१३: 


१२-वही ७-४२६ 
१२ वही ८-४३८ 
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सुक जैसे नृप कौं समुझायो, सूरदास त्यां ही कहि गायौ।' 
xX 


x xX 
जैसे सुक नृप हो समुकायो, सूरदास त्यां ही कहि गायो ।१ मद 
र; ५ | वत 
"सुक्र जैसे वेद अस्तुति गायो, तैसे ही में कहि समुझायौ | दी 
हौ क प्रह 
पुनि भयो नारायण अवतार, सूर कह्यौ भागवतऽनुसार |! दोः 
3 प्रत 
या विधि भयो बुद्ध अवतार, सूर कह्यो भागवतऽनुसार। | __ 
x 2५८४ x ल 
सुक नृप सों कह्यो जा परकार, सूर कह्यो ताही अनुसार। / खं 
"जा x > १ 
सूत शौनकनि कहि समुझायौ, “सूरदास! त्यां ही कहि गायौ ।” २ 
इस प्रसंग में निम्नलिखित बातें उल्लेखनीय हैं ५ 
१-प्रत्येक स्कन्ध में एकाधिक बार भागवत के अनुसार कथा: | ५ 
वर्णन करने की बात को दुहराया गया है। यह आवृत्ति प्रथम, चतुर्थ | ६ 
तथा नवम स्कन्धा में सबसे अधिक हुई हे। दशाम स्कन्ध में तो यहं ७ 
आवृत्ति सात बार हुई है परन्तु दशम-स्कन्ध-पूर्वाद्ध में यह प्रतिज्ञा | ५ 
केवल एक आध बार हो दुहराई गई है । | & 
._ २-इस आवृत्ति में कहीं अनुवाद की बात नहीं कही गई है। 
केवल भागवत-अनुसार को बार-बार कहा गया है। ११ 
३- भागवत के अनुसरण की प्रतिज्ञा कर बनाये हुए ये पई | १२ 
स्कःधः्परक नहीं है अपितु कथा-परक हैं. अर्थात्‌ किसी कथाःविशे | कु 
का वणेन करता हुआ कवि उसके आधार का परिचय-मात्र देता है। भि 
१ सूरसागर ३-४४६, ४४७, ४९२, ४९३, ४९९, ६१७, ६१८ 4 
२-वदी स्कन्ध १० पूर्वा, पद्‌ ६२० | i 
३-,, » १० उत्तराई प्रष्ठ ३४ पद्‌ १३८ | १ 


४-३,  $ ११ पृष्ठ ९९८, पद > 
¬, ५, १२, प्र ४६६ पद्‌ २ 
६-,, ,„ १२, ए० ६०० पढु ३ 
१२, पर ६०० पद्‌ ४ 


( २१७) 


इसलिये-- 
अन्तः ओर बाह्य साक्ष्य के बल पर यह तो हमें मानना ही 
पडेगा कि सुरदास जी ने अवश्य अपने पदों की रचना में अमन 
वत का आधार बनाया होगा किंतु यह मान्यता कि उन्होंने “भागवत? 
का अनुवाद किया था, पर्याप्त प्रामाणिक सामग्री के अभाव में विवाद- 
ग्रत ही है । आकार-विस्तार एवं विषय की दृष्टि से यदि हम इन 
दोनों ग्रंथों को तुलना करते हैं तो “अनुवाद” वाली बात असंगत ही 
प्रतीत होती है । दोनों प्रंथों का आकार-विस्तार इस प्रकार हे 


साना | 


भागवत सूर-सागर 
। सकध अध्याय शोक सं० | स्कंध पता 
१ १६ १६६२ १ ३४३ (विनय के 
२ १० ३६२ २ ३८ पदों स०) 
३ ३३ १५०२ ३ १२ 
४ ३१ १४०७ ४ १३ 
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ऊपर निदष्टि तालिका से विदित होता है कि सूरसागर के 
| अन्य सारे स्कन्ध मिलकर दशम-स्कन्ध पूर्वो्ध की पद-संख्या के लगभग 
| आठवें अंश के बराबर हैं और यदि पद-संख्या को दृष्टि सर 
| “संख्या के अनुसार -विचार किया जाय तो पाँचवें भाग के बराबर 
1 ते है, कारण यह है कि अन्य स्कन्धों में लम्बे पदों की संख्या छोटे 
| पाकी संख्या से अधिक है। यदि विनय के पदों को निकाल दिया 
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(२१८) 
जांय तो नवमे स्कन्ध के पदों की संख्या सबसे अधिक बेठती १] 
“श्रीमद्वागवत? में भी दशमःस्कन्ध पूर्वाद्धे अन्य स्कन्थो की अपेत 
आकार में बड़ा दै और सव स्कन्धों का यह छठा भाग है, पन 
भागवत के स्कन्धो की श्लोक-संख्या का अनुपात इतना विपम नहीं 
जितना सूरसागर के पदों का है। श्रीमद्भागवत के अन्य स्के 
शलोक-संख्या तथा सुरसागर के स्कन्धो की पद-संख्या देखते हुए य 
बात कि सूरसागर भागवत का अनुवाद है या उससें भागवत हे 
अनुसार सब विषयों का वणेन है, बड़ी असङ्गत सी लगती है। हँ 
केवल दशम स्कन्ध पूर्वाद्ध के विषय में यदि यह वात कही जायते 
आकार-विस्तार को देखकर यह विचारणीय हो सकती हे! यहते 
हुई आकार-विस्तार की बात, अब हम विषय की दृष्टि से दोनों प्रथा | 
पर विचार करेंगे । दोनां ग्रन्थां की सूची से यद्यपि कुछ आभास 
जाता है परन्तु हमें तो यह देखना है कि कोन सी घटनाएँ तथा विष 
दोनों ग्रन्थों में एक हैं तथा उन में कौन-कौन विषय हैं । दोनों प्रचय 
की सूची का अवलोकन करने से ज्ञात होता है कि “श्रीमद्भागवत! 
विषय क्रम से रखे हैं तथा सूरसागर सें उनका कोई क्रम नहीं दै! 
उनमें बराबर क्रम-परिवतेन तथा हेर-फेर होता रहा दै । 


प्रथस-स्केन्ध-- र 
नागरी-प्रचारिणी सभा द्वारा प्रकाशित सूरसागार में विनय 


पद प्रथम-स्कन्ध में ही लिये हैं; किन्तु भागवत से तुलना करते हुए ह| . 


उन्हें प्रथक्‌ करना पड़ेगा ओर इस प्रकार इस स्कन्ध के पदों की संख्या 
१२० रह्‌ जावेगी । इस स्कन्ध में भागवत के सब प्रसङ्गों का समाबेश 
नहीं हुआ हे तथा कुळ प्रसङ्ग एसे भी आगये हैं जो भागवत में | 
मिलते, जैसे शुकदेव-जन्म की कथा, विदुर और द्रौपदी कौ कथा 
खट्वाङ्गं राजा का प्रसङ्ग भी श्रीमद्वागवत में इस स्कन्ध में नहीँ | 
इसी प्रकार “श्रीमद्भागवत” के बहुत से प्रसङ्ग तथा कथाएँ इस र| 
में नहीं हैं। अवतारों की गणना भागवत घर्म का विस्तार आ. 


( २१६ ) 
ह द्वितीय-स्कन्ध-- 
सूरसागर क इस स्कन्ध में केवल ३८ पद हैं जिनमें अधिकतर 
( भाक्त माहात्म्य, नाम साहमा, हार [विमुख तिन्दा भक्ति-साधना आदि 


विषय हें । इस स्कन्ध का प्रारम्भ तो भागवत के अनुसार ही किया 
गया है, परंतु इसके पश्चात्‌ केवल मुख्य-मुख्य प्रसङ्गों का ही उल्लेख - 
भात्र कवि ने किया है; जेसे, भगवान्‌ के विराट स्वरूप का वर्णेन केवल 
एक पद में हुआ है । 
तृ तीय-स्कन्ध--- 
सूर-सागर में यह स्कंध भी बहुत संज्षिप्त है, इसमें केवल १३ 
पद हैं। भागवत के बहुत से प्रसङ्ग, जैसे कृष्ण की ब्रज और द्वारका 
से संबंधित कथाएँ सूरसागर में नहीं हैं। भागवत का यह स्कंध 
उद्धव! और विदुर” काँ भेंट से प्रारम्भ होता है, परंतु सूरसागर में 
उद्धव के पश्चात्ताप से इसका प्रारम्भ किया गया है। “सूरसागर” में 
दी हुई विदुर-जन्म! की कथा श्रीमद्भागवत में नहीं हे । भागवत के 
बहुत से प्रसङ्ग सूरसागर में छोड़ दिये गये हे । सृष्टि की कथा.बहुत 
ही संक्षेप में दी * है ओर इसी प्रकार हिरण्यकशिपु और हिरण्याक्ष 
| की कथाएँ भी बहुत सच्तिप्त हैं। 'हिरण्याक्ष' द्वारा प्रथ्वी को जल में 
छुपाने का प्रसङ्ग भागवत में नहीं है । “श्रीमद्भागवत” के भी बहुत से 
| महत्तपूण प्रसङ्ग 'सूरसागर? में छूट गये हैं जैसे 'देवहूति और कपिल- 
प्रसङ्गः जिसमें भक्तियोग की महिमा का वणेन, महदादि विभिन्न 
| तत्वों की उत्पत्ति, प्रक्ृति-पुरुष-विबेक, अष्टाङ्ग-योग-विधि, भक्ति का 
ममे, जीव की गति आदि बहुत से विषय आगये हैं। सूर ने इस 


5 


' श॑ मह्त्वपूर्ण हे क्योंकि इसमें बड़ी लम्बो-लस्बी वंशावली, लम्बे- 

"| समव स्तोत्र, लाक्षणिक और आध्यात्मिक संकेतों कें साथ कथा 

र विवरण, तथा तत्कालीन सामाजिक परिस्थितियाँ, ब्राह्मणों की दीन- 
अवस्था, शेवो का पतन आदि के चित्र दिये हुए हैं । सूरसागर में 

खन विषयों का स्पर्श भी नहीं किया गया है। यज्ञ-पुरुष के अवतार 

सङ्ग में शिव-पार्वती का प्रसङ्ग सूरसागर में स्वतन्त्र रूप से वर्णित 


£| | 

।एँ॥ सध में चतुर्विध-भक्ति का वर्णन, हरि विमुख-निदा ओर भक्ति महिमा . 
| ह|| "स्कंधकी समाप्ति को है। 

हा; इप स्कन्ध में केवल १३ पद हे । श्रीमद्भागवत? स यह स्कन्ध 


ऑग. २२० ) 


है। 'पुरळ्जन' की कथा 'सुरसागर' में बहुत ही संक्षिप्त हे उस 
तर्गत जो इन्द्रिय-निमह-विषयक रूपक है वह भी स्पष्ट नहीं है। 

पचम-स्कन्ध- 

चतुर्थे स्कन्ध की भाँति "भागवत? का पञ्चम स्कन्ध भी अनेक 
ऐतिहासिक कथाओं, सामाजिक संक्रेतों, धार्मिक उपदेशों तथा: नाना 
द्वीपां और लोकों के वर्णनों से परिपूर्ण हैं; जो सुरसागर में छोड़ दिये 
गये हैं। सूरसागर में तो केवल ऋषभदेव ओर जड्भरत की दो 
कथाएँ हैं और वे भी वर्णनात्मक शेली में हे। भागवत का यह 
स्कन्ध भोगोलिक ओर ऐतिहासिक दोनों ही दृष्टियों से बड़ा महत्त्वपूण 
है। इसके वणेन अत्यन्त रोचक, भाव-पूण एवं कवित्वमय है । 
पृष्ठ-स्कन्थ- 

अन्य स्कन्धो की भाँति सूरसागर के इस स्कन्ध में भी भागवत 
की कथाओं के विवरण, स्तोत्र, देवताओं की वंशावली तथा ऐतिहासिक 
विवरण छोड़ दिये गये हे । इस स्कन्ध में दो पदों में गुरु के प्रति 
भक्ति-भाव दिखाया गया है। “अजामिल' उद्धार से प्रारम्भ करे 
सुरसागर में सुरगुरु वृहस्पति, विश्वरूप और वृत्रा पुर की कथाएँ संत्षप 
में दी है । 
सप्तम-स्कन्ध- 
_ सूरसागर के इस स्कन्ध में संक्षेप में केवल तीन कथाएँ दी गई 

—नृसिंह-अवतार, त्रिपुरवध तथा नारद उत्पत्ति । ये तीनों कथाएँ 

बहुत संक्षिप्त ओर एक दूसरी से स्वतंत्र हैं। "भागवत? में ये कथाएँ 
दृष्टान्त रूप से आइ हे तथा वहाँ कथाओं के विवरण के साथ-साथ 
भक्ति की व्यापकता, भागवत धमे की महत्ता, शिव की अपततं 
विष्णु-महिमा का वैशिष्ट्य तथा मानव धर्म, वर्ण-घर्म, ख्री-धर्म आदि | 
का विस्तृत विवेचन है। सूरसागर के इस स्कन्ध में राम नाम की | 
महिमा विशेष रूप से गाई गई है । 
अष्टम-स्कन्ध है। 
_ सूरसागर के इस स्कंध में कथायें संक्षिप्त तो हैं ही, उनमें कठ | 
हेर फेर भी हें जेसे सुन्द-उपसुन्द की कथा का निर्देश श्रीमद्भागवत | 
के इस स्कंध में नहीं है। मत्स्य अवतार का कारण भी भागवत से भिन 
कल्पित किया गया दै, राजा सत्यत्रत का नाम न देकर उसे कें 
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से| नृपति शब्द से निर्दिष्टि किया दै । दियप्रीव' के स्थान पर शंखासर 

। । नामआया है । वामन-अवतार की कथा अत्यन्त संक्षिप्त है तथा अनेक 
ऐतिहासिक विवरण, तत्त्व-चन्तन, धर्मोपदेश आदि सूरसागर में 
छोड़ दिये गये ह्‌ । 

न ॐ 4 

[चाः नवम-स्फन्ध- प र 

दि इस स्कन्ध में १५४ पद हैं! इसमें भी श्रीमद्भागवत के बहुत 

१ दि ~ २० बर ७/ ~ 

दो | से प्रसङ्ग छोड़ दिये गये हैं | सूरसागर की पहली पाँच कथायें भागवत्‌ 


यह्‌ | के आधार पर ही संक्षेप से दी गई हैं। ये पाँच कथायें ये हें-(१) 
पूणं | पुरुएवा की कथा । (२) च्यवन ऋषि की कथा । (३ हलधर विवाह की 
कथा । (४) अम्बरीष की कथा । (५) सौभरि ऋषि की कथा । भागवत 
की हरिश्चन्द्र को कथा सुरसागर में नहीं है। गङ्गा-आगमन और 
परशुराम-अवतार की कथाओं के पश्चात्‌ सूरसागर में राम-कथा का 
वर्णन है जो भागवत की राम कथा की अपेक्षा अधिक भावपूर्ण और 
विस्तृत है । अन्य कथाओं की भाँति यह कथा वर्णनात्मक नहीं है, 


(० [oS ON ७०७ ८ ७ र LoS 
प्रात | पितु भावात्मक शेली में वर्णित हे । मङ्गलाचरण के अतिरिक्त समस्त 
करक | पद्‌ गेय है । कथा का क्रमं व्यवस्थित तो नहीं है फिर भी मार्मिक स्थल 


सभी आ गये हैं जिनसे कवि की अनुभूति का परिचय मिलता है। | 
अपनी दिव्य-प्रतिभा के बल पर कवि ने सारी कथा को एक गीति-काव्य 
का रूप दे दिया है। कवित्त्व की दृष्टि से यह स्थल बहुत ही उच्च 
कोटि का है । कच और देवयानी की कथा भी सुरसागर में. कुळ भेद 
के साथ दी गई है और भागवत की अपेक्षा अधिक स्वतन्त्र एवं 


था | विस्तृत रूप में कही गई है। अन्य स्कन्धों की भाँति इस स्कन्ध में भी 
साथ | "गवत के सामाजिक, ऐतिहासिक और आध्यात्मिक पक्ष को छोड़ 
पेक्षा | या है । | 

रादि नवम स्कन्ध के पश्चात्‌ हम सूरसागर के एकादश एवं द्वादश 


$"प पर विचार करेंगे । क्योंकि ये दोनों स्कन्ध भी अत्यंत संचिप्त 

आर तुलनात्मक दृष्टि से अधिक महत्वपूर्ण भी नहीं हैँ। केवल 
७ ~ ० ९०. 

“शम स्कंध ऐसा है जिसका विशेष विवरण अपेक्षित है, उसे हम अन्त 


७ 


भ्‌ लग । है 


| एकादश स्कन्ध -- र १ 
मित्र , सुरसांगर के इस स्कन्ध में केवल चार पद हैं । भक्तिभाव का 
वह | दिशन करने के पश्चात “नारायण” और हंस' अवतारा का वर्णन 
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| अस्पष्टता और शेथिल्य के साथ हुआ दै । अन्त में आध्यात्मिक विवा 
प्रकट किये गये हैं । श्रीमद्भागवत का यह स्कंध बड़ा ही महत्वपूर्ण है।' 
क्योंकि इसमें कमे-ज्ञान और भक्ति का विस्तृत विवेचन करके भति 
का महत्त्व प्रद रित किया गया है तथा योग ओर सांख्य की ब्याख्या 
की गई है। इस में वर्णाश्रम धर्म का भी निरूपण हुआ हे । दार्शनि 
दृष्टिकोण से भागवत का एकादश स्कन्ध उच्च कोटि का है। 
` द्वादश-स्कन्ध- 

` सूरसागर का यह स्कन्ध भी अत्यन्त संक्षिप्त है, इसमें केव 
पाँच पद हैं | बहुत ही संक्षेप से बुद्धावतार, कल्कि-अवतार, राजा 
परीक्षित की हूरि-पद-प्राप्तितथा जनमेजय के यज्ञ का उल्लेख है। 
श्रीमद्भागवत का भी यह स्कन्ध छोटा है परन्तु सूरसागर का स्ख 
तो उसकी छायामात्र भी नहीं कहा जा सकता । ऐतिहासिक तथा 
धार्मिक कथाओं के अतिरिक्त इसमें सम्पूण भागवत की एक रूपक की 
भाँति व्याख्या की है । 

दशब-स्ऋन्ध (पूर्वाद्धे)- 

सूरदास जी का उद्देश्य कृष्ण को लीला का ही गान करना | 

था, यह बात हमें उनकी रचनाओं से भी झज्ञकती है तथा वात्ती 
साहित्य के अनुसार श्रीवल्लाचाये जी का भी यही आदेश था। ह| 
पाहे नित्य-कीतन ओर वर्षात्सव का क्रम दे आये हैं जो भगवान्‌ कृष्ण | 
की जीवन-चर्या से सम्बद्ध है और जिसमें उनकी अनेक लीला | 
का समावेश हे। वल्लभ-सम्प्रदाय में भगवान्‌ का स्वरूप संयोग | 
वियोगात्मक श्वङ्गार रसरूप म.ना हे ओर वही ब्रह्म श्रीनन्द-यशोदोत्संग | 
लालित रूप में महा अलौकिक रमण-स्थली श्री त्रजभूमि में नाता | 
प्रकार की अद्भुत लीलाएं करने के लिये अवतीणे हुआ । उनकी | 
लीलाओं का गान ही भक्त का चरम उद्देश्य है। श्रीमद्भागवत क| 
दशम स्कन्ध ही इस प्रकार की लीलाआ! का प्रधान-स्थल है; श्रत | 
पुष्टि-माग में दशम-स्कन्ध का बहुत महत्व हे । श्री वल्लभाचार्य जौ | 
ने अपनी सुबोधिनी में दशम-स्कंध की व्याख्या में विशेष रुचि दिखाई 
है । बहुत संभव है कि श्रीवल्जभाचार्य जी ने दशम स्कंध की लीला | 
का गान करने के लिये ही सूर को आदेश दिया हो । सूर ने भागर्व 
की समाधि-भाषा का आश्रय लेकर भगवान की लीलाओं का विस्तार 
किया दै । उन्होंने संभवतः भागवत के ऐतिहासिक वर्णन, वंशातुक 
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| तथा आध्यात्मिक विषयों को अनावश्यक सममा । भागवतं 


।डै। ,तो एक महापुराण है। जिसमें महापुराण के सभी लक्षण वर्तमान हैं 
=| परन्तु सूर ने भगवान्‌ के लीला-परक लोकरञ्जक रूप को ही लिया है 


भत्ते १०० ८०, NN 
स्थ | ओर भक्ति को टट्‌ करने के लिये उसमें अलौ किक्रत्व का समावेश किया 
निक है| इसका विस्तृत विवेचन हम आगे करेंगे। हमें तो ऐसा प्रतीत होता 


है कि परिभू, स्वयम्भू रूप महाकवि सूरदास जी का हृदय विभिन्न 
्ुभूतियों का विशद क्षेत्र था जो संस्कार के आवरण से कुछ धूमिल 
था | श्री वल्लभाचार्य जी के सम्पर्क से वह आवरण उच्छिन्न हो गया 
केवल | और वे सारी अनुभूतियाँ प्रकाश में आ गई' । 


राजा , कर्मयोग पुनि ज्ञान-उपासन सब ही भ्रम भरमायो । 
है| | ` श्री वल्लभ-गुरु तत्त्व सुनायो लीला भेद बतायो । 
कन्ध ता दिन ते हरि-लीला गाई एक लक्ष पद-बन्द | 
तथा ताको सार सूर-सारावलि गावत अति आनंद ॥ 
क्र की (सूरसागर वेंकटेश्वर प्रेस) 


भारतीय कथाओं के सूक्ष्म सूत्रों से रतसिद्ध कविसूर ने न 

जाने कितने नयनाभिराम स्वरूपा का विस्तार किया है? सूरसागर की 

नरना | सूची में हमने उन स्वरूपा और विषयों की ओर्‌, संकेत किया है। 
भगवान्‌ के जन्मोत्सव, हर्षोद्रेक आदि का गीति-शेली में जसा भावः 
ह्म पूणे विशद और अतुभूतिमय वर्णन सुर ने किया है और जो नवीन 
कृ |. उद्भावनाएँ की हैं. उनका उनमें उनकी प्रतिभा की मौलिकता और 
नारो | दिल की ताजगी सर्वत्र देखी जा सकती है । भागवत में इन प्रसङ्गो 
योगः| कौ ओर संकेत भी नहीं किया गया है। श्रीमद्भागवत की भाँति 
त्संग | पूरसागा में भी कृष्ण-चरित्र के दो स्वरूप मिलते हें । एक 
[| तो उनके ब्रज के क्रीड़ामय जीवन 'से सम्बन्धित और दूसरा 


~, 
cd 
A 
| 
Rs 
27 
खै 
श्र. 
द्र 
44 
A 
4 
11 
रं 
0९1 
भर 
ज्‌? 
ॐ 
रड 
2 
द्र 
a 
श्र 
32 


होंने कृष्ण की अलौकिक क्रीड़ाओं की 
षष्ठभूमि समुचित कारणों पर आधारित रखी है । उदाहरणाथ कृष्ण के 
गोकुल में पोषित होने की आशंका से कंस को इतना त्रस्त चित्रित 
किया है कि उसे 'कन्तेव्य-विवेक ही नहीं रहता । 'पूतना-वध के पश्चात्‌ 


| 
|| 
| 
॥ 
| 
ह 


शकटासुर और कागासुर की कथाएँ भागवत में संक्षिप्त हँ। व | 
ने गेय-शैली में इनका वर्णन किया है । कृष्णः के संस्कारों का वणेन 
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भी सुर ने अपने ढँग से किया है। श्रीमद्भागवत में साधारण ह 
से उनका विवेचन हुआ है और कहीं-कहीं अलौकिक रूप दे दय 
है, परन्तु सूर के वातावरण में महान्‌ अन्तर दे । उन्होंने शु 
संस्कारों के विशेष वातावरण हो उत्पन्न नहीं किये बल्कि अनेक स्वतच 
कल्पनाएँ भो की हैं; जेसे अन्न-प्राशन, वर्ष-गाँठ, कणे-छेदन आ 
. प्रसंग “सूर? की मौलिक कल्पना के प्रतीक हैं। हो सकता है यह विस्तार 
साम्प्रदायिक तथा ?सामयिक प्रभावों का फल हो । सूर की बाल-ज्ील 
का तो संसार के साहित्य में कोई जोड़ है ही नहीं । मोलिकता म्र 


विस्तार दोनों की दृष्टि से 'सूर' की बाल-लीला अपने समान आप ह|. 


है। महराने पाँडे की घटना को सूर ने मौलिक रूप दिया है, परनु 
कुछ कथाएँ सूरसागर में बड़े ही सच्िप्त रूप में हैं, जैसे, वत्सातुर 
अघासुर ओर बकासुर की कथाएँ। यमलाजुन उद्धार की कथा भी 
सूरसागर में बड़े गोण रूप से दी हे । वास्तव में तथ्य तो यह है गि 
सूरसागर में भगवान्‌ की लीलाओं का क्रम नित्य-कीत्तेन वाला क्रम है 
और उस क्रम को संगति में ये अलौकिक घटनाएँ इतनी नहीं आती 
जितनी भगवान्‌ की वालचरित लीलाएँ । (कृष्ण के सोने, जागने, खाने, 
रूठने, गायें चराने आदि के अनेक - भावात्मक विवरण सूरसागर के 
मौलिक चित्रण है । एक बात यह भी है कि सूर का उद्देश्य श्रीमद्भागवत 
को भाँति अलोकिकता तथा भक्ति से पुष्ट आध्यात्मिकता का प्रदर्शन 


, नहीं है। उनकी भक्ति में तो सख्य-भाव और वात्सल्य-भाव की | 


प्रधानता है । गोपालक्कष्ण के गोपरूप का चित्रण तथा सखाओं के 
स्वाभाविक निमेल प्रेम का अभिव्यञ्जन ही सूर का प्रमुख विषय था।' 
उदाहरणाथ, बाल-वत्स-हरण वाली लीला भागवत में ब्रह्मा के 'मोह 


नाश के लिये दी गई हे, परन्तु सुर ने सखाओं के पारस्परिक स्नेहः | 
संवधेन के लिये ही इस कथा को विशेष रूप से रखा है और तीन बार | 
इसकी आवृत्ति की है जिसमें घटना-वेचित्र्य, नाटकीयता, स्वाभा | 
विकता ओर सखाओं के सरस-स्नेह की भाव-संवलित व्यंजना कवि | 


की प्रतिभा की उपज है । 


फिर सूर ने राधा के प्रथम मिलने का जो चित्रण किया दै. ग 


तो सवेथा भागवत-निरपेक्ष, मौलिक है।' इस प्रसङ्ग से सम्बद्ध अने 
मोलिक उदूभावनाए सूर ने की हैं जो एक ओर तो राधा और कृष्ण 
के प्रेम को स्वाभाविक विकास का. अभिव्यञ्जन करती है और दूर 
ओर नन्द-यशोदा और वृषभानु एवं उसकी पत्नी के वात्सल्य 


२042 -9 (09 221 91 --6. 


SY, ७७ घा 


त्य 


( २२५) 


F | चित्रण करती है।' इसके पश्चात्‌ गोचारण का प्रसङ्ग है जिसमें 
Eh सूरदास का मन बहुत रमा है। इस स्थल पर सहृदय सुर ने मानवीय 
शे तथा बाह्य प्रकृति का इतना सुन्दर समन्वय किया है कि आश्चर्य होता 
पित्र, दै पशु-प्रकृति का सूक्ष्म निरीक्षण और उनकी चेष्टाओं का यथाथे 
वर्णेन करे सूर ने अनेक मौलिक चित्र सूरसागर में भर दिये 
नुक-वध, कालिय-मदेन आदि का वर्णन सूर ने भागवत के आधार 
शीता पर ही संक्षेप में किया है परन्तु वृन्दावन-प्रवेश का वणेन बड़ा ही 
और सजीव है । सूरसागर का अध्ययन करते समय हमें इस बात को 
नहीं भूलना चाहिये कि कृष्ण की नेत्यिक दिन-चयी का वणेन ही काव 
पु | का प्रमुख उद्देश्य है; यही कारण है कि तत्सम्बन्धी पदों की इस स्कन्ध 
में बार-बार आवृत्ति होती है । “गोपाल? नाम की सार्थकता के उद्देश्य से. 
कवि को गोचारण का विषय भी अत्यधिक प्रिय रहा है । यही कारण है 
कि भागवतीय लीलाओं के चित्रण में कवि बीच बीच में गोचारण- 
चित्र की स्पष्ट रेखाएँ सूरसागर में उभारता हुआ चलता है. और 
उनमें अपनी कल्पना का ऐसा रंग भरता है कि चित्र लगते हैं मानो 
अब बोले । इस प्रकार भागवतीय लीला-चित्रों में यत्र-तत्र पर्याप्त 
व्यववान सूरसागर में परिलक्षित होता है | श्रीमद्भागवत में कालिय- 
दमन का प्रसंग कालिय दह-जलपान से सम्बद्ध है, पर सूरसागर में 
इन दाना प्रसंगा में यथेष्ट व्यवधान है। सूर ने प्रायः ऐसी घटनाओं 
को लेकर उन्ह एक स्वतन्त्र खण्ड-काव्य का रूप देदिया है ओर ऐसे 
कथानकां का सुर ने इसी रूप से वर्णन किया भी है। तदनन्तर 
| रावाचल-पान एवं प्रलम्ब -वध-वर्णेन भागवतानुसार ही है, केवल थोड़ा- 
सा अन्तर नि । हम पहले कह्‌ चुके हे सूर की रुचि इन वणचा की 
अपेक्षा, गोचारण की विविध क्रीड़ाओं, कृष्ण के मनोहर सोन्दर्य, . 
उनकी चेष्टाओं और क्रिपा-कलाप आदि के सजीव चित्र प्रस्तुत करने 
५ पर्याप्त रूप से रमी हे । भागवतकार ने 'लीलाओं? में कृष्ण के 
सवत्वविशिष्ट रूप पर अधिक बल दिया है, पर सूर ने नरत्व में ही 
| भ्व की प्रतिष्टा को है। गोचारण और कृष्ण की दैनिक-चर्या से 
| एली का नित्य सम्बन्ध है, अतएव मुरली-स्तवन सुर का प्रु 
| पेषय हे । यद्यपि श्रीमद्भागवत कें वेणुगीत? काभी बड़ा भारी 
| काट परन्तु उसका महत्त्व आध्यात्मिक होने के कारण सत a 
| ` षय नहीं हे । सुर की रागिनी में जव हम कृषण की चर-अ 
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सम्मोहिनी मुरली की तान सुनते हैं, तो निर्वेद ओर हषे का, स्वगे और | 


धरा का, श्रेय और प्रेय का ऐसा समन्वय देखते हैं कि आत्म-विस्ृत | 
हो जाते हैं। ऐसी न जाने कितनी रागनियाँ सूर ने गाइ हैं, न जाने 
कितने पदों की रचना की है ? मुरली-वादन का प्रभाव ओर उसकी 
मनोहारिता सूर की अपनी मौलिकता दे, जिसमें उनकी कवित्व शक्ति 
और भक्ति-भावना का भी अच्छा प्रस्फुटन हुआ द । फिर दूसरो वार 
राधा-कृष्ण-मिलन का वर्णन है, जिसमें पूवे -परिचय और साहचर्य क 
कारण प्रेम की प्रगाढ़ता ही नहीं, अनन्यता सी स्पष्ट रूप से भासि 
होती है । प्रेम के घात-प्रतिघातों का इसमें मनोवैज्ञानिक वर्णन है। 
भांगवत जैसे दाशेनिक ग्रन्थों में इतनी सरलता भला कहाँ सम्भव | 
है? इसके पश्चात चीरहरण की प्रसिद्ध लीला है। यद्यपि इस 
लीला का सूत्र श्रीमद्भागवत” ही है तथापि दोनों में महान्‌ अंतर है। 
मागवतकार ने इस लीला का वणेन करते हुए वपी और शरदू गा 
सुन्दर वर्णन किया है और प्रकृति के अनेक सुरम्य चित्र उपस्थि 
किये हैं परंतु “सूर? ने इस लीला का उद्देश्य प्रेम का मनोवेज्ञाकि 
बिकास रखा है। आत्माशिव्यंजक तथा अनुभूत्यात्मक होने के 
कारण इस -लीला मं कई विवरणात्मक भेद भी आगये 
श्रीमद्भागवत में नम्न-स्नान के औचित्य-अनौचित्य की विवेचना 
के साथ संयम और मर्यादा से वर्णन किया गया है, किन्तु व्यक्ति 
गत-साधना-रत सूर औचित्य-अनौचित्य आदि के प्रश्न से दूर 
भागवत की गोपियाँ भद्रकाली, कात्यायिनी देवी का पूजन एक मार 
तक करती हैं और सूर की गोपियाँ ब्रजवल्लभ, श्यामसुन्दर पति 
कामना से नित्य-नियम से यमुना स्नान और रवि एंवं शिव की ४ 
वर्ष तक उपासना करती हैं । यदी कारण है कि यमुना-स्नान के संगा 
कृष्ण जल के भीतर प्रकट होकर नग्न गोपियों की कटि मींजत च 
उन्हें सुख देते हैं । इस प्रकार सूर ने भक्तिसाधना-समन्वित गो 
की साधना-पूर्ति पर भगवान्‌ कृष्ण के सान्निध्य का लाभ कराया धे 
जिसके होने पर 'कुसकानि?, मर्यादा, लाज और संकोच आदि व्य 
उत्पन्न कर ही नहीं सकते । वेंकटेश्वर प्रेस, बम्बई की प्रति में £| 
पश्चात्‌ पनघट-लीला है, जो नागरी-प्रचारिणी-सभा वाली प्रा | 
रासलीला के पश्चात्‌ आती हे । यह लीला श्रीमद्भागवत से ख|, 
है। प्रेम के विकास में इसका नडा अहसत है और उस विग 
में इसे हम तीसरी कोटि में समभते हें । इसमें राधा का भी * 
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| जो गोपियों में प्रमुख दिखाई गई हे । वह खुल्लम-खुल्ला छेड़-छाड़ 
की लीला दै और अब गोपियाँ कृष्ण से खुलकर प्रेम करने का 
निश्चय करती है। माधुय भाव की पुष्टि इसी लीला से विशेष रूप 
से होती है । इससे आगे जो यज्ञ-पत्नी-लीला है, वह भी भागवत के 
आधार पर ही है, परन्तु सुर का दृष्टिकोण व्यास के दृष्टिकोण से 
सर्वथा भिन्न था । इस लीला के द्वारा भी भक्त ने उस मधुरा भक्ति का 
पोषण किया हे, जहाँ कुल-मर्यादा तथा लौकिक धर्मों की अवहेलना 
स्वतः ही हो जाती है। सूर की गोवद्धेन लीला भी एक स्वतन्त्र 
खण्ड-काव्य कही जा सकती है। श्रीमद्भागवत की गोवद्धेन-लीला 
तथा सूर की लीला में कई मौलिक अंतर हैं--जेसे, १--श्रीमद्भागवत 
की लीला का वातावरण धामिक तथा दार्शनिक है। यहाँ कृष्ण के 
द्वारा कमे-माग का विस्तृत उपदेश दिलाया गया है, परंतु सुर ने जो 
वातावरण उपस्थित किया है, वह अत्यन्त सरल, स्वाभाविक तथा मनोहर 
है ओर उसमें दारोनिकता की गंध भी नहीं है) २-श्रीमद्भागवत 
के कृषए दार्शनिक तर्को के आधार पर ब्रजवासियों को इन्द्र-पूजा 
से विरत करते हैं, परंतु सूर के कृष्ण ऐसा नहीं करते। वे तो सीधे-साधे 
अहीरों को अपने सपने का हाल सुनाते हैं, जिसमें किसी चतुभुज 
अवतारी पुरुष ने उन्हें गोवद्धेन की पूजा के लिए कहा था। ३-श्री- 
मद्वागवत में श्रीकृष्ण के इश्वरत्व और योगेश्वरत्व पर विशेष बल 
दिया है परंतु सूर ने कृष्ण का मानव रूप ही चित्रित किया है। ४-- 
गोवद्धेन-पूजा का आकार-प्रकार श्रीमद्भागवत से भिन्न है। इसका 
कारण तत्कालीन प्रचलित प्रथाएँ भी हो सकती हैं । ५- सूरसागर 
का इन्द्रकोप बड़ा भावात्मक और चित्रात्मक है, उसमें जल वर्षेण के 
सुन्दर चित्र उपस्थित किये गये हैं किन्तु भागवत में साधारण वर्णना- 
कक ढंग से इस विषय का वर्णन किया गया है । ६-इन सबसे मौलिक 
तथा भागवत निरपेक्ष बात जो हमें 'सूरसागर' में मिलती हे, वहू है 
ललिता, चन्द्रावली राधा तथा वृषभानु की सेविका “बद्रोला? का 
उल्लेख । राधा और कृष्ण की तो रस-केलि का भी संकेत किया 
गया है। गोवद्ध न-घारण का भी बडा सुन्दर वर्णन सूर ने किया 
। यद्यपि यह वणुन वर्णनात्मक ही हे तथापि बीच-बीच सं गेय पदों 


। क समावेश भी हुआ है । इसी प्रसंग में अत्रि-स्तुति तथा कृष्णाभिषेक 
८ भे ह्‌ | 


नन्ट-ह्राण का प्रसङ्ग यद्यपि भागवत के ही आधार पर हे 
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तथापि कुछ परिवर्तन भी लक्षित होता दै जैसे इस प्रसङ्ग में सू ने गङ्ग 
के द्वारा नन्द्‌ को कृष्णु के ब्रह्मत्व की सूचना दलाइ है bs श्रीमद्वागवत! 


में यह बात गोवर्द्धन-लीला में ही आ गई है | दूसरे भागवत झे 
श्रीकृष्ण ने त्रजवासियों को अपने रुगुण और निगु ण रूप को दिखाया 
है परन्तु सूरसागर में इसका उल्लेख नहीं है । 

'श्रोमद्धागवत' में “नन्दहरण' के पश्चात्‌ रासलीला का आरम्भ 
होटा है | सभा? के सूरसागर में भी यही क्रम रखा गया है परतु 
वेंकटेश्वर वाली प्रति में “नन्दहरण? के पश्चात्‌ 'दान-लीला? का प्रसङ्ग 
है। “सभा? वाली प्रति में पनघट लीला ओर दान-लीला के प्रसङ्ग 
व्योमासुर के पश्चात्‌ दिये हैं, परन्तु यह क्रम ठोक प्रतीत नहीं होता । 
वास्तव में पनघट-लीला और दान लीला रास से पहले ही आनी 
चाहिए क्‍योंकि रास तो भक्ति-साधना का चरमोत्कपे हे ओर पनघट- 
लीला तथा दान-लीला उस मधुरा भक्ति की विभिन्न कोटियाँ ह 
जिनको पार करता हुआ भक्त भगवान्‌ का सान्निध्य प्राप्त करता है। 


“पनघट-लीला' की भाँति 'दान-लीला' भी सूर की मोलि 
उद्धावना है । इस लीला में सूर की वृत्ति इतनी रमी है तथा इसका 
इतने विस्तार के साथ वणन किया है कि यह प्रसङ्ग भी एक पृथक 
खरड-काव्य़ का रूप धारण कर लेता है। घटना बड़ी साधारण-सी है। 
परन्तु इसमें सूर का वागुवैदरध्य पूणेतया प्रतिफ..त हुआ है। मधुर 
को दधि बेचने के लिए जाने वाली गोपियाँ से दघि-दान की माँग ही 
इस घटना का विषय है, . परब्हु इसी के वर्णन में सुर ने अपनी 
प्रबन्धाव्मकता, भावग्रवणता तथा अनुपम व्यंग्य शेली का पूण परिचा 
दिया दै । कवित्व एवं भक्ति-माव दोनों की दृष्टि से यह प्रसङ्ग व| 
हदी आकषक ह्‌ । इसमे भौतिकता एवं आध्यात्मिकता का अपू | 
समन्वय हैँ । पुष्टि-सम्प्रदाय की दृष्टि से तो यह और भी महत्त 
हे क्योंकि इसमें भगवान्‌ को भक्ति-भावमय रूप देकर भक्ति-भावा | 
भक्तों क साथ उसका सम्बन्ध कराया है और गीता की “ये यथा गा 
प्रपद्यन्ते तांस्तथेव भजाम्यहम्‌? वाली उक्ति को पूणेरूपेण चरिता | 
किया है । यह प्रेमोन्माद की दशा का चित्रण है । कृष्ण के प्रति गोपि 
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का प्रेम प्रगादृतम हा जाता है प.न्तु इसे वासनामय प्रेम के खु | 


देखना भूल होगी । यह्‌ तो मधुरा भक्ति के क्रम-विकास को लीला ६| 


कृष्ण और राधा का अभेदात्मक .युगलत्व यहीं से प्रारम्भ हो जाता | 
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। सभी गोपियो में राधा का प्रेम चरमोत्कर्ष पर पहुँचा प्रतीत होता है । 
त! | सुर ने राधा-कृष्ण के चिर-संयोग के अनेक पद गाये और युगल-स्वरूप 
में क्रो भक्ति का आश्रय घोषित कर दिया ! राधा के रूप-चित्रण-प्रेम की 
[या | प्रायः सब दशा उस BRE म Ea गइ ह। राधा-क्ृष्ण-विहार कां यह्‌ 
पहला-स्थल है, जहाँ वे युगल रूप में भक्त के सम्मुख उपस्थित होते हैं । 
सम वेंकटेश्वर प्रेस वाली प्रति में राधाकृष्ण के इसी विहार के साथ- 
एतु | साथ प्रीष्म-लीला, अनुराग-समय, ननन-समय तथा अँखियांन-समय 
सह | के पद दिये हैं, जिनसे राधा आर कृष्ण का) सप माधुरी का बड़ा 
सङ्ग प्रभावोत्पादक सूक्ष्म तथा विस्तृत वणेन हुआ है। वस्तुतः इन अ'शाँ 
ता। ) को प्रथक्‌-प्रथक्‌ खण्ड-काव्य का रूप दिया जा सकता है और इस 
` रूप में पद प्राप्त होते भी हें । “सभा? वाली प्रति में पनघट-लीला के 
पश्चात्‌ अक्रूर-्रज-अआगमन तक इन सब घटनाओं का क्रम रखा 
गया है । 
श्रीमद्भागवत में नन्द-अपहरण के पश्चात्‌ रास का वर्णन 
प्रारम्भ होता है। यहाँ यह बात उल्लेखनीय है कि भागवतकार ने 
नन्द-अपहरण्‌ वाले प्रसंग में गोपियां की निगुण और सगुण रूप के 
दशन कराकर रास की पृष्ठ भूमि प्रस्तुत की है । रासपञ्चाध्यायी भागवत 
का एक महत्वपूरण प्रकरण है और इसी के आधार पर रास-विषयक 
अनेक पुस्तकों की रचना हुई है, किन्तु सूरदास की रास पञ्चाध्यायो में 
भागवत की अपेक्षा कई मौलिक उद्भावनाएँ हैं--जैसे १- गोपियों 
में राधा का उल्लेख, कृष्ण के साथ उनका विवाह तथा राधा और 
कृष्ण के विहार का चित्रण । भागवत के अनुसार कृष्ण पहले किसी 
गोपिका के साथ अन्तहित हो जाते हैं और फिर उसका गर्व-नष्ट करने 
को इच्छा से उसे भी अकेली छाड देते हैं। सुरसागर में गोपियों के 


I i 1! 
र अम का रपष्ट उल्लेख नहीं है और उस विशिष्ट गोपी को, जिसे कृष्ण 
वपू अपने साथ लेकर अन्तर्हित हो गये थे, स्पष्ट रूप से राधा नाम दिया 
पत | 


गया है । इसी प्रकार राधाविषयक अन्य घटनाएँ भी भागवत | नहीं 
हैं। २ “भागवत के कृष्ण अन्तर्धान होने के पश्चात जब लौटते. हैँ तो 
गोपियो के समक्ष दाशनिकता से ओतप्रोत एक लस्बी-चौड़ी वक्ट्ता 
~ ~ 
भीड देते हैं और आत्माराम, आप्तकाम, कृतघ्न आद भावा न्‌ 
_ ख्या करके उन्हें समभाते हैं । सूर«ागर में ये बातें नहीं हे | वहा त 
` तीकत-मानव के ॥ करते हुए वे पुनः रास प्रारम्भ 
न मानव के समान ही आचरण करते हुए वे पुनः न 
* देते हैं। ३--श्रीमदूभागवत में गोपियों की रति-क्रीड़ा और रमण 


किया हे । 
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का वर्णन करने के पश्चात्‌ उसकी व्याख्या की है किन्तु सुर ने झु 
व्याख्या अथवा स्पष्टीकरण की आवश्यकता ही नहीं समझो | ४_ ' 
श्रीसदूभागवत में रास के अन्तगत उसी शरदू-रात्रि को यमुना | 
जल-विहार का भी संक्षिप्र वणन है परन्तु सुर-सागर में जल-विह्य 
दसरे दिन प्रातःकाल कराया गया है | ५- सुरसागर में रास के अन्त मे 
गोपियो के विषय में वामन-पुराण का उल्लेख है। सूर ने ब्रह्मा और 

गु के सम्वाद के रूप सें बताया है कि गोपियाँ वास्तव में श्रिया 
थीं. जो कृष्ण के सगुण रूप में उनक सयाग का आनन्द लने 
लिये त्रजबालाओं के रूप में प्रादुभू त हुईं थों । वास्तव में श्री वल्लभा 
चाये जी ने लीला का क्रम तथा स्वरूप वासन पुराण क अनुसार ही, 
लिया है । इस प्रसंग के पश्चात्‌ सूरसागर में राधाकृष्ण के संयोग 
ओर रति-सम्बन्धी वणेत हैं, जिनके पश्चात्‌ केत्रल दा पदां से शाप 
मोचन का उल्लेख करके फिर राधाकृष्ण के वृन्दावन-विहार क हश्च 
सम्मुख आते हैं। फिर भागवतानुसार शंखचूड़ देत्य का उल्लेख ए 
ही पद में कर दिया गया हे ओर तदनन्तर सुर अपने भागवत-निरपेत 
स्त्रतन्त्र विषयों को लेकर चलते हैं; जैसे -कृष्ण को जगाना, कलेउ, 
भोजन के नाना व्यञ्जन, सखाओं के साथ गोचारण तथा वंशी-वादन 
आदि । मुरली का विषय भो सूर का एक स्वतन्त्र विषय है, जिसकी 
लक्ष्य करके न जाने कितने नवीन-नवोन भावों को मनोवज्ञानित् 
उद्भावनाए सूर ने को ह। मुरली क विषय में भी उनका एक एंथर्क 
ही काव्य बन सकता है। श्रीमद्भागवत के पेंतीसवे अध्याय में इस 
बात का उल्लेख है कि ,जब कृष्ण गां-चारण करने के लिये समर 
दिन वन में रहते थे तो गो+याँ उनके विरह में किस प्रकार व्या 
रहती थीं और उनके रूप-सोंदये, मुरली-वादन आदि को चर्चा से 
अपना दिन बिताती थीं। इसको भागवतकार ने युगल-गीत का नाई 
दिया है । इस युगल-गीत में तन्मनस्क गोपियों का बडा ही सुन! 
चित्रण हुआ है । सुरसागर में यह विषय अधिक विस्तार और भाव 


पूणे ढंग से कहा गया है तथा कृष्ण के ब्रज आने की शोभा का 1, 


सुन्दर वणन कवि ने किया है। भागवत में आये हुये वृषभ, * | 
ओर व्योम नामक राक्षस के वध का वणेन सूर ने बहुत संव" 


श्रीमद्भागवत में अरिष्ट-वध के पश्चात्‌ ही नारद-सम्म पै । 
कंस अक्रर को भेजने का निश्चय करता है, परन्तु सुरसागर में 


णा” "1129 anol A था 
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F संग बहुत पीछे दै । हम पहले कह चुके है कि वेंकटेश्वर प्रेस की 
— । प्रति तथा “सभा -वाली प्रति के क्रम में कुछ अन्तर है । 'सभा वाली 
[मे | प्रति में व्योमासुर-वध के पश्चात्‌ उन लीलाओं को लिया हे, जो सूर 
ह| दो मौलिक तथा भागवत-निरपेक्ष लीलाएं कही जा सकती हैं। पन- 
[| घट-लीण, दान-लीला, प्रीष्म-लीला, मान लीला, नैनन-समय, 
ओर | आ्ँखियान-समय, खण्डिता-प्रकरण, राधा का मान तथा खणिडता 
य| वायिकाओं का विशद वणन है। इसी खणिडताभ्रकरण में ललिता, 
।३| चक्तावली, सुषमा, राधा, वृन्दा, प्रमदा आदि के साथ कृष्ण की 
भा. | प्रेमक्रीडाओं का मिशद वर्णन है । राधा की मान-लीलाओं का वर्णेन 
(ही! करके कवि ने उसके चरित्र का पूर्ण चित्रण किया. है तथा जयदेव, 


योग | विद्यापति और चण्डी दास की राधा से अपनी राधा का प्रथक्‌ व्यक्तित्व 
17: | रखा है । इस प्रकरण में राधा के भाव की स्थापना तथा राधा एवं 


कृष्ण के चिर संयोग का प्रतिपादन किया गया है। 

इसके पश्चात्‌ सूरसागर में झूूलने और वसन्त-लीला के प्रकरण 
हैं। कूलन का प्रकरण “वेंकटेश्वर प्रेस! वाली प्रति में विद्याधर-शापः 
मोचन से पहले दिया है, परन्तु 'सभा~वालो प्रति में राधा की मान- 
लीला के पश्चात्‌ भूलन और वसन्त दोनों प्रकरण दिये हैं। ये दोनो ' 
ही प्रकरण भागवत-निरपेच्ष एवं वर्षोत्सव-क्रम में आये हुए महत्वपूर्ण... 
विषय हैं । वस्तुतः पुष्टि-संम्प्रदाय में गाये जाने वाले पदों का विषय 
नित्य-कीर्वन और वर्षोत्सव ही है | जब वर्षोत्सव के पद अधिक भारी 
होने लगे तो उनके दो भाग कर दिये गये। होली ओर धमार नाम 
से एक भाग अलग कर लिया गया और शेष पद दूसरी प्रति में अलग 
रखे गये । सम्प्रदाय में इन दो भागों के होने का एक यह भी कारण 
बताया जाता है कि वसन्तोत्सव के समय सारी पुस्तक को पाठ के 
लिए रखना उसके बिगड़ने के भय से खाली नहीँ था क्योंकि इस 


(लना उसके, 
i सवस रंगरेलियाँ और मस्ती ही मुख्य विषय रहता हदै । ब्रज की 
ब्र री और झूला बहुत प्रसिद्ध हैं और दीघेकाल से उत्साह पूर्वक मनाये 


|, जाते रहे हैं । पुष्टि-सम्प्रदाय में इन उत्सवों का बड़ा महत्व है। सूर- 
सागर में तो होरी को लेकर बडा सुन्दर रूपक बांधा गया है । निल 
इन्दावन का मनोहर चित्रण करके कवि ने कष्ण और गोप-गोपिया.. 
की सम्मिलित आनंद-क्रीडा का होरी के रूप में क यार सासर 
शत। आाजदरनशीडा यया: अनुराग एवं हव 


३०४८" 


| ऱ्या प्रकार का संकोच नहीं रहता और सारा त्रज 
| सग में डूब जाता है। 0. 


[ | 
| 
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, कृष्ण को गोकुल से मथुरा लाने के लिये कंस द्वारा अक्रर कै 
भेजने का प्रसंग सूर ने भागवत के आधार पर ही दिया है, कि 
कुछ परिवतेन के साथ | सूरसागर में नारद स्वयं कृष्ण की सम्मति 
से कंस को कृष्ण ओर बलराम के बुलाने का परामर्शे देने जाते ह 
सूरसागर में कंत के दुःस्वप्नों का जो वणेन है, वह भागवत में नहीं हुआ 
है । अक्रूर के मथुरा से ब्रज पहुँचने पर सूर ने ब्रज का जो करुश. 
दृश्य चित्रित किया है, वह निःसन्देद बेजोड़ हे । ब्रजवासियों, गोपियों | 
तथा यशोदा की विरह-वेदना के काले मेघ उमड़-उमड़कर ब्रज पर छाये 
हुए हैं। उनको देखकर ब्रजवासी जन गिरिधर की याद में और भो | 
अधिक सुध-बुध खो वेठते हैं उनके मूक-क्रन्दन की करुण-रागिनी मिलन. | 
याम के समय प्रणय-पूर्ण वार्तालाप से मुखरित, मुरली की मधुर-स्वर- | 
धारा से सिक्त ओर ब्रज-वल्लभ एवं उनकी वल्लभाओं की स्मित-प्रभा 
से आलोकित कुजों में सन्नाटा भर रही है। कालिंदी का कौतुकमय 
कूल, ब्रज की एक-एक सरणि, वृन्दा-विपिन की विस्तृत वीयिकाएँ 
वियोग की वहिमें झुज्ञस गई हैं । ब्रज-जनों की दशा को देखकर “श्राप 
रावा रोदित्यपि दलति वञ्जस्य हृदयम्‌”; के अनुसार शिला भी रोने 
लगती है ओर पत्थर का भी हृदय फटने लगता है तो फिर अक्रूर तो रक्त: 
मांस-निर्मित सहृदय व्यक्ति ठहरे । वे केसे बच सकते थे ? वे वहक से जाते 
हें; इसीलिये कृष्ण अपने त्रहास्व का आभास देकर उनका अज्ञान दूर 
करते हैं। फिर सूरदास ने मधुरा पहुँचने पर मथुरा के नागरिकों तथा 
कंस पर उनके द्विविध प्रभाव का वणेन क्रिया है। इस प्रसंग में 
श्रीमद्भागवत में बहुत-सी कथाओं का उल्लेख है। सूर ने उनमें से कुर 
कथाएँ संक्षेप से कही हैं | जेसे, रजक वध, दर्जी, माली, कुब्जा का. 
उल्लेख, घनुभंग, कुवलयापीड हाथी, मुष्टि और चाणूर मल्लों का | 
वध । मल्ल-युद्ध का वणेन सुरस,गर में नहीं है। कंस-त्रध की कथा | 
सुरदास ने वणेनात्मक ढंग से न देकर स्तुति के रूप में दो है तथा | 
उसके सहयोगियों के वध का उल्लेख मात्र किया है । भागवत के ४४१ | 
अध्याय में श्रीकृष्ण और बज्राम के यज्ञोपवीत और गुरुकुल-अरवेश 


हिर र > 


स्व-त्रह्मा विषयक ज्ञान को आवृत कर लेते हें । सूर ने भी क॑स-वध बे | 
पश्चात्‌ वसुदेव-देवकी की युक्ति, उनके हर्षोल्लास, उग्रसेन का राज्या. | में भा 
भिषेक ओर कुब्जा को पटरानी बनाने का उल्लेख किया है। इसके | 


पश्चात्‌ नन्द आदि गोषों को ब्रज के लिये विदा करने का वर्णन है। | 
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हु जिसमें कवि की प्रतिभा और “भावुकता पुन: सजग, सचेष्ट हो उठती . 
| है ओर तन्मयता के माथ ऐसे चित्र उपस्थित करती है जो विरह-जन्य 
"] | णा और वात्सल्य के चित्र कहं जा सकते हें । अनेक छोटे छोटे 
| (दर्मो की कल्पना की गई हे । ब्रज लौटने पर नन्द और 
९। | वार्तालाप होता है वहाँ कवि की भावुकता पराकाष्ठा पर पहुँच जाती 
है । इस स्थल पर सूर क कोमल हृदय से जो उद्गार निकले हैं उनमें 
४ | दातृत्व का इतना स्पष्ट चित्र उतरा है जितना विश्व-साहित्य में करा- 
|चित्‌ ही कहीं मिल सके । ग्वालों का करुण-क्रन्दन, त्रज की दयनीय 
दशा आदि का वास्तव में सूर ने ऐसा चित्रण किया है जिससे भवभूति 
भी | के “एकोरसः करुण एज” वाले कथन में कोई भी अत्युक्ति या असंगति 
नहीं दीख पड़ती । सूरदास के ये सब वर्णन पूर्णरूपेण मौलिक हैं । 


यशोदा का 


र 


को पत्र लिखना, कुडा का राजा को संदेश, तथा उद्धव और ब्रेज- 
| वासियों की भेंट । उद्धव के ब्रन आने पर तो मानी सूर की कल्पना 
पत लगाकर उड्ने लगी है । श्रीमद्भागवत में ४७वें अध्याय में उद्धव 
र गोषियों को बातचीत, और भ्रमर-गीत का वर्णन है। भ्रमर-गीत 
| ? प्रसङ्ग सूर ने भी रखा है | सूर का भ्रमर-गीत सगुण-भक्ति का 
पोषक एक अकाट्य शास्त्र है जिसमें भक्ति ओर ज्ञान का सन्तुलन 
भक्ति को सर्वोपरि बतलाया है और योग तथा कर्म-काण्ड का 
| जैयात्मक रूप से खण्डन किया है। यद्यपि श्रीमद्भागवत? में भी 
| `को श्रेष्ठता प्रतिपादित की है किन्तु दूसरे ढँग से : वहाँ भक्ति 
सुतभता और प्रेयता के कारण श्रेष्ठ बतलाया है तथा वहाँ उद्धव का 
| शानोपदेश सुनकर गोपियों पर विरुद्ध प्रतिक्रिया नहीं होती, किन्तु 
छ का तो दृश्य ही विभिन्न दै । इसलिये भक्ति की श्रेष्ठता के प्रतिपादन 
भागवत के भ्रमरगीत की अपेक्षा सूर के भ्रमरगीत का अधिक 
भू सा०--३८ 


| =जस्य इस प्रसङ्ग में लक्षित होता है । उसके कवित्व का चरमोत् ङग 
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महत्त्व है । कवि की सहृदयता और वाग्विदग्धता का सुन्दर सा; 


स्थल पर दीख पड़ता है। परिपाटी के अनुसार सूर ने भ्रमरगीत 
पुनरावृत्ति भी की दै और उनके उद्धव गोपियों के भक्ति प्रवाह में | . 4 
व्ही “शुरु गठरी? गंवाकर मथुरा लौट आते हैँ इसके पश्चात्‌ एक 
बद में कृष्ण का अक्रूर? के घर जाने का उल्लेख है । 


दशम स्कन्ध ( उत्तराड़ )-- 
श्रीमद्भावगत के इस स्कन्ध में ४१ अध्याय हैं जिनमें बहुत 
कथाएँ पूरे-पूरे अध्यायों में दी हुई हैं। कथा-विवरणों के साथःसा|| 
ऐतिहासिक, धार्मिक और दार्शनिक सामग्री भी पर्याप्त मात्रा मे) ६; 
परन्तु सूरसागर में ये कथाएं बहुत संक्षेप में दी गई हें । रुम 
का पत्र-लेखन, भक्ति-भाव और विवाह का वणेन भागवत की अप 
सूरसागर में अधिक भावात्मक है । बलभद्र के ब्रज-आगमन का वर 
भो सूर ने विशेष रुचि से किया दै, कालिन्दी और वारुणी को व्यक्ति 
की भाँति चित्रित किया है ओर इस प्रकार थोढ़ा-थोड़ा सा अत 
कर दिया है। पोण्डूक राजा का नाम “सूर? ने पुरडरीक लिसा।| 
सुदामा और कृष्ण की कथा श्रीमद्भागवत के इसी स्कन्ध में पथे श्र 
८१वें अध्याय में आई है। सूरदास ने इस कथा को लेकर भगवद) 
विषयक अनेक पदों की रचना की है । उनका हृदय मानो ब्रज! 
वियोग से तड़प रहा है, इसा ये वे इस प्रसङ्ग के पश्चात पुनः 
लोटने की मौलिक कल्पना करते हैं। “तुर” ने यहाँ एक सन्देश-व 
की मोलिक कल्पना की है जिसके द्वारा ब्रज-नारियाँ श्याम के 1 
सन्देश भेजती हैं; जिसके मिलते ही कृष्ण की स्मृति हरी टो जाती 
ओर वे रुक्मिणी से राधा और गोपियों के प्रेम की चर्चा चलाते 
इस स्थल पर कवि का त्रजविषयक प्रेम शत-शत धाराओं १०४ 
निकला है । | 
इसी प्रकार कुरुक्षेत्र मै कृष्ण और ब्रजवासियों की मेट 
वर्णन भो सूरदास जी ने विशिष्टता के साथ किया हे । सूर का 
सवथा मनोवैज्ञानिक तथा आत्मीयता से परिपूर्ण है। ऋष्ण॥ अ 
के पहुँचने से पहले ही गोपियों को शुभ शाकुन होते हैं. जो उनके | 
हृदया का आधार बन कर उन्हे आश्वासन देते हैं। फिर क) ऐ 
पहुँचने पर भ्रमरगीत जैसे वातावरण की आशङ्का होने लगती ह| 
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: कुरुक्षेत्र में कृष्ण यशोदा ओर गोपियों का मिलन भी एक 
| अलौकिक घटना है जिसका वर्णन सूर ने बड़ी ही गम्भीरता और 
भावात्मकता के साथ किया है! राधाकृष्ण की अन्तिम भेंट में 
| - उद्धीने बढी तन्मयता दिखाई दै अर ऐसा प्रतीत होता. है.कि इस 
एक मधुर-मिलन की मादकता में ही वे कुरुक्षेत्र-यज्ञ को भी भूल गयें। 
इस स्कंध की शेष कथाएँ सूर ने केवल खानापुरी करने के लिये रखी हैं। 


द्वादश-स्कन्धात्मक सुरसारार से श्रीमद्भागवत’ की तुलना करने 
पर हम निम्नलिखित निष्कर्ष पर पहुँचते हैं :- 


0. १--दशम-स्कन्ध को छोड़कर अन्य स्कन्धो में भागवतानुसरण 
मं) की बात-मात्र ही दुहराई है, अनुसरण नहीं किया गया है। अन्य 
सि खन्धो में केवल वे ही स्थल आये हैं, जहाँ भगवान्‌ के यश का वणन, 
"| हरिभक्ति की महिमा अथवा भक्त-गुण-गाच है। भागवतानुसरण 
[वश बाली वात वर्णनात्मक प्रसङ्गो तक्र ही सीमित है । गेय पदां में उसका 
अनुसरण नहीं मिलता । 


२-पौराणिक तथा ऐतिहासिक आख्यानों की पूण उपेक्षा की 
बेज गई है और कथाओं में पारस्परिक सम्बन्ध भी नहीं है। पद भरती के 
वरही से प्रतीत होते हे । 

३--भागवत के दार्शनिक पक्ष को भी 'सूरसागर में प्रश्रय नहीं 
नः#| दिया गया है। स्तोत्रो और प्रवचनों के रूप में भागवत में दार्शनिक 
[-व| सिद्धान्तो की जैसी विस्तृत व्याख्या मिलती है उसका लेश भी सूरसागर 
में नहीं है । 

गा ४ 7 सूरसागर सें ह तथा गेय-पद-शेली, ये दो प्रकार 
तात की शैलियाँ दी पड़ती हैं। ऐतिहासिक उपाख्यान अथवा पौराणिक 
| कथाओं के उल्लेख में कवि ने वर्णनात्मकःरैली को और हरि लीला- 
| गान में गेय-पद-शैली को अपनाया है । 

_ ५-जिस स्थल पर “सुरसागर' में भागवत के. वर्णन को ज्यों 
का त्यो अपनाने का प्रयास किया है वहाँ उसमें शिथिलता आ गई है 
| र वशेन में अस्वाभाविकता सी प्रतीत होती है । ऐसे प्रसङ्गं में कवि 
4 गो कयन नीरस और केवल कथा-पूर्ति हेतु किया हुआ प्रतीत होता हे। 
पेसे ऐसी स्थानों में कहीं तो वर्णनात्मक शेली के दर्शन होते है. ओर कहीं 
अस्पष्ट समास-शैली मिलती है कि ज्ञात होता है मानो कवि को 


` भागवत पुराण न होकर अन्य पुराण हे । 
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कथाओं का भार ढोना पड़ रहा है! अनुवाद की तो बात दूर पं 
कथाओं का सार भी पदों में नहीं आ पाया । ॥ 

६--सूरदास में चार प्रकार की हरि-लीलाओं का गान हुआ है. 

(अ) वे लीलाएँ जिनका आधार पूर्णतया श्रीमद्भागवत || 
ऐसी लीलाएँ केवल दशम स्कन्ध में हैं किन्तु उनका क्रम भागवत] 
भिन्न है। 

(ब) वे लीलाएँ जिनक सूत्र तो कवि को भागवत से हीना 
हुआ किन्तु 'सागर” में कवि ने उनकी विस्तृत व्याख्या की हे। श 
प्रसङ्गो के वर्णन में सुर की दृष्टि भागवत पर नहीं जमती, आह 
भावना के विस्तृत प्राङ्गण में चोकड़ी भरती हुई दीख पड्ती)॥/ 
ऐसे स्थलों पर कवि भागवत के कथा-स्रोत को केवल मोः 
ही नहीं दे देता, अपितु एक बाँध बाँधकर स्वतःप्रवाहिनी कल्लोलिनी 
की ओर उन्मुख कर देता हे । ऐसे स्थलों पर कवि की गाम्भीयेपू 
तन्मयता एवं परिपक्व-शैली के दर्शन होते हें । ये रचनाएं खण. 
काव्य की कोटि तक पहुँच जाती हैं। 


सि) सूरसागर में कुछ ऐसो लीलाएँ भी हैं जिन्हें हम पूर्णत 
मोलिक, स्वतन्त्र और भागवत-निरपेक्त कह सकते हैं; जैसे, राधा-ठृष्ए 
मिलन, पनेघट-प्रस्ताव, दान-लीला आदि । अ: 

(द) सूरसागर में कुछ ऐसी लीलाएँ भी हे जिनका सरो 


उ विवेचन से हम सहज ही इस प्रश्‍न का उत्तर खोज सी 
हैं कि सूरसागर कहाँ तक श्रीमद्भागवत का अनुवाद है और कहाँ छ 
उसमें भागवत! का अनुसरण किया गया है ? इस विषय पर हि| 
के विद्वानों ने विचार भी किया है। डा० ब्रजेश्वर वर्मा 
मत है:-- | 


“अनुमान तो यह होता है कि भागवत की कथा को छु 
कवि ने दशम स्कन्ध पूर्वाद्धे के अतिरिक्त अन्य स्कन्धा पर अपने म 
के अनुकूल, कभी प्रबन्धात्मक और कभी स्फुट-रीति से पद-रचना की 
इस पद रचना को स्कन्ध के कथा-क्रम से संग्रह करके देखने से श॑ 
कथा-सुत्र छूटे हुए पाये गये वहीं वे पूर्तिमात्र के विचार से वर्णनात | 
शली में रखदिये गये । यह भी सन्देह हो सकता है कि ये बर्णनाली| ` 


J win gos 4, २, d,s 


| ले वनों की भी = पेणेनों की भी उपेक्षा की गई हो । भक्ति में आवश्यक ऐसे कमे- 
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| स्वयं हमारे कवि सूरदास जी की रचना भो हैं या अन्य किसी नै 
सूरसागर को भागवत का बाह्य रूप दे द्विया” | Ei 

डाक्टर वर्मा के अनुसार सूर ने भागवत के दशम स्कन्ध पूर्वाद्ध 
पर पूर्णतया नियमित रूप से तथा अन्य स्कंधों पर कभी-कभी रचना 
की ओर फिर कथा-सूत्र जोड़ने के लिए सूर ने अथवा और किसी 
कवि ने कुछ पढाँ की रचना की। श्री द्वारकादास परीख' आर 
प्रभुदयाल 'मीतल? ने इस विषय में लिखा है: 

“उपलब्ध मुद्रित एवं हस्तलिखित प्रतियों के अध्ययन से यह 
निःसंकोच कहा जा सकता है कि यह श्रीमद्भागवत का न तो अनुवाद 
है और न इसमें उसकी प्रथम स्कंध से द्वादश स्कंध की कथाओं का 
पूर्ण समावेश ही हुआ दै। फिर भी हमें इस विषय पर सूरसागर में 
सूरदास का निम्न कथन मिलता हैः-- 

व्यास कहे सुकदेव सों द्वादश स्कंध बनाइ । 

सुरदास सोई कहे पदभाषा करि गाइ ॥ सुरसागर, स्क॑० १ पद २२५ 
इस उल्लेख से जान पड़ता हे कि सूरदास ने द्वादश-स्कंध-पयेन्त की 
कथाओं को, जो व्यास जी द्वारा कथित हैं, गाया है ॥7* 

“इन दोनों विरुद्ध कथनों का एक अविरुद्ध निष्कर्ष यह हो 
सकता है कि श्री वल्लभाचार्य जी ने व्यास जी की “समाधि' भाषा 
को प्रमाण रूप माना है और उसो का गायन किया है। श्री वल्लभाचार्य 
जी के अनुसार श्रीमद्भागवत में तीन प्रकार की भाषा है-लौकिकी, 
परमत ओर समाधि । लौकिकी भाषा उसे कहते हैं जो ऐतिहासिक- 
चरित्र-रूप में सूत जी द्वारा कही गई थी। पग्मत भाषा उसे कहते हैं 


> 


जो अन्य ऋषि मुनिया के विभिन्न मतों के रूप में उपस्थित की गई है 


और समाधि-भाषा उसे कहते हैं. जो स्वयं व्यास जी को समाधि में 
गो कुछ प्रत्यक्ष अनुभव हुआ था उसका वर्णन करती है और व्यास- 
शुकदेव द्वारा कही हुई है। इसी समाधि भाषा को महाप्रभु ने 'प्रमाण- 
पेपुष्टय में स्वीकार किया है । यह भाषा भक्ति-मार्ग का मूल है । इसी 
आधार पर चारों भक्ति-सम्प्रदायों की विविध भावनाओं का विस्तार 


| ऐँआ है। सम्भव है सूरदास ने अन्य भाषाओं की अनावश्यक कथाओं 


आरि पर ध्यान न दिया हो और इसी प्रकार परमत-स्वरूप कमे-ज्ञान 


~ 


a र ब्रजेश्वर वर्मा “सूरदासः पृष्ठ ८० 


सूर-निणंय? : प्रथम-सं० सं० २००६, अग्रवात् प्रेस मधुरा) शृष्ठ १३१ 


का उपदेश प्राप्त कर उसक्री अनेक-विध हरि-लीलाओं को गाया था 
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ज्ञान का तो सूरदास जी ने वर्णेन. किया ही है, जिनके फलस्वरू 
ईश्वर में प्रेम बढ़ाने वाले कर्म, और ब्रह्म के माहात्म्य-सूचक अनेक 
प्रसङ्ग और वणेन प्राप्त होते हैं। सूरदास का उद्दश्य श्रीमद्भागवत. 
वर्णन से भगवान्‌ की भक्ति और उनकी अनेक लीलाओं का कथन 
करना ही था । ऐसा ज्ञात होता दै कि इसोलिये सुरसागर की कथाम 
में स्कन्धातुक्रम होते हुए भो प्रत्येक प्रसङ्ग या अन्य वणेनों का भागवत: 
क्रम पूर्णतः अपेक्षणाय नहीं समभा गया ।”" 

“दूसरा विकल्प यह भी हो सकता है कि जत सूरसागर के प्राम 
में सूरदास जी स्पष्ट कहते हैं कि 
व्यास कहे सुकदेव सों द्वादश स्कन्ध बनाइ । 

सूरदास साई कहे पद भाषा कारि गाइ 
तब सम्भव है उन्होंने समस्त भागवत का ही अनुवाद किया हे 
आर उसके सहस्रावधि पद्र होने के कारण आद्योपान्त प्रतिलिपि न 
हो सकने से, मुख्य-मुख्य अंशों को किसी ने संगृहीत कर लिया हे 
ओर उसी से फिर अनेक प्रतिलिपिय्ाँ होती रही हों, जो आज 

उपलब्ध हैं. २ 
|) “जोभी हो (सूर-सारावली' वाले उल्लेख से हम इस निष्कर्ष पर 
पहुँच सकते हैं कि -- 

१-सूरदास ने अपने गुरु श्रीवज्ञभाचार्य से श्रीमद्भागवत-तत्त 
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जिनका आधार श्रीमद्वागवत और उसके अनुकूल अन्य पुराण; मर्दी 
भारत, र.मायण, पाञ्रवरात्र और संहितादि रहा है। ये लीलाए कथा 
त्मक शेला में हैं ¦ ऐसा ज्ञात होता हे क्रि इनको उन्होंने अपने सेवक | 
के लिए उपदेशाथे गाया था ! 

_ २--सस्प्रदाय की नित्य तथा वर्षोत्सव की लीलाओं को प्रति | 
वर्षे नवीन भाव, छन्द और वणन के भेद को दृष्टि से सूरदास 
श्रीनाथ जी के सम्मुख गाया होगा। सम्भव है कि ये दोनों संप 
प्रारम्भ में भिन्न रूप में लिखे जाते हों और पीछे किसी ने उन्हे 
कर दिया हो, जो आज द्वादशस्कन्धात्मक और दशम पूवाद केही । 
में उपलब्ध होते हैं ॥?2 | 
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_१ सूर जिणंय (स'स्करण सम्त्रत्‌ २००६) पृष्ट १६१ 
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( २३६) 
ये दोनों लेखक न तो सूरसागर को श्रीमद्भागवत का अनुवाद 
| मानते हैं और न सर्वाश में श्रीमद्भागवत को सूरसागर का आधार 

ही मानते हैं, परन्तु श्रीमद्भागवत-तत्थ” को अवश्य आधार मानते हैं 
र क ० च कि ~ रे 
तथा यह भी संभावना करते हैं कि नित्य-कीर्तन और वर्षोत्सवों के पदो 


में से ही पीछे से किसी ने सूरखागर को दो रूप दे दिये हों । ) 

र डा० मुन्शीराम शर्मा का मत भी यहाँ उल्लेखनीय हे।वे 
लिखते हत्या NS NP hs _ 

द “इन कथनां क होते हुए भी सूरसागर को भागवत का अवि- 


कल अनुवाद नहीं कहा जा सकता । वह एक स्वतन्त्र रचना है | बालिका 
राधा, बालक कृष्ण के संग खेलने के प्रसंग और 'भ्रमरगीत’ 
की व्यंग्यमयी उक्तियाँ भागवत में ढंढने पर भी नहीं मिलेंगी। 
भागवत में उद्धव की कथा आती है, परन्तु उनके गोकुल पहुँचने पर 
गापियाँ उन्हें चिढ़ाती नहीं । बे जो कुछ कहते हैं उसे चुपचाप सुन 
लेती हैं | उद्धव द्वारा कृष्ण का संदेश पाकर उनकी विरह-व्यथा 
शांत हो जाती है । कृष्ण के प्रति दिए गये उनके उलाहने भी इतने 
तीब्र नहीं हैं निर्गुण और सगुण का झमेला भी भागवत में दिखाई नहीं 
देता, जो सूरसागर के भ्रमरगीत का प्रधान अंश है । कृष्ण लीलाओं 
का स्मरण करती हुई एक गोपी अपने सामने गुनगुनाते हुये भ्रमर 
को आया देखकर कुछ चटपटी बातें अवश्य कह जाती है । भागवत 
के ्रमरगोत में सूरसागर जैसा भावनाओं का उफान कहीं भी दृष्टि- 
गोचर नहीं होता । इसके अतिरिक्त भागवत सर्ग विसग आदि दस 
विषयों का वर्णन करती हुई भक्ति को मूर्धन्य स्थान देती है, पर सूर- 
सागर में मुख्य रूप से राधा-कृष्ण लीला को ही प्रधानता दी गई है । 


भागवत जहाँ निबृत्ति-मूलक साधना का उपदेश करती दै, वहाँ सूर- 
सागर की राधा-कृष्ण लीला मनुष्य को प्रवृत्त-मागे में लगाने वाली _ 
। अतः सुरसागर भागवत का अक्षरश: अनुवाद नहीं है ।' की 
_ ` डा० मुन्शीराम शर्मा केवल भ्रमरगीत और दो चार उनः 
बातों को लेकर इस निष्कषे पर पहुँच जाते हैं कि सूरसागर भागवत का 
अक्षरश: अनुवाद नहीं है पर उनके इस कथन से स्पष्ट ही यह ध्वनि 
निकलती है कि 'भावात्मक अनुवाद अवश्य हैः--आधार तो निश्चय 
झेप से है ही | 
हक 


0५ TU 0 अत 
१ डा० मुन्शोराम शर्मा सोम-सूरसोरभ-दूसरा भाग एप्ठ १४ 
(दूवरा सस्करण) ` | 


प. के सम्बन्ध में यही लिखा हे --“पुरुषोत्तम सहस्रनाम सुनने के पर्चा | 


F २४० ) 


इन तीनों ही ग्रन्थो में श्रीमद्भागवत को आधार अब | स 
स्वीकार किया है । डा० त्रजेश्‍वर वर्मा, कवि द्वारा द्वादशस्कन्यात्मक | नै 
रूप दिये जाने में सन्देह करते हैं! डा० मुन्शीराम शमा जी ने इस 
विषय पर अधिक विवेचन नहीं किया और इसीलिए वे सन्देहामक | उह 
निष्कर्ष पर पहुँचे हैं। श्री द्वारकादास परीख ने दो विकल्प रखे हे | श्रे 
आर पहले विकल्प में ही भागवत के आधार की ओर संकेत किया | व 
है । इन सब कथनों को दृष्टिकोण में रखते हुए हम निम्नलिखित 
निष्कर्ष पर पहुँचते हैं-- ८ 

यों तो सभी वैष्णव सम्प्रदायों में श्रीमद्भागवत की मान्यता है | छुप 
परन्तु पुष्टि सम्प्रदाय में तो इस महापुराण को चतुर्थ प्रमाण माना | नि 
है और वेद, उपनिषद एवं गीता के समकक्ष रखा हे । 'तत्वदीप-निबन्ध' | क्त 
में श्री वल्लभाचाये ने भागवत की प्रामाणिकता पर बल देते हुए | बाः 
कहा है-- 

Ns 
“न्समाधिभाषा व्यासस्य प्रमाणं तच्चतुष्टयम्‌ ।? ज 
अर्थात्‌ व्यास की समाधि भाषा अन्य तीन प्रमाणों के समान 
ही प्रमाण स्वरूप है । छ 
इस सम्प्रदाय की आधार-भित्ति ही भागवत है । अतएव सूर- 
दास ने अपने गुरु वल्लभाचाये जी से अवश्य ही भागवत तत्त्व सुना | यह 
होगा । वैसे भी सम्प्रदाय की बैठकों में भागवत की कथाएँ हुआ करती | स्कः 
थीं और पुराणों का आश्रय लेकर धार्मिक वाद-विवाद भी होते थे, | सू 
अतएव यह तो निश्चित ही है कि सूरदास जी का श्रीमद्भागवत का | “स 
ज्ञान था ओर वे उसके महत्त्व को भी समभते थे, किन्तु उन्होंने यथावत | भाः 
उल्का अध्ययन किया हो इ उका कोई प्रमाण नहीं । सस 

२--महात्मा सूरदास सिद्ध कवि थे और अपने ही समय में | र 
प्रसिद्ध भी बहुत दो गये थे जिसका पर्याप्त प्रमाण 'वात्ता-साहित्य' से | 
मिलता है । बिजली के तार की भाँति स्पर्श मात्र से ही उनकी प्रतिभा | 
देदीप्यमान हो उठती थी जिसका वार्ता-साहित्य में उल्लेख भी है। | प 


सिद्धकवि अपनी प्रतिभा और कवित्व शक्ति से नूतन-सृष्टि-सुज् | 
~ ७. ३१ ys ७२ ~ में ` 
में समथ होते हे । लीलाओं के स्फुरण का उल्लेख भी सूर के विषय | 

वार्ता-साहित्य में कई बार आया हे । भागवत के विषय में भी सुरद | 


( २४१) 


॥ गां वर्क क के ~ स्फ्री | मौ ॥ 
सम्पूणे भागंवत गी लीला सूरदास क हृदय में स्फुरी और सूरदास जी 
वै | > प्रथम स्कंध से द्वादश-स्कंध-पर्यंत कीतेन वर्णन किये |?" 


र यदि हम वात्ती के कथन को प्रामाणिक मानें तो दो बातें 
॥ उल्लेखनीय हें | पहली, सुरदास के हृदय में भागवत की लीला स्फुरी?, 
है श्रौर दूसरी--कीतेन वर्णेन किये । अनुवाद वाली बात कहीं देही 
या | हीं | § त 

ते श्री वल्लभाचाये ने भागवत पर सुबोधिनी टीका केवल 


उन्हीं स्कन्धो की पर जिनकी संगति उन्हें अपने सिद्धान्तों से लगानी 
थी । उन्हें दशम स्कन्ध ही बहुत प्रिय था और उसके ८७ अध्यायी की 
है | रुपक बाँध-बाँध कर उन्होंने विस्तृत व्याख्या की है । इससे हम इस 
ना | निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि संभवतः “सूर” ने भी. भागवत” के दशम 
` सन्ध तक ही अपने वणेन को सीमित रखा हो। इसकी पुष्टि इन 
बातों से भी होती है-- 

१--सूरदास जी के दशम-स्कन्ध सम्बन्धी ग्रन्थों का उल्लेख, 
जैसे दशम स्कन्ध टीका, दशाम स्कन्ध पूर्वाद्ध आदि । 

२--केवल दशाम-स्कन्ध वाली सूरसागर की प्रतियां की प्राप्ति । 

३--किसी-किसी संग्रह्ात्मक प्रति में भी दशम स्कन्ध का 
उल्लेख । | 

परन्तु इन स्कन्धात्मक प्रतिया में क्रम उलट-पलट है । अतएव 
यह कथन कि सूर के जीवन काल में ही इस प्रकार की कोई 
कन्धात्सक प्रति बन गई होगी, युक्ति-संगत प्रतीत नहीं होता । हम 
सूर निणेय' में दिये हुए इस कथन से पूर्णतया सहमत हैं कि 
“सम्प्रदाय की नित्य और वर्षोत्सव की लीलाओं को प्रतिवर्ष नवीन 
| भाव, छन्द और वर्णन की विभेदता से “सूरदास” ने “श्रीनाथ जी? के 
` सम्मुख स्वत: उद्‌गार रूप से गाया था । पीछे किसी ने इन्हीं पदों में से 


त्त 


में | रो संग्रह कर दिये-- संग्रहात्मक तथा द्वादश सकरात्मक 17२ 
से | दशम स्कन्ध के अतिरिक्त द्वादश. स्कन्थात्मक सभी प्रतियों के 
भा | शेशे गेय पदों को छोड़कर अन्य पद प्रक्षिप्त से प्रतीत होते हैं। सम्भवतः 


| य पदों की रचना ९ को रचना सूरदास ने की हो| संपदाम उ 
| १ न र 


सूरदास की वार्ता प्रसंग १ 
सूर-निणंय प्रष्ठ १६१ 
पु: सा०--३१ 
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्कन्धात्मक प्रतियों के विषय में हम पहले ही लिख चुके हें कि संग 
त्मक प्रतियों का संकलन १०० वर्ष पूर्वे का मिलता है, तथा उनमें प; 
भी अपेक्षाकृत शुद्ध दै । इसलिये हम सहज ही इस निष्कर्ष पर पहुँच 
जाते हैं कि सूर के पदों का संग्रहात्मक-संकलन ही पहले हुआ था। 
'उन पदों में १-नित्य-कीतन और वर्षोत्सव के पद थे विजय 
पद थे; जो सुर ने पुष्टि-सम्प्राय में दीक्षित होने से पहले रखेथे। 
३--अन्य पद भी जो सुर यथावसर रचते थे, उस संकलन में रहे होंगे। 
विषय की दृष्टि से इन सारे पदों को हम तीन भागों में विभ. 
जित कर सकते हैं :-- 


(१) ऐतिहासिक तथा वर्णनात्मक-- | 

जिनका आधार, भागवत के अतिरिक्त, हरिवंश पुराण, विष्णु | 
पुराण, पद्य-पुराणं, वायु-पुराण तथा देवी भागवत आदि हें । 'सूरदास 
जी? को इन पुराणों के सम्यक्‌ अध्ययन का अवसर प्राप्त हुआ होगा 
इसकी तो कोई संभावना ही नहीं, परन्तु तत्कालीन त्रज के संत-समाज 
में अनेक विद्वान्‌ रहते थे जो अपने साम्प्रदायिक मन्तव्यों के सिद्ध करे 
के लिये अनेक ग्रन्थों का आश्रय लिया करते थे। उसी श्रुति $ 
आधार पर ही सूरदास ने बहुत से पदों की रचना की होगी । 


(२) लीला-परक- - 


इन पदों का आधार प्रधानतया “श्रीमद्भागवत' है। क्याँ। 
पुष्टि-सम्प्रदाय में सारस्वत-कल्प की लीला मानी जाती है जिस 
वणेन वामन-पुराण में है तथा जिसका उल्लेख सूर ने किया है, ४ 
लिये वामन पुराण भी उसका आधार था । कुछ लीलाएँ ब्रह्मवैवत 
पुराण से ली गई हैं, विशेषतया राधा का विस्तृत वर्णन इसी पुर 
में मिलता हे । कुछ लीलाओं की उद्भावना सूर ने स्वतंत्र रूप से 
हे जो तत्कालीन प्रचलित. सामाजिक प्रथाओ एवं लोक-गीती र 
| न रखती हें । | 


-(३) भक्ति तथा दाशेनिक-सिद्धान्त-विषयक-पद्‌-- | 

सूर का लक्ष्य तो भक्ति का विवेचन था और न दाशो 

सिद्धान्तों का विश्लेषण, किन्तु कवि भावुकता की अथाह धारा में |. 
हुआ अनजाने ही कुछ ऐसी बातें कर जाता है जिनका सी | 
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; हा 
ाशेतिक जगत्‌ से जोडा जा सकता है। सुर के पदो के हमें कई रूप 
डं स्पष्ट लक्षित होते द: 


ह्‌ नर RS 
| १--पुष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित होने से पहला रूप । 
ह २--दीक्षित होने के पश्चात्‌ का रूप । 


३-- सामयिक प्रभाव से प्रभावित रूप ? 
3 ध? से की पाँ > Co सि 0 
गे। सूर' से पहले की पाच छ शताब्दिया देश के धार्मिक क्षेत्र में 
बड़ी उथल-पुथल की शताब्दियाँ थीं, सिद्धों और नाथों के नाना 
सम्प्रदाय कबीर आदि सन्तों के पंथ तथा अनेक वैष्णव सम्प्रदाय 
अपने-अपने सिद्धान्तो का प्रचार कर रहे थे। सूरदास यद्यपि एक 

। विशेष सम्प्रदाय में दीक्षित थे परन्तु अपने युग के धार्मिक आन्दोलनों 
को सहृदय ब्या5 तमाशवीन की तरह नहीं देख सकता, इसलिये 
जहाँ सूर क साहित्य में सम्प्रदाय के सिद्धान्तो का प्रतिपादन है वहाँ 
तत्तत्‌ सामय्रिक परिस्थितियों की ओर भी संकेत है। 
“निरंकुशा हि कवय;” वाली उक्ति के अनुसार कवि की कल्पना 
निस्सीम आकाश में उड़ा करती है। कवि बन्धन में बॅध कर नही 
रह सकता । उसका मानसिक विकास उस स्थिति तक पहुँच जाता हे 
जहाँ उसके लिये का वस्तु अगम्य, अबोध्य, और अलक्ष्य नहीं रहती । 
सभी उच्च कोटि के कवियों में ये गुण पाये जाते हैं। फिर रससिद्ध 
भक्तःशिरोमणि सूरदास का तो कहना ही क्या । सुर ने कहीं शब्दों 


यॉह| के साथ खिलवाड़ की है तो कहीं वाणी का विस्मय-क्ारक विलास 
स्वा दिखाया है और कहीं हृदय-रत्नाकर के अमूल्य भावरत्नों को मनमोजी 


तोर से लुटाया है । 


वर 
हा. अन्त में हम 'श्रीमद्वागवत? के उन चार श्लोकों का अनुवाद 
पै वी प्रस्तुत करते हैं जिनको पद-भाषा में गाने की प्रतिज्ञा सूरसागर में 
| मिलती है। भागवत के द्वितीय स्कंध के नवम अध्याय में भगवाते 
तँ ब्रह्मा को स्वयं अपने रूप का ज्ञान दिया है। जिन चार श्लोकों में इस 


स्वरूप का वर्णन है वे भागवत में “चतु:श्लोकी? के नाम से प्रसिद्ध है। 


उनका सारांश निम्नलिखित है - 

“सृष्टि के पूवे केवल में ही में था। मेरे अतिरिक्त ज्ञ स्थूल था 
और न सूक्ष्म, तथा न दोनों का कारण अज्ञान ही था। जहा यह ए ष्टि 
. नहीं है वहाँ भी मैं ही में हूँ और इस सृष्टि के रूप में जो भी प्रतीत 
रहा है वह भी में ही हूँ, तथा जो कुछ बच रहेगा व भी; 


हि... 5 २४४ ) 
।। वास्तव में न होने पर भी जो कुछ अनिवेचनीय वस्तु मेरे अति 
| मुझ परमात्मा में दो चन्द्रमाओं की तरह मिथ्या ही प्रतीत हो रही 
अथवा विद्यमान होने पर भी आकाश के नक्षत्र-मरडल में राहु के 
भाँति जो मेरी प्रतीति नहीं होती उसे मेरी माया समझना चाहिये। 
जैसे, प्राणियों के पञचभूत-रचित ह छोटे-बड़े शरीरों में आकाशारि 
पञ्च महाभूत उन शरीरा के कार्यरूप से निर्मित होने के 

| । प्रवेश करते भी हैं और पहले से उन स्थानों और रूपों में काण 
| रूप से विद्यमान रहने के कारण प्रवेश नहीं भी करते, वेसे ही उन 
| प्राणियों के शरीर की दृष्टि से में उनमें आत्मा के रूप से प्रवेश किये 
हुए हूँ और आत्म-दृष्टि से अपने अतिरिक्त कोई वस्तु न होने के 
कारण उनमें प्रविष्ट नहीं भी हूँ । यह ब्रह्म नहीं है, यह ब्रह्म नहीं है- | 
इस प्रकार की निषेध-पद्धति से, और यह ब्रह्म है, यह ब्रह्म है,-इस 
अन्वय-पद्धति से यही सिद्ध होता है कि सर्वातीत एवं स्वस्वह्म 
भगवान्‌ ही सवेदा और सवेत्र स्थित है। वही वास्तविक तत्त्व है। 
जो आत्मा ओर परमात्मा का तत्त्व जानना चाहते हैं उन्हें केवल 
इतना ही जानने की आवश्यकता है |” 


“न FR टे 
१ श्रीमज्ञागवत स्कन्ध २ अध्याय ३ श्लोक ३२-३२-३४-३४.। 


सप्तम अध्याय 
| > S 
१| सूरदास के कृष्ण ओर मोफियिँ 


र्ण पिले अध्याय में कथावस्तु की दृष्टि से हमने श्रोमद्वागवत 
उज | ओर सूरसागर की संक्षिप्त तुलना की दै जिससे पता चलता है कि 
ये | महाकवि सूरदास ने अपनी कथाओं का सुत्र तो विशेष रूप से श्री- 
के मद्वागवत से तथा कदीं-कहीं अन्य पुराणों से अवश्य ग्रहण किया है, 
| परन्तु उनके प्रथन की विधि उनकी अपनी है ओर कृष्ण चरित- 


इस | माला को उन्होंने एक मौलिक रूप प्रदान किया है । हम पहले कह चुके 
सप | हैं कि पुष्टि-सम्प्रदाय में भागवत पुराण की विशेष मान्यता है और 
दै | | भक्ति प्रतिपादन का यह एक अलौकिक ग्रन्थ है, परन्तु हमारे चरित 
[ल | नायक सूरदास श्रीमद्भागवत के गीतात्मक भाग की भावात्मकता से 


ही विशेष प्रभावित दीख पड़ते हैं। जहाँ तक कृष्ण गीपियों के चरित्र- 
| चित्रण का प्रश्न है वह सूरदास जी का अपना है । उन्होंने अपने सभी 
पात्रों का केन्द्र राधा और कृष्ण को बनाया हे । उनके सभी चरित्र 
राधा और कृष्ण के सम्बंध से ही विकसित होते हैं। श्रीमद्भागवत 
| में तो राधा का उल्लेख ही नहीं दे | गापियों और कृष्ण का चरित्र 
| चित्रण ही अति मानवीय और रहस्यात्मक ढंग से हुआ है । औमद्वाग- 
पत को रचना एक विशेष उद्देश्य से हुई थी, इसीलिए उसमें कृष्ण का 
| अवतार चतुव्यू ह रूप में लिया दै और बलदेव का प्रायः उनके साथ 
संयोग रहा हे । वास्तव में भागवतकार का उद्देश्य कृष्ण-चरित को 
चित्रित करना नहीं है, बल्कि उसके द्वारा कृष्ण का परम पुरुषत्व 
सिद्ध करना है जो उसका प्रतिपाद्य विषय दै । चाहे उसे कोई कृष्ण 
| १९, ब्रह्म कहे या भगवान्‌ कहे उसके निविशेष, सविशेष) निराकार 
|| और साकार सभी रूपों का समन्वय प्रस्तुत किया गया है। श्रीमद्भांग- 
| उनकी गोपियाँ का वर्णन भी शाखीय ढंग का है जिसके कारण 


विकलाङ्ग हो जाता है। इसमें राधा का नाम तो नहीं आता 
गोषियों और गोपालों की प्रेम-चर्चा का विस्तार है। गोपालों 


ड i 


| दृष्टि से ओकत नहीं करते । जिन प्रसङ्गो में श्रीकृष्ण का सम्पक नी 


' नन्दःनन्दन बालकृष्ण सूर-लाहित्य में बेजोड है। यशोदोत्संग-लाहि 


` अधिक नहीं रमा है । नंदनंदन गोपाल कृष्ण ही उनके इष्टदेव ६ 


झम्प्रदाय में दीक्षित होने से पूवे ही की थी, उन्होंने भगवार 


हि... का 
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तो नास भी गिनाये हैं जेसे श्रीदामा, सुदामा, भद्रसेन अंशु गडी 
आदि । यशोदा में यद्यपि वात्सल्य भाव के दशेन हो ते हैं परनु छू 
वात्सल्य का चित्रण इतना थोड़ा है कि उसका सम्पूणे व्यक्तित्व समुह । द्री 
नहीं आता । भागवतकार यशोदा के पूरे जन्म की कथा पर जोर देवर क 
तथा यशोदा पर कृष्ण की अलौकिकता प्रकट करके उस स्वाभाविक 
वात्सल्य में ठेस सी पहुंचा दता है। यशोदा के चरत्र का झा| प्रत 
मनीवैज्ञानिक विस्तार भी नहीं है जितना कि सूर ने किया हे।यशे का 
कौ अपेक्षा नंद के वात्सल्य का वणेन कुछ विस्तार के साथ है के 

सूरसागर के प्रधान पात्र भागवत की भांति श्रीकृष्ण ह किर 

[गवत में तो लम्बे-लस्बे प्रसंगा, ऐतिहासिक वणेनां, तथा अब | 
विवरणों के कारण श्रीकृष्ण बहुत काल तक पाठकों की दृष्टि 
मत्त हो जाते हैं किन्तु सूरदास जी श्रीकृष्ण को क्षणभर भी अपर 


द्रा 


है वे सूरदास को नहीं रुचते ओर उनका वणेन उन्होंने वणेन को न) 
से ही कर दिया है। वास्तव में सुरदास का सारा काव्य कृष्णमय है। 
यद्यपि सूरदास ने कृष्ण के सभी रूपों पर प्रकाश डाला है, फिर भी 
बालकृष्ण ग्वाल-बालों के सखा रूप में अनेक प्रकार की लीला! 
करते हैं, फिर वे ही रसिक-शिरोमणि-रतिनागर गोपियों के से 
बनते हैं और राधावल्लभ के रूप में ब्रन में बिहार करते ह। मी 
पहुँचने पर उनके निष्ठुर ओर नीरस रूप के दशेन होते हैं। जा 
तक श्रीकृष्ण के असुर-सँहारन भक्त उधारण अविनाशी पूण ब्रह्म ल 
को प्रश्‍न है सूर ने भागवत की भाँति उन्हें परब्रह्म, परुषोत्तम, घट 
के व्यापक, अन्तर्यामी, अज, अनन्त, ओर अद्वेत माना दै। उद) 
अपने भगवान्‌ को प्रायः हरि नाम से सम्बोधित किया है। पु 
सम्प्रदाय के अनुकूल उन्हाने परमानेद स्वरूप ब्रह्म को वृन्दावन | 
नित्य लीला करने वाले के रूप में देखा हे । सूरतागर में स्थात 
पर हमें इस प्रकार के संकेत मिलते हैं, जहाँ सुर ने कृष्ण और 
की एकता स्थापित की है, परन्तु सूर का मन उस प्रकार के विवेच 


उसी के वर्णन में कवि की तल्लीनता और भावाव्मकता के दश 
हैं । विशेषकर विनय के पत्रों में जिनकी रचना सुरदास जी ने 
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को लिया है जो भक्त की दास्य-माव कौ वैराग्य पूर्ण भक्ति का 
ज्ञा आलम्बन दै । इन पदों में भगवान्‌ की भक्तवत्सलता तथा दयालुता और 
झ| भक्त की आंतरिक वेदना तथा निराश्रितता प्रकट की गई हे। दन्य 
मुष| और दास्य-माव को दृष्टि से सूर के विनय के पद गोस्वामी तुलसीदास 
क| द्वी विनय पत्रिका की तुलना के साथ रक्खे जा सकते हैं। विनय के 
$. प सै भगवान्‌ के उस रूप की ओर संकेत है जो आगे चलकर अनेक 
तर| प्रकार की अलौकिक लीलाएं करता है तथा जो असुरों ओर दुष्टों 
रोग का संहारक, भक्तों ओर साधुओं का रक्षक है । इन पदों में सूर 

के हरि ~ विष्णु, राम ओर कृष्ण के. पर्यायवाचक हैं.। | 


केतु ह कह: 
अन | सुर के कृष्ण चरित्र में एक बात यह भी लक्ष्य करने की है कि 
`) भागवतक्रार की भांति भगवान्‌ की लीलाओं का गान करते हुए सूरं 


अपने इष्ट के अलौकिक रूप को नहीं भूलते। उनके अगम अगोचर 


पनी 

नी लीलाधारी परब्रह्म स्वरूप भगवान ब्रज म उस रस का: प्रवाह करने 
हे! ~ शड ~ ४. ५ हे a नो 

र आये हैं, जो ब्रह्मा आदि के लिए दुलेभ हे ।* कृष्णा की इस अलौ- 


किकता का सूरदास जी बारबार वणुन करते हैं। जन्मोत्सव के 
विभिन्न अवसरों पर आनन्द-बधाइयों के बीच भी सूर कृष्ण के इस 
अलौकिक रूप को नहीं भूले हैं। आगे चलकर वत्सहरण लीला के 


[हित 

तार समय कालिय-दमन, गोवद्धल धारण, दानःलीला इत्यादि सभी 
द| अवसरों पर सुरदास जी भगवान्‌ के इस रूपका ध्यान दिलाते है 
पु परंतु सुरदास जी का मुख्य उद्देश्य भागवतकार की भाँति कृष्ण के चरित्र 


है, उन्होंने तो कृष्ण के मानव रूप 


की अलौकिकता चित्रित करना नहीं 
है कि सूर के चित्रण में कृष्ण 


को हो प्रधानता दी है। यही कारण 


यहा ड 
ट| के अति-प्राकृत और लोकातीत तथा मानवीय रूप की दो धाराए 
र| समानान्तर रूप से बहती हुई चलती हे । आगे चलकर मानवीय रूप 
पु की स्वाभाविकता | के कारण अति-प्राकृत स्वरूप की धारा दबी सी 
| लने लगती दे | पूतना-वघ से लेकर भाछ ब कलर 
ला. वाल लीलाओं में जितने अलौकिक कृत्य हे सभी म भगवान्‌ क असू 
° ले तन 
र| संहारक और भक्त उद्धारक रूप के दर्शन होते है। इन स्थला हु 
वत चित्रण में भी सूर ने यह विशेषता रक्खी है कि दुस्तर से दुस्तर काये 
| ` करने में भौ «मथे श्रीकृष्ण सुकुमार कोमल आर _सधुर बने रहते है। 


| ` कालीय दमन लीला के अवसर पर उरगनारी कृष्ण की कोमलता को 
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सोना और प्रभातियों के साथ जागना आदि शेशव सम्बन्धी प्रत्येक | 
DT Orn Pa NN चळ नक्कल न्न ~~ + 
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देखकर अकुला उठती है और बार-बार कृष्ण को सम्बोधित करी 
कहती है, “अरे तू किसका बालक ह? तू यहाँ से भाग जा | यी 
वह्द जाग उठेगा तो तुमे भस्म कर देगा।”१ इस प्रकार के भाव ८. 
ने प्रायः प्रत्येक असुर संहार लीला के अवसर पर प्रकट किर हे । हो 
कृष्ण की एक भी ऐसा चित्र नहीं मिलता जो कृष्ण की सुमार 
तथा कोमलता का व्यंजक न हो । 


सूरसागर में कृष्ण के बाल रूप का जैसा चित्रण हुआ है येस 
अन्यत्र दुलेभ हे । चरित्र चित्रण की दृष्टि से नन्द नंदन वाल कृष्ण 
९ क 


के वर्णन को हम चार भागों में विभाजित कर सकते हें -- 
१--रूप-सौंदये- वर्णन, २- कृष्ण की क्रीडा और चेष्टाओं ग. 


से मिलते है परन्तु सूर ने अपनी कल्पना के योग से इन वणनों में 
विशेष स्वाभाविकता मनोवेज्ञानिकता और भावात्मकता भर दी है। 
रज में प्रकट होते ही कृष्ण अपने अनुपम सौंद्य से सारे ब्रज को 
आकृष्ट कर लेते हैं-- 

ब्रज भयो महर के पूत जब यह बात सुनी । 

सुनि आनन्दे सब लोग, गोकुल गनक गुनी ॥ 
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८ कवि ने बालक के एक एक कृत्य को लेकर बड़े विस्तार के साथ 
वून किया है। नेग लेने वालों का झगड्ना, नार छेदन में 
विलम्ब, ग्राम के गोपों की चर्चा आदि सभी विषयों को सुर ने लिया 
है । कृष्ण का जन्मोत्सव तो और पुराणों में भी आया है परन्तु सूर 
ने इस वन में मनोवैज्ञानिकता के साथ अपने समय की प्रचि 
प्रथाओं का समावेश करके उसे अधिक सजीव और प्रभावोत्यादक 
बना दिया हे और अपनी प्रतिभा के बल से बड़े-बड़े सुन्दर कि 
उपस्थित किये हैं । पालने में भूलना, अँगूठा चूसना, लौरियों के साथ | 
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वर्णन, ३--विभिन्न संस्कारों उत्सवों और समारम्भो का वणुन, | 
' ४--भगवान्‌ का अलौकिक चरित्र । ये चारों ही प्रकार के वर्णन सूर के 
५ हे ७» ७७ ` ९ 

पूणं हैं। श्रीमद्भागवत तथा अन्य पुराणों में भी ये वर्णन सूक्ष्म सप 
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| का कवि ने बड़े विस्तार और सूक्ष्म से सूक्ष्म ब्यौरे के साथ 
वेन किया दै। सूर ने कृष्ण के शैशवकालीन स्वाभाविक क्रिया- 
कलापों की इतनी प्रचुरता करदी है कि उनके अलौकिक और अति 
प्राकृत कृत्य प्राकृत वाल-चरित्र को अभिभूत नहीं कर सके हैं। अनेक 
संस्कारों तथा उनके जागने से लेकर सोने तक की अनेक क्रियाओं 
का वर्णन सूर ने बड़े विस्तार से किया है। प्रत्येक पद में नये भाव 
और नई व्यंजना हे। सूर के इस स्वाभाविक और मनो वैज्ञानिक 
चित्रण को देखकर पाठक सन्देह में पड़ जाता है कि क्या कोई अन्धा 
व्यक्ति इस प्रकार के वर्णन कर सकता है । कृष्ण की संहार लीलाओं 
में भी सुर ने विशप सह्ृरयता का परिचय दिया है क्‍योंकि सूर ने 
पूतना आदि की आपत्ति उपस्थित होने पर माता-पिता तथा स्वाल- 
वालों की मानसिक विहृलता का बड़ा सुन्दर वणेन किया है । पूतना- 
वध के अनन्तर कवि कहता है-- 

जसुमत विकल भई छिन कलना। 

लेहु उठाय पूतना उर ते मेरो सुभग साँवरो ललना ॥१ 

यहाँ ललना शब्द में कितनी गहरी व्यंजना है। ऐसे आपद- 
काल में मातृ-हृदय में कल का क्या काम। सभी राक्षसों के बध के 
समय सुरदास जी ने सगे सम्बन्धियाँ की इसी प्रकार की आतुरता 
ओर विहृलता का वर्णन किया है । साम्प्रदायिक दृष्टि से भक्ति नामक 
माव को चरमोत्कष पर पहुँचा कर भक्ति-रस में परिणत करना ही 
इन स्थलों का उद्देश्य है। भारतीय भक्ति परम्परा के अनुकूल 
भगवान्‌ के दिव्य मंगल स्वरूप को तीन गुणों से विभूषित किया जाता 
तरा , अनन्त सौन्दर्य तथा अनन्त शील । सूरदास जी की 
वृत्ति अनंत सौन्दर्य की ओर ही विशेष रमी है । भत्ता 
श्रद्धा है। श्रद्धा का पूर्वे भाव आकर्षण है जिसका स्थेय सौन्द पर 
अवलम्बित है। परंतु सौन्द्ये में बाह्य और अंतः दोनों का सामञ्जस्य 
होना चाहिए । यही सौन्दर्य सच्चे प्रेम को जन्म देता है जो भक्ति 
नामक भाव का स्तम्भ है। इसलिए यदि सौन्दर्य को भक्ति का प्रथम 
सापान कहें तो अत्युक्ति न होगी। प्रेम नामक भाव सौन्दर्य से ह 


| प 
| जापरत होता है और यदि वह सौन्दर्य आनंत्य विशिष्ट है तो प्रेम की 
त होता है और यदि वह सौन्दर्य आनंत्य विरि 
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| हर्षित देखि दूध की दतियाँ प्रेम-मगन तन की सुधि भूली।' 
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सत्ता स्थिर हो जाती है। प्रेम नामक भाव में आत्म संमपेण का 
निहित है और सौन्दर्य में नव नव भावोन्मेषशालिता । इसीक्नि | 
रमणीयता का रूप “क्षणे क्षणे यन्नवतामुपैति तदेवरूपं रमणीयताया:॥ 
बताया है । कृष्ण की सुन्दरता भी अद्वितीय हे । कवि ने अनेक फ 
में उनकी सुन्दरता का वणेन किया है । 
सोभा सिन्धु न अंत रही री । फिर 
नंद-भवन भरि पूरि उमँगि चलि, व्रज की वीथिनि फिरति बही री।' | वाल 
वास्तव में ब्रज में शोभा का समुद्र उमड़ पड़ा जिसके एक-एक 
बिन्दु का सौन्दर्य विचित्र हे। कृष्ण की घुँघराली अलके, दूध क्ष] ३ = 
लियाँ, काजर का डिठौना बड़े ही मनोहारी हैं। उनके इस अनु | 
सोःदर्य पर समस्त ब्रज-नारियाँ लट्ट हैं ।२ । 
. बच्चे के विकास के साथ-साथ माता-पिता के हृदय की कामना 
वल्लरी भं विकसित होती है। माता-पिता की यह स्वाभाविक 
इच्छा होती है कि बालक कब बडा हो। दृध के दांता ने बच्चे के 
विकास को सूचना दे दी हे । यशोदा मैया फूली नहीं समाती :- 


सुत मुख देखि यशोदा फूली । 


“श्रीमद्वागवत? में भी दशम-स्कन्ध के आठवें अध्याय के २१ से 
२८ तक के श्लोकों में इस बाल-लीला का वशेन हुआ है परन्तु उस 
वणन मसूर क इस विस्तृत आर मनोवेज्ञानिक वणेन की आंशिक 
शोभा भी नहीं लक्षित होती । घुटनों चलने का उल्लेख भागवत में 
भी है ओर वहाँ श्याम तथा बलराम का बड़ा ही सुन्दर चित्र दिया 
भी है। परन्तु सूर ने इस अवसर पर न जाने कितने कल्पनातमक 
चित्र उपस्थित किये हे । मणिमय आङ्गन में बालक कृष्ण का घुट और 
चलना सुर क मन में ऐसा बसा कि उन्होंने अनुपम अग्ररतुत-योजर्ता | घर २ 
के बल पर इस घटना को अत्यन्त सुन्दर ढँग से चित्रित किया है! | उसी 
बच्चे को लक्ष्य कर के माता-पिता में जो होड़ होती है उसका सजीव | सिख! 
ओर स्वाभाविक चित्र देखिये :-- | हि 


नाच 
ध्द 
पिता 
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व डी च्छ 
ए इततें नन्द बुलाइ लेत हैं, उततें जननि बुलावे री | 
१ दम्पति होड करत आपुस में, स्याम खिलौना कीन्ही री ॥* 


सचधुच बालक माता-पिता का सजीव खिलौना होता है और 
फिर तीनों लोकों की सुन्दरता के सार चपलता के पारावार कृष्ण जैसे 
वालक का तो कहना ही क्या ! कृष्ण और बड़े हुए, डरते-डरते से 
खड़े होने लगे, यशोदा उन्हें सुजा पकड़ कर चलाती है, पर उन्हें तो 
ए | ठोक से खडा होना भी नहीं आता चलें केसे ? लड़खड़ा कर गिर पडते 
की | हे और फिर क्रम-क्रम से भुजा टेक कर दो दो पग चलते हैं।* माता 
प. की स्वाभाविक उत्सुकता होती है कि उसका वालक शीघ्र से शीघ्र 
| उठना, बैठना, चलना, बोलना सीख ले | उसके लिए वह अनेक प्रयत्न 
ना. | करती हे । इसी प्रवृत्ति का सुन्दर चित्रण इस पद में हुआ है और जब 
वेक | फरण चलना सीख लेते हैं तो यशोदा को कितना हर्ष होता है ? सूर 
[३ | ते इसका सुःदर वणन किया हे । लड़खड़ा कर दो पग टेकने वाला 
बच्चा आर बड़ा होता है, चपलता बढ़ जाती है, हठ जोर पकड़ती है 
चलने में जो लड़खड़ाहट थी वह दूर हो गई; आँगन में दौड़ लगाने 
लगे ऑर फिर तो 


|| 


आंगन स्याम. नचावहीं जसुमति नँदरानी। | 
तारी दै दे गावही, मधुरी मदु बानी॥ 


पर नांचने वाले कृष्ण हठ पर उतरते हैं तो जननी को भी 
पाच नचा देते हे । अब वे बोलने भी लगे । तोतली बोली में जब बे 
| पद को वावा, यशोदा को मैया और हलधर को भया कहकर मात 
पता के कण-कुहरों में सुधा-सीकर की मधुर वर्षा करने लगे । चपलता 
सा ओर बढी और उसके साथ ही विनोद-प्रियता ओर रू ठना भी | दधि- 
ति घट में अपना प्रतिबिम्ब देखा तो बिगड़ गये, यशोदा क्या करे ! उसे 
| सी उपाय का आश्रय लेना पड़ा जो प्रत्येक नारी का मातृत्व उसे 
सो देता है, कृष्ण को बहुका दिया-दधि-पात्र में हाथ डालकर 
| हश दिया और प्रतिच्छाया गायब, कृष्ण प्रसन्न हो गये" । यह सब 
| अथे बालक और माँ के हृदय को कितने स्पष्ट रूप से सामने रख 
। रै सूरसागर ( ना० प्र सभा) पढ ७१६ 
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देती है? केसा मनोवैज्ञानिक वर्णन है ? कितना भावात्मक !ऐ 

श्य देखने हों तो सूरसागर क पन्ते पलटिये ओर फिर देखिये वात्न 

आर बाल भावों का कितना सुन्दर सलवम आपके सासने हे। कृष 

दघ नहीं पीते, हठ करते हैं, माखन और रोटी के लिए। परतु 

अपने लाल को बिना दूध? केसे रहने दे, नहीं तो वह बढ़ेगा केसे। 
पुष्ट कैसे होगा यशोदा फिर उसी उपाय का आश्रय लेती है 
कजरी कौ पय पियहु लला तेरी चोटी बढ। 


इन बाल-सल्भ एवं जननी-घुलभ चेष्टाओं के वीच-वीचं 
कनछेदन आदि अनेक संस्कारों का कवित्वमय वर्णन हुआ है। 
प्रातःकाल ही कृष्ण को जगाने के प्रयत्न, कलेवा-वणुंन, खल बे | 
योजनाएँ आदि कवि की अपनी कल्पना है। भागवत में ये प्रसंग न, 
हैं। सूर के कृष्ण की प्रत्येक गति, प्रत्येक कमे, प्रत्येक चष्टा म गह 
चपलता है । अजीव बाँकपन है । 
कुछ और बड़े होने पर कृष्ण ग्वालों के साथ खेलने के शि 
उत्सुक होते हैं। इन बाल क्रीड़ाओं के अन्तगेत बच्चों की सनो वृत्तय 
का--आपस में एक दूसरे को खिजाना, चिढ़ाना, शिकायत करना- 
जैसा क्रमबद्ध वणेन सूर ने किया हे वेसा कोई अन्य कवि नहीँ 
पाया । प्रज्ञाचु सूर की तीब्र दृष्टि से वे सूक्ष्म भाव ओर दृश्य 
नहीं बच सके हैं जो यथाथे होते हुए भी बड़े-बड़े कवियों की नज! 
से ओमल हुए रहते हैं। इन सत्र विषयों को देखकर सूर की प्रिम 
पर आश्चर्य होता दे। स्तन्य छुड़ाने की चेष्टा में यशोदा का £ 
कथन कितना स्वाभाविक है ?:-- 
ब्रज लरिका तोहि पीवत देखत हसत लाज नहिं आवत” 


इतनी बात का कदाचित्‌ बालक पर असर न हो इसलिये उसकी हु” 
प्रिय वस्तु के खराब हो जाने की आशंका का भी वह उपयोग करती 
जेहें विगरि दाँत यह आछे ताते कहि समभावति |” 
परन्तु “माया” से संसार को भुलावे में डालने वाले ब्रह्म स्वरु | 
को क्या भुलावे में डाला जा सकता है। देखिये यशोदा की बात | 


_ “सूर श्याम यहे सुनि मुस्काने, अञ्चल सुखहि लुकावति। लुक्रावति (१११ 
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र का सुस्काकर यशोदा के आँचल में मु वर छिपा लेना भी क्या 
भुलाया जा सकता है। हप, स्नेह, गर्व, आदि भावों के साथ बौद्धिक- 
बिकास का तथ्य भी कितने आकर्षक रूप से व्यञ्जित हुआ है। यह 
यशोदा और कृष्ण का नहीं, मा ओर बच्चे का भावात्मक स्निग्ध चित्र है। 
ग्वाल-बालों के साथ खेलने के अनेक चित्र सूर ने उपस्थित 
किये हैं । वाल-स्वभाव-जन्य 'वृष्टता, कोतुक-प्रियता, चतुरता आदि 
सब गुण कृष्ण में ह। इन सत्र गुणों का भी क्रमशः विकास हुआ 
है। माटी-भक्षण प्रसङ्ग में कृष्ण की जो 'लँगराई' देखी गई थी वह 
'माखन-चोरी' सें पराकाष्ठा पर पहुँच गई।' अब तक कृष्ण का 
सौन्दर्य ही गाप-गापिकाओं को लुभाता रहा और उपनी चेष्टाओं के 
कारण वे माता-पिता के वात्सल्य के आलम्वन बने किन्तु आगे चलकर 
सुर ने कृष्ण की उन चेष्टाओं को भी लिया है जो 'गोपियों के प्रेम 
का आधार बनों । साखन-चोरी का प्रसङ्ग भागवत के नवें अध्याय में 
भी ऊखल-प्रसङ्ग में आया है परन्तु सूर के वर्णन में जो सजीवता है 
भागवत में उसका लेश भी कहाँ ? बाल-सुलभ-उपायों की कल्पना में 
सूर जितने चतुर हैं उनके आराध्य उतने ही उन उपायों की योजना 
में | कृष्ण की माखन-चोरी' सारी त्रज-नारियों की चर्चा का विषय 
वन गई, उनके नाक में दस आ गया, कृष्ण उनके लिये समस्या 
वन गये ऐसी समस्या जिसमें बौद्धिक विचारणा की आवश्यकता 
को श्रम नहीं करना पड़ता अपितु हृदय के उन्मुक्त होने का साधन 
प्राप्त होता है, जिसके सुलकाने को अपेता उल्लकाने का ही प्रयत्न 
क्रिया जाता है और जा; उत्तरोत्तर जटिल होती हुई भी हृदय में 
ऋजुता और हषे का सञ्चार करती है। वे कृष्ण पर क्रोध करती हैं, 
उन्हें माखन चोरो से विरत करने के लिये नहीं, अपितु प्रोत्साहन देने 
के लिये । अपना पीछा छुड़ाने के लिये नहीं, हृदय को प्रेम-वन्धन में 
वंधवाने के लिये। यशोदा के पास ऐसी ही बनावटी शिकायत भी 
गई जैसा गापियों को क्रोध आता था, परन्तु यशोदा अपने ५ वर्ष के 
सांवरे को केसे दोषी स्वीकार करे! उसका तनक-सा गोपाल चोरी 
रर सकता है? यह बात उसके गले ही नहीं उतर पाती !, कृष्ण 
_नीकला में पूरे हैं जब कमी पकड़े भी जाते देतो 
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“मुख तलि चिते, विहँसि हरि दीन्हो, रिम तब गई बुझाई। 
फिर यह स्वाभाविक ही था-- 
“लियो स्याम उर लाइ ग्वालिनी सूरदास बलि जाई ।”* 
कृष्ण की यही चतुराई उनकी चोरी को दवा देती है और चूत 
राई भी ऐसी है कि-- 
“चोरी अधिक चतुरई सीखी जाइन कथा कही |” 
यशोदा के विश्वास को दृढ़ करने के लिये वे कृष्ण चमत्कारपू 
कृत्य भी कर लेते हैं । गोपिका उन्हे चोरी के अपराध में सप्रमाण पकड़ 
कर यशोदा के पास लाई पर उल्टी गालियाँ खानी पड़ीं, क्योंकि कृष्ण । 
बहुत देर से यशोदा के सम्मुख ही खेल रहे थे ।२ इसी प्रकार जब / 
कोई गोपी कृष्ण को पकड़ लाती है तो यशोदा के सामने आकर उसे 
पता चलता है कि वह कृष्ण के धोके में किसी गोप कन्या को हीते 
आईला 09 
धीरे-धीरे कृष्ण के उत्पात इतने बढ़ जाते हैं कि यशोदा को 
विश्वास करना पड़ता है कि कृष्ण चोरी अवश्य करता है । वह उह 
समभाती है, कभो डॉटती है, और कभी बाँधकर साँटी की पहुनाई 
करने की धमको भी देठी हैं। बेटा घर का माखन छोड़कर वाहर 
चोरी करता फिरे और माँ को खीझ न आए, यह हो नहीं सकता |' 
गोपियाँ भो कहाँ तक सहें ? बात बढ़ती ही जाती है ओर यहाँ त#| 
नोबत पहुँचती है कि गोपियाँ यशोदा पर भी व्यंग्य करती हैं - 
अपनो गाँऊ लेहु नन्दरानी । न 
बड़े बाप की बेटी पूतहिं भली पढ़ावति वानी ॥ 
गोपियों की यह्‌ उक्ति भी कितनी मर्मस्पर्शी है कि-- | 
'यशोदा तू बड़ी कृपण है, परमात्मा का दिया हुआ दूध दही | 
सब कुछ तेरे पास है, बुढ़ापे में तेरे एक बेटा हुआ हे उससे तू दृष | 
दही छिपाकर रखती है |* 
यशोदा इन सब उलाहनों से तंग आ गई और इधर कषण | ह. 
अपने को निर्दोष सिद्ध करने के 
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| हैं--होने को पीठ के पीछे छिपा लेना तथा अपनी 
सहानुभूति प्राप्त करने क लिये नई-नई कहानिय 
नित्यप्रति की क्रिया हो गई ओर अन्त में किसी गोपी की शिकायत पर 
यशोदा ने कृष्ण को ऊ से बाँध हो दिया और यशोदा कृष्ण को पीटने 
के लिये तुल ही गई तो गोपियों का बनावटी क्रोध काफूर हो जाता है 
प. | और वे कृष्ण का पक्ष लेने लगती हें । ऐसी स्थिति में यशोदा का चिढ 
जाना स्वाभाविक हे। वह गोपियो की निष्ठुरता के लिये उन्हें खरी- 
खोटी सुनाती हैं और कृष्ण के प्रति उसका वात्सल्य सजग हा उठता 
पग | है, बह कहती है - 

कहन लगीं अब बढ़ि-बढ़ि बात | 

षण | ढोटा मेरो तुमहि बँधायौ, तनकहि माखन खात ॥' 
| 'डोटा' और “तनकहि माखन' शब्द यहाँ यशोदा के माठू- 
हृदय को खोलकर रख देते हैं। मक्खन तो क्या संसार का समस्त 
वैभव भी कल्याणकारिणी जननी अपने वात्सल्य पर वार सकती है। 
यशोदा बहुत खीझ गई हे तभी तो कृष्ण के प्रति इतनी निष्ठुर बनीं | 


अपी माता की 
1 गढ़ लेना आदि 


को कृष्ण ढीठ भी बहुत हो गये, दिन निकलते ही उल्लाहने आने प्रारम्भ 
ह हो जाते हें । जब बलराम कृष्ण को खुलवाने के लिए अनुनय विनय 
माई लक 


करते हैँ तो यशोदा यही उत्तर देती डि 

“कहा करों हरि बहुत ख्रिझाई । 
छट साहि न सको, रिस ही रिस भरि गई, बहुतै ढीठ कन्हाई | 
' मेरो कह्यो नेंकु नहि मानत करत आपनी टेक | 
|! भोर होत उरहन लै आवर्ति, ब्रज की वधू अनेक ।१ 


|> अन्त में कवि इस घटना में अल्लोकिक्रता का पुट देकर समाप्त 
| करता हे और यशोदा की ममता उभर आती दै । वह अपने आप को 
| ही कोसने लगती हैं, “बरे जेबरी जिन तुम बाँधे परें हाथ भहराइ ।” 
| धीरे-धीरे कृष्ण गो-दोहन योग्य हो जाते हैं और ग्वालिनों से 
| हो गो-दोहन क्रिया सीखने हे! बाल-क्रीड़ाओं में ही कृष्ण के प्रति 
| पोपियों का पूणे आकर्षण हो चुका है जिसक्रा आभास कवि कृष्ण के 
| भोले हि मे देता दे. | में देता है-- 
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माहि कहत जुवती सब चोर । .. 

>< x 
x ८ प्‌ (तै “ हु 
बोलि लेति भीतर घर अपने, सुख चूम॒ति भर लेति अँकरोर। | वा 
साखन होर देति अपन कर, क वाध सा कराति निहोर। कः 

तदा 
जहाँ मोहिं देखति तहँ टेरति, में नहिं जात दुहाई तोर।' | प्रा 


ओर तभी माता यशोदा कृष्ण को गले से लगाकर कहतो 
“व तरुनी कह वालक मार” | 


कृष्ण का यह वाल-चरित्र हर प्रकार से पूण है। इस चित्र अत 
गी विशेषता यह है कि घालकृष्ण एक ओर तो रति भाव के आलस । की 
ओर दूसरी आर भक्ति-भाव के वात्सल्य-साव के चित्रण मेंकृण, खा 
एळ साधारण बालक के रूप में ही न दोना प्रकार के भावान्न 
सामञजस्य सूर ने बड़े मनोवज्ञांनक ढंग से किया हे । भक्तिभा| १ 
के आलम्बन कृष्ण भक्तों के सवेस्व, अनन्त शील, शक्ति और सोन 
क आगार है । प्राकृत और भोतिक रूप में यशोदा नन्द, एवं गोणि 
क लए जां वात्सल्य हूँ वही अक्तां के लिए भक्ति-रस हे। यहीं कार 
ह क सूर जव कृष्ण क मनोसुग्धकारी सांदर्य, उनकी लीलाग्रे 
चाङचल्य आंद का मनोर्वज्ञानिक एवं अनुभूतिगम्य वणेन ऋ 
लगत हे ता भगवान का वह दिव्य-मंगलमय स्वरूप उनके साझ 
उपस्थित हो जाता दै जिसमें तन्मय होकर बे भि, के आवेश में व| और 
के अलाकक स्वरूप का वणन करने लगते हें । इसे यदि हम वात्सत साथ 
रस म अद्भुत-रस का समावेश मानें तो अनुचित न होगा | 


कृष्ण के गोपाल-रूप के दर्शन उनकी बाल-क्रीड़ाओं से || 

होने लगते हैं। जब वे गा दोहन योग्य हो जाते हुँ, इसी समय र| 
ने वृन्दावन को प्रस्थान किया । नन्द-नन्दन ने नन्दाय में १ 
लीलाए की और सूरने बड़ी तन्मयता से उनका गान क्रिया है। ही 
पश्चात वृन्दावन की लोलाएं प्रारम्भ होती हैं | अब तक की कृष्ण 
चार वात्सल्य भाव को उद्दीपक ही कही जायेंगी । शराबी 
आचाय इन बाल -लीलाओं में भी श्रङ्गार का ही दशेन करने की 
करते हूँ आर गांपी-कृष्ण का श्वङ्गार माखन-प्रसंग से ही मान 
उलुखल-लीला को भी वे श्राङ्गारिकःलीला ही मानते हैं, क्योंकि १ 
>सूरसागर पद्‌ १० १६ 


“सै 
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| बाँचे जाने पर्‌ वे ही गोपियाँ उम्हें छुड़ाने का प्रयत्न करती हैं; परन्तु 
: हम इस मन्तव्य से सहमत शतय ह क्योंकि यह सब अनुनय-विनय 
। | वात्सल्य-भाव में भी संभव है । दूसरे गोपियों का क्रोध और शिकायत 
र। | कृत्रिम थे और वे उस दण्ड क लिए अपने आप को अपराधिनी : 
मानती थीं । 


तो गोचारण के प्रसंग सें भी सूर ने अनेक रम्य चित्र उपस्थित किये 

हैं। प्रातः काल ही गोचारण के लिए जाना, माता का घ्यम्रता-पूवेक 
| तीता करना और शाम को घर आने के बाद भी दूसरे दिन जाने 
मा की उत्सुकता के कारण सोना तक नहीं उगा ऐसी घटनायें हैं जो 
कृ स्वाभाविक, मनोवैज्ञानिक एवं याथार्थ्यं युक्त ह। प्रथम दिन के गो- 
चारण का अनुभव करने पर नित्य प्रति गो चराने जाने की भूमिका 
कृष्ण इस प्रकार बाँधते हे- 


चड ०७ हों 
में अपनी सब गाइ चरे 
~ ७ SN‘ तेरे ~ Nw 
प्रात होत वल के संग जेहों तेरे कहे न रेहों। 
ग्वाल-बाल गाइनि के के भीतर, नेंकहु डर नहिं लागत । 
~ ~ 
आज न सोवों नन्द दुहाई रैनि रहोंगों जागत । * 


सार भला यह केसे हो सकता है कि अन्य ग्वाल-बाल गायें चरायें 
| ७ 0५ ०७ [५ ~ 
| और कृष्ण घर पर बैठे रहें ।* यह स्वाभाविक है कि बच्चा उसी के 


साथ रहना चाहता हे जो उससे सहानुभूति और स्नेह प्रदर्शित करता 
 ६। खिजाने और चिढाने वालों कें साथ जाना वह पसंद नहीं करता, 
| यही कारणं है कि कृष्ण रेता, पैता, मना, मनसुका आदि गोप-बालकों 
| *साथ न जाकर दाउ” के साथ ही जाना पसंद करते हैं । » यद्यपि 
ईन प्सङ्गोँ में भी हमें यत्रतत्र भगवान्‌ के अलौकिक चरि्रों का चित्रण 
| "लता है परंतु अधिकांश वर्णन इसी मानवीय धरातलं पर स्वाभा- 
| विकता के साथ हुए हें । वन में गोपों का परस्पर मिलकर भोजन 
| जा, अलग-अलग वनों को बाँटना, बारी-बारी से हे गौवों को घेर 
| ® लाना आदि घटनाएँ मानव-जीवन से ही संबद्ध हैं छ गद घटनाएँ मानवजीवन से 00 की, सङ्गो 
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मैं कवि वात्सल्य-रस के उन पीयूष विन्दुओ का ढालना -नहीं भूत्र | 
है जो स्वाभाविक स्नेहवश उद्गार के रूप में माता-पिता के हृद्य से | 
निकलते हैं। जो ग्वाले छाक लेने के लिये घर जाते ह उनसे यशोदा 
अपने कान्हा? की बात अवश्य पूछती ओर उत्सुकता से सुनती है। | 
गोचारण प्रसङ्ग में प्रास्य-जीवन के सरल, सरस चित्र है, साधारण | 
वालों की दैनिक-चर्या का विवेचन है जिसमें आडस्बर का लेश नहीं, | 
ढोंग का निशान नहीं और कृत्रिमता का नाम नहीं । सानव-जीवन | 
एवं वाह्य-प्रकृति के तादात्म्य का जैसा अनुभव इन प्रसङ्कों में हो सकता | 
है वैसा अन्यत्र दुर्लभ हे । यह प्रसङ्ग सरल भारतीय जीवन का सुन्दर | 
विश्लेषण करता हे और उन्मुक्त प्रकृति के अंचल से झाँकते हुए विरार 
पुरुष की झाँको का अवसर प्रदान करता है। यही कारण है ड़ 
भारतीय साहित्य में गोचारण, वन-गमन, आश्रम-स्थान, आदिका/ 


गया दै क्योंकि प्रकृति के अङ्क में क्रीड़ा करने वाले कलाकार ही उसके| 
संसर्ग से उपलब्ध भाव-सुमनों से कविता-कामिनी का समुचित श्रृङ्गार ३ 
कर सकते हैं । प्रकृति का अनंत वैभव उनके मानस की संकीर्णता | 
को दूर कर उन्हें असीम चिर सत्ता के अस्तित्व का आभास देक| ५ 
उनके हृदय को सांसारिक बंधनों से मुक्तकर काल ओर देश की परिधि 
के बाहर ले जाता है और 'विश्वकवि? के आसन पर घबिठा देता है।| 
सूर का गोचारण उनके हृदय की विशालता, कोमल ता, प्रक्वति-परेग! 
सरलता ओर पवित्रता का परिचायक । प्राचीन समय में दूसरे देशों 
के साहित्य में भी इस प्रकार के दृश्यों को प्रधानता मिली थी। इस जञ: 


संशय ही नहीं रहता । 


कृष्ण कोरे गोप नहीं हैं, न अबोध वालकष्ण ही । प्रह 
के मुक्त वातावरण में उनके अङ्गावयवो के विकास ने शर" भे 
को और भी सुन्दर बना दिया । सिर पर मोर के पंखों का मुकुट र| 
ओर अधरों पर मुरली ने आसन जमाया। नटवर की सारी चेष्ट | गे किय 
उन्होंने अपना लीं । गोपियों के साथ उनका शिशुता से ही सा| हिर 
था। वे उनपर तभी से मुग्ध थीं, परिचय स्नेह में और स्नेह प्रेम | 
परिणत होता हुआ प्रणय-पद्‌ की ओर अग्रसर होने लगा । सुन्दर 
का मोहक प्रभाव और चपलता, चतुरता एवं औदात्य से परि 
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| दीय दी गोपियों को कृष्ण के प्रति आकृष्ट करने के लिये 
॥ भे । तिसपर उनकी चर-अचर-मोहिनी मुरली ने तो गजब ही 
| क दिया | उसकी स्वर-लहरी ने उन्हे है wh त्यागने के लिये 
| उश कर दिया । वे उन्हें कृष्ण के प्रेम-जंजाल में फँसा कर मुरली 
| उके लिये वबाले-जान ही साबित हुई । मुरली का उल्लेख कवि ने 
न | अनेक बार किया है" । उसका प्रभाव व्यापक है, स्थावर-जङ्गम, 
ता | पवन, यमुना-जल सब उससे प्रभावित हैँ । फिर प्रकृति से ही भावुक, 
द्र | थाम के साथ-साथ खल कर किशोरावस्था को पार करने वाली 
। दजब्रालाओं का तो कहना ही क्या । वे कृष्ण के हाथों बेमोल बिक 
जाती हैं, तन्मय हो जाती हैं और उनके वन से आने की बाट जोहती 
| एती हे । वास्तव में गोपियों की श्वगार-रति का प्रारम्भ “गारुडि 


| पिक युवतियों का मन हर लेते हैं और ब्रज की तरुणियों के. हृदय 
i | मे मिल्न की उत्कंठा का संचार करते हैं, राधिका के सिर से तो उन्होंने 
"| बहर उतार दी परन्तु उसे शतसुखी बनाकर जज-वामाओं पर डाल 
पि दैया। वे कृष्ण को पतिरूप में पाने के लिए उद्विग्न हो उठी और 
| आशुतोष पूजा करने लगीं । साधना होती रही हृदय बैँधता गया; 
| भना दृढ़ होती रही, प्रेम का विकास चलता रहा और चीर-हरण 
शा हीला में कृष्ण ने उनकी कठिन-साधना को पूर्णं किया । पनघट लीला 


त्याग कर कृष्ण को पतिरूप में मानने लगीं। कृष्ण की धृष्टता 
| गी वही, पनघट-लीला की छेड़-छाड़ धर पकड एवं अन्य केलि- 
| शीड का बड़ा ही सरस वणेन सूर ने किया है। गोपियाँ उनसे 
| खुश जाती हे कि कोई अन्तर ही नहीं रहता । कष्ण की इन 
| ह ग चेशओं और केवल १० वर्षे की आयु को. देखकर दोनों 
ह संगति न वेठने के कारण मन में विरोधी भाव उठते है [जनका 
“धान अपने-अपने सिद्धान्तो के अनुसार विभिन्न साम्म्रदायिकों 
है । त ने भी अलौकिकता का पुट देकर इन विरोधों को 
म हित किया । | छु 


शर पाइला ह समावेश करके , सूर? ने. यको रसिकता 
| नी आगे पहुँचा दिया दै। बगावत रे स 
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| 


| प्रसंग” से ही समझना चाहिये । जब कृष्ण गारुड़ि के वेष में राधा से 


| ने. र NY की मजाही 
| आते तो गोपियाँ 'कुल की कानि? और लोक की मरजादा 


| । | | 
ily i ( २६० ) 
| | बढ़ते-बढ़ते कृष्ण उनके जीवन का दान तक मोने लगे ।' | न 
Fi उनकी लिँगराई' को संमझ जाती त i र ह्‌ क न ह उम्हारी । म 
|] शरारत संमफ गई । कृष्ण की घृष्टता चलती रहत ६। इस प्रसंग | गी 
१ में कुष्ण के मानंव-चरित्र के सभी रूप प्रकाशित हुये हैं। दान लीला | ल 
||| की घटनाओं में कृष्ण अपने सखाओं को ही विश्वास में ले लेते हैं | [स 
hl और सब मिलकर गोपियो को तङ्ग करते हें । इस लीला में गोपियों | बात 
i का रतिभावि पुष्ट दो जाता है ओर रास-लीला र लिए पष्ठ-भूम्नि | हुए 
hl प्रस्तुत हो जाती दै जिसको महामिलन कहा गया है । हिंडोल ओर | ताम 
| i बंसन्त लीलाओं में भी कृष्ण ने गोपिया के साथ सामूहिक रुप से | केव 
(. कतिया हैं। कृष्ण की शगार चेष्टाओं को दो भागे | न 
[| बिभाजित किया जा सकता है-(१) राधा सम्बन्धी और (२) गोपियो | प्रेम- 
i, से संबद्ध राधा को भी कवि ने स्वतन्त्र रूप से तथा गोपी रूप से दो | विर 
प्रकार चित्रित किया है । | ह 
प ५ | 
सूर की गोपियॉ- दोनों 
गोपियों को सूर ने सामूहिक रूप से लिया है और उनके वरन | आदि 
में बंडे सुन्दर रूपक प्रस्तुत किये हैं। किन्तु किसी भी गोपी का अपना 
प्रथक व्यक्तित्व विकसित नहीं हो पाया है, जिसके कारण गोपियों के |... 
सम्बन्ध में शृङ्गार रस का पूर्ण परिपाक सूरसागर में दीख नहीं पड़ता | रन 
जैसा श्रीमद्भागवत में है । सूरसागर में जो कुछ लीलाएँ, चीर-हरण, | "९ 
पनघट-प्रसंग, दान-लीला, रासं लोला, जल-क्रीड़ा सूर ने वर्शित को है | "९ 
उनमें गोपिया के सोंदय का ही वर्णन है। रस-परिपाक की दृष्टि से |. 
गोपियाँ राधा के व्यक्तित्व से इतनी दब गई हैं कि उनकी सार्थकता ही | 0. 
राधा के प्रेम को आदरो मानने में है। राधा की दशा को प्राप्त करता | ही 
न ॥ ही उनका चरम लक्ष्य हे, उनमें तो केवल प्रेम का विकास ही दिखाना | 
hl कवि का लक्ष्य है। गोपियाँ या तो भगवान्‌ के रूप-सौंदय पर युथ वि 
होकर उनका विविध प्रकार से वर्णन करती हुई प्रतीत होती हैं अथवा | श 
भगवङ्ककित के लिए प्रयत्नशील दीख पड़ती हैं । कहीं-कहीं उनकी खी : लः 
स्वभाव-सुलम वे उक्तियाँ हैं जो उनके चरित्र के विकास में तो किसी | 
प्रकार से सहायता नहीं देती; हाँ राधा और कृष्ण के नायिकात्व और | 


९ है 32, दुद? ग 
ताकत का समर्थन अवश्य कर देती हैं । वे सब अवस्थाओं में कृष 

की लीलाओं का साथ देती हैं । सूर ने गोपी शब्द का प्रयोग प्राय 

स क क सनम नि 

१ सूरसागर ( ना० प्र स० ) पद १०८७ 
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| | हन$ुमारियो और नवोढ़ाओं के लिये किया है जो कृष्ण के प्रति- 

जा रखती हैं । भावना की दृष्टि से वे सब समान हैं, अवस्था 
र से अवश्य कुछ भेद हो गया दै | गोषियों के सरल ग्रामीण 
` द्वाव का चित्रण सूर ने सवत्र किया दै । 'वसन्त' और 'दोल के 
हम गोपियों की प्रगल्भता अ मर्‌ चञ्चलता चरम सीमा प्र्‌ पहुँच 
| आती है, परन्तु सूर के समस्त वणुंन राधा को ही साचत करके किये 
| हुए अतीत होते है । 'खण्डिताः प्रकरण में सूर ने कुळ -गोप्यां का 
तामाल्लेख अवश्य किया दै किन्छु यह सम्भवतः साम्प्रदायिक दृष्टिकोण 
| इरण था । इन गोपियो में ललिता ओर चन्द्रावली मुख्य है । ये 
र्नो घनिष्ठ सखियाँ हैं और राधा-कृष्ण के सौन्दर्य एवं पारस्परिक 
फ्रवेष्टाओं के वर्णन में निपुण हैं । ललिता तो राधा की बहुत ही 
| विश्वासपात्र है। उसने राधा और कृष्ण के बीच दूती का कार्य बड़ी 
सफलता से किया दै । दान-लीला के प्रसंग में इन दोनों का ही उल्लेख 
| है। दोनों को सूर ने खण्डिता नायिका के रूप में दिखाया है परर 
नों ही राधा से ईर्ष्या नहीं करतीं । काम, वृन्दा, कुमुदा और मुदा 
| आदि कुछ अन्य गोपियों के भी नाम हैं। 


| जिस प्रकार सूर का संयोग श्श्ङ्गार उत्कृष्ट कोटि का है उसी प्रकार 
| वियोग भी । इस पक्ष में गोपियों की मनोदशा का बड़ा ही भावात्मक 
| णन सूर ने किया है । कृष्णा के वियोग में उनकी दशा तुषाराहत- 
| भ्मलिनीवत्‌ हो जाती है और वे कृष्ण की निठुरता पर रोती रहती हैं। 
| भब कृष्ण उद्धव को अपना संदेश-वाहक बनाकर भेजते हैं तो उनकी 
| विषद-व्यथा और भी तीव्र हो उठती है। वे कृष्ण और उद्धव दोनों 
कही उलाहूना देती हैं। वियोग-चित्रण में सूर ने उन सभी 
| अन्तदेशाओ की व्यञजना की है जो विरह में हो सकती है। जिस 
| शर संयोग में वात्सल्य-रति को उन्होंने स्थान दिया है उसी प्रकार 
| ५ वर्णन का आरम्भ भी वात्सल्य रस के ही वियोग-पत्ष से किया 
* | ४ वेयशोदा की अनेक दुखाव्मक भाव-तरंगाँ में सुर का पाठक 
| मनन हो जाता है कि स्वयं तद्रूप हो उठता है । वाली की दशा 
पद ही ममस्पर्शी वर्णन है। आगे चलकर गोपियों की वियोग 
| र, 'थति का घारांप्रवाह-वर्शन दै यह वियोग वणेन दो रूपों में हुआ 
ते गे अगस क 400. 
साधारण दशा का चित्रण दे जो विरह के कार 
(यी प्रकृति के सारे पदार्थ उन्हें काटने के लिये दौड्ते :. 
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हैं, कृष्ण की दिन- चर्या उनके मन से नहीं निकलती । जिन । 
, णि ~ 2 व कि थ्‌ ~ -खप्रद प्र RN प्‌ 
| पर कृष्ण के साथ विहार किया था वे अव इ र अतीत त 
| गोपियाँ का वियोग सारी प्रथ्वी पर व्याप्त है। सूर ने चंद्र, च 
1आदि,.विभिन्न प्राकृतिक पदार्थो का सुन्दर चित्रण 


|| 
| मधुवन, वादल युन में कवि की bE भर भ 
| उना की पद्धति पर किया है. जिसमें कवि को सहृदयता और | र 
वित का पुरा परिचय आ हो जाता दे । श्रीमद्भागवत के बह | ह 
। में इतना विस्तार नहीं है । अपनी कल्पना के बल पर सूर ने बड़ी सुन्दर गे 
। योजनाएं की ह । म 
| ` श्र 
सूर का $श्रमरगीत एक विरह-काव्य है जिसमें विरह से | 
उदूबुद्ध असंख्य भावों और अंतर्ईशाओं का समावेश है। स्वाभा- | घे 
विकता और सजीवता से ओत-प्रोत सूर का यह काव्य विरहिणी | पर 
गोपियों के मानस का स्वच्छ प्रतिबिम्ब है जिसमें भावनाओं की | 
लहरियाँ और व्यापारों की संक्रियता का तारतभ्य सर्वत्र परिल्षित | 
होता है। उन्माद की सीमा का स्पशे करने वाजी मनोदशा के प्रभाव | रो 
से परिचालित होकर कभी वे 'पी-पी? रटने वाले पपीहे को अपने | शो 
समान ही प्रिय-वियोग-संतप्त जान कर आश्वासन देती हैं और कभी | सा 
उसे वियोग-उद्दीपक समझ कर कोसती हैं । कभी प्राकृतिक वस्तुओं को | पै 
अपने सनोभावों से ओत-प्रोत मानकर उनके साथ अपने हृदय का | रस 
तादात्म्य स्थापित करती हैं और कभी विपरीत व्यवहार देकर उहें | रा 
दोष देती हे । उद्धव के द्वारा श्याम का संदेश श्रवण करते ही उनका | प 
भम-प्वाहाप्लावित हृदय जुब्प हो उठता है। प्रेम के हरे-भरे संसार | मॉ 
को त्याग कर योग की विकट मरुभूमि में 'आनन्द' के पीछे वौ | 
लगाना उनको दृष्टि से बुद्धि का दिवालियापन है । वे उद्धव पर | पूर 
ओर अपने व्यंग-वाणों से उसके योग के गहरे 
नोर से सवा निति यार दं! रसपान कर कलि 
सरस वसंत में अङ्गार की बर खिर र्‍या IIS का | पि 
तान नात उदव खा लि र 
हैं और उद्धव की खूब खबर न नाम देकर गोपियाँ बरस प प 
ती हूँ। अन्त में अपनी पराजय मग | 


व को गोपियों के श्यामर्ख | 
~ ~ ८ 
देखकर फिर एक बार मुस्करा 


१ २६३ ) 


हैं। श्रमरगीत' में सूर की गोपियों का स्वरूप सरल, निशछल और 
ग्रामीण है। भागवत के अमरगीत से तुलना करने पर सुर के 
अमरगीत की मौलिकता स्पष्ट झलक जाती हे-- 


ग, | १-सूर ने उद्धव का स्वरूप ही बदल दिया हे । वे उसे 
ण | भागवत की भाँति साधारण सदश-वाहूक नहीं मानते अपितु अपनी 
गर | सगुणोपासना को सर्वेश्रष्ठ साधना तरी में सहायक बनाते 
न | हैं। उद्धव के ज्ञान-गव को दूर करने के ही श्रीकृष्ण ने उन्हे 
द्र | गोपियो के पास भेजा ओर गोपियों वे उसे अपने प्रेमी के दूत के रूप 

| में स्वीकार किया। इस प्रकार सुर के 'भ्रमरगीत? का आधार ही 

शूङ्गार-रस है । 

से || २--कुछ ऐसी नवीन योजनाएँ भी सूर ने की हैँ जो भागवत 

| सें नहीं हैं, जेसे भागवत में किसी चिट्टी-पत्री का जिक्र नहीं मिलता 
पर सूर के उद्धव कृष्ण से गोपियों के नाम एक “परवाना? भी लाये हैं । 


३-भागवत सें उद्धव को गोपियों का व्यंग-पात्र नहीं बनाया 
गया। उनके तके से गोपियां को जैसे आत्म-ज्ञान प्राप्त हो जाता है 


[ब |. २४१. और भरि दे 
ने | और अन्त में भक्ति का आग्रह करते हुए भा ज्ञान और भक्ति का 
भी | सामज्ञस्य उपस्थित किया गया हे । पर सूर का तो लक्ष्य ही दूसरा था | 


वे निगु ण की अपेक्षा सगुण उपासना को श्रेष्ठ मानते थे और अपने 
इसी मन्तव्य का प्रतिपादन उन्होंने भ्रमर-गीत में किया.भी हे । यही 
है DTN ~ ९ 
कारण है कि उनकी गापया के सामने उद्धव तक करते हुए नहीं दीख 
पढ़ते | उनके व्यंग्य पूर्ण कथनो से वे दब से जाते दै और अन्त में 
N ~ 
भक्तिरस से सराबोर होकर कृष्ण से कह देते हैं :-- 
“मेरो कह्यो पवन को भुस भयो गावत नन्दकुमार |” 
पर के कृष्ण 


सिद्धान्त रूप से भागवत के कृष्ण-गोपियां और सुर के कृष्ण- 
में कोई विशेष अन्तर प्रतीत नहीं होता, परन्तु व्यावहारिक 
दोनों के पात्रों में महान्‌ अन्तर है। श्रीमद्भागवत गे 

विशेष रूप से दास्य-भक्ति के आलम्बन चित्रित किये गये हैँ जबकि 
पर ने सख्य, वात्सल्य और माधुय-भावों को अक म या । 
के कृष्ण का व्यावहारिक रूप अधिक निखरा हुआ है ओर उनमें 
मानवीयता का आरोप इतना प्रबल है कि उसमें श्रतिम्नाकृत रूप ढक 


| | गोपियों 


॥ 1 
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सा जाता है। सूरदास के काव्य में कृष्ण भगवान्‌ का न मह. | 
वत्सलता के रूप में प्रकट न होकर प्रम क रूप स प्रकट हुआ है | यही | 
कारण है कि यहाँ भगवळया के उग ज गौण से प्रतीत होते है। झू | 
ने कृष्ण के लौकिक सम्बन्था को लौकिक रूप ही दिया है। परव 
पूर की गोपियाँ-- “6 

सूर की गोपियाँ भी भागवत की गोपियों से न्यारी है। | 
भागवतकार ने अपनी गोपियों में अतिश्राकृत तत्त्व का इतना आरोप | 
कर दिया है कि वे प्राकृत ओर अति प्राकृत के बीच में त्रिशंकु के 
समान दीख पड़ती हैं। कभी-कभी तो ऐसा आभास होने लगता; | 
कि उन्हें अपने पुवेजन्म की स्मृति हे और वे भगवान्‌ का दर्शन कसे । 
के लिए ही गोपी रूप में अवतीणे हुई हैं अतएव भागवत की गोपिये | 
में स्वाभाविकता नहीं है । सूरदास की गोपियाँ ब्रज की भोली भाती | जिस 
सरल नारियाँ हैं जो मानवीय दुबेलताओं का अपवाद नहीं हैं। उनकी | हैं वि 
प्रकृति में बॉकपन, अल्हड़ता और विनोद-प्रियता हे ! वे प्रेम की वातों | के € 
के साथ प्रेम की बातें भी करना जानती हैं जो सम्भवतः उन्होंने | बिः 
अपने नायक से सीखी हैं | कृष्ण के साथ वे इतन हिली मिली है 
ओर उनके प्रेम का विकास इतना स्वाभाविक है कि न तो उनके | मानः 
प्रिय में ही और न उनमें ही अतिप्राकृतता का कोई आभास होता है। | लगाए 
गोपियो में प्रेम की जिन वृत्तियों का चित्रण सुर ने किया है। भागवत | 
में उनकी एक कला का भी नहीं हुआ । | 


सूर की गोपियों में वाक्चातुर्य भी अधिक है। वे कृष्ण को । E 
जवाब पर जवाब देती हुई दिखाई गई हैं, वसंत और फाग के अवसर र्क 
पर तो उनकी प्रगल्भता बहुत ही बढ़ जाती दै । उनकी तुलना में | ८ 
भागवत की गोपियाँ अनुशासित हैं परन्तु सूर की गोपियो की श्र 
ल्भता म भी प्रामीणता और सरलता की छाप है! भ्रमरगीत १ |: 


अवसर पर भागवत की गोपियाँ को कृष्ण के संदेश से सार्स | i र 
मिल जाती है । परन्तु सूर की गोपियाँ कब इन चक्कराँ में "अ | एक 


वाली हैं 


...._ यद्यपि सुर ने भी भागवत की भाँति गोपियों को सामूहिक ९ 
ल लिया है । फिर भी व्यक्तिगत रूप से भी उन्होंने कुछ गोपियों 

उल्सख किया हे जिसका कारण हम साम्प्रदायिक प्रभाव कह से 
हैं। गोडोय वे "णव आलङ्कारिकों ने भक्ति-रस का शास्त्रीय विवर 
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A | (षा चैतन्य यहम के शिष्य रूप योस्वामी ने इस विषय पर हो 
झी | महत्वपूर्ण मन्थ लिखे है भक्तिरसामृत-सिन्धु, और "वळ 
पूर नीलमणि' । भक्ति-रसामृत-सिन्घुः जार भागों में विभाजित हे-- 
| पूर्व, दक्षिण, पश्चिम ओर उत्तर | इन. विभागों में भक्तिरस का 
विवेचन हुआ है और उसके अङ्गापाङ्गा काः विश्लेषण - विशेषकर 
५ | उज्चल अर्थात्‌ शज्ञार-रस का विवेचन--डज्ज्वल-नीलमणिः में 
&। | दुरा है। शज्ञार-रस के साङ्गोपाङ्ग विवेचन सें ६६३ प्रकार कीः 
ऐ | नायिकाओ के उदाहरण दिये गये हैं जिन में ललिता, चन्द्रावली आदिः 
क | का भी उल्लेख हे, किन्तुः सुर की गोपियाँ इनः गौङीय: वैष्णव 
है भ्रलङ्कारिकों'की गोपियों से बिलकुल अलग है) ४ 


॒ अब हम सूर के नायक कृष्ण के. उस स्वरूप का. विवेचन: करेगे 
| जिसको हमने “राधावल्लभ? का नाम दिया हैः। हमः पहले कह आये 
` हैँ कि भागवत में स्पष्ट रूप से. “राधा? काः अमाव हे; इसलिये. “राधा? 
| कै विकास पर विचार करना. आवश्यक है-।- जिस प्रकार. कृषणः के 
| विषय में पाश्‍चात्य विद्वानों की अनेक कल्पनाएँ हैं. उसी प्रकार राधा 
| कै विषय में भी हैं । वे राधा को ईस्वी शताब्दी के बाद: कीः कल्पना 
नक | मानते हैं।. यद्यपि पौराणिक पण्डित राधा का: सम्बन्ध: वेदों: से 
| हदे हैं परन्तु ऐतिहासिक प्रमाणों के अभाव: में कृष्णः की : प्रेमिका 
| पया को वेदों तक घसीटना असङ्गत ही प्रतीठ- होता है? गोपाल-कृष्ण 
| कथाओं से परिपूणे भागवत; हरिवंश ओर विष्णु, पुराण आदि 
षीति मन्थो में राधा का अभाव अनेक प्रकार के: सन्देहाः कोः जन्स 
ता ह गोपाल-तापनी, नारद>पांच-रात्र, तथा कपिल पाञ्चरात्र आद्वि 
भव्य इस विषय में. प्रामाणिक नहीं कहे जा सकते;. कर्योकि/वेःबहुत 
| द की रचनाएँ हैं । राधा-कृष्ण का उल्लेख हालः की। “गाथासप्तशती! 
अ 'अ्मवन्तर में भी राधा का उल्लेख दै, परंतु इन इक्दकके 
शाहा से कुछ विशेष सिद्धि: नहीं होती । भागवत में राधा का उल्लेख 
ने, रे केवल एक गापी-विशेष का-उल्लेख:है। जिसके: साक्ष 
- में ख ते ओर क्रीड़ा. करते: हैं? "अतंाराश्षितो” बरम 
` राधा को कल्पनाः की गई है? फिर पपद्मःपुराण/ में इस 
री. विशेष चर्चा हे त्रहम-वैचत्तः के उत्तरःलण्ङ मॅ” राधा 
~ भयी-होकर प्रकट हुई है। राधा के विश्वय में मतेभेदे'चाहे 
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जितना हो लेकिन जैता कि डा० हजारीप्रसाद जी कहते ति ॥ | हो 
निश्चय दै कि-- 


“चौदहवीं शताब्दी के अन्त में जबकि भागवत” सम्प्रदाय 
अपने नये रूप में विकसित हुआ था, राधा ऑर कृष्ण इतिहास $ 
व्यक्ति नहीं थे, वे सम्पूणं भाव जगत्‌ के व्यांक हा गये थे |” वल्लभ 
झर निम्बाक सम्प्रदाय वाले राधा को कृष्ण की थाल्हादिनी शक्त 
के रूप में मानते हैं। निम्बार्क मत के भक्ति-पक्ष में राधा और कृष्ण की 
युगल-उपासना प्रचलित हैं। राधावल्लभ? सम्प्रदाय में राधा की स्वतच 
रूप सें उपासना की जाती है और कृष्ण की अपेक्षा राधा को आवक 
महत्व दिया जाता है। राधा ओर कृष्ण का सम्बन्ध कब हुआ ! छू | 
बड़ा कठिन प्रश्न है| वास्तव में राधा ओर कृष्ण पर इतने दार्शनिक | 
आवरण डाल दिये गये हे कि आज उनके असली रूप को खोष 
निकालना बडा ही कष्ट-साध्य है। राधा को कृष्ण की आत्मा मात| 
है और कृष्ण को परम-पुरुष आनन्द-स्वरूप | वह परम पुरुष अपने 
श्रानन्द्‌ रूप में रमण करता है ओर इस प्रकार स्वयं ही अपनी आरा. 
घना में प्रवृत्त होता है; इसी से उसे श्रीराधा? कहकर पुकारा गया है। 
पद्म-पुराण के उत्तर-खण्ड अध्याय ७३ और ५३ में ब्रह्म के खस 
का बहुत अच्छी प्रकार से निरूपण किया गया है। वहाँ भगवान गे| 
व्यास जी को श्रीहित बृन्दावन और उसमें श्रीराधाकृष्ण के देश! 
कराये है। शुद्ध और निराकार प्रेम की घनीभूत मूर्ति श्री वृन्दाव| 
धाम ओर श्री राधाकृष्ण हे । आनन्द पुरुष-स्वरूप श्री वृन्दावन-था 
है, इन्द्रियाँ सखिस्वरूप हैं, मन श्रीकृष्ण हे ओर आत्मा रा 
है । इस प्रकार चारों को मिलाकर एक हित पुरुष” कहा गया है 
वेदान्त-सूत्रों का शारीरक सूत्र कह सकते हैं । तत्त्व दृष्टि से गी 
स्वरूप की एकता हे । शरीर और इन्द्रियाँ दोनों ही मन और र|. 
के आधीन हैं। श्रीराधातस्व श्रीक्ष्णतत््व से अभिन्न है और * 
का आत्म-स्वरूप है। रस रूप. भगवान्‌ को श्रुति में “रसो वे स | 
गया हैँ। यह रसराज एक रस-आनन्द्‌-में विग्रहमान्‌ होता ह 
राधा और कृष्ण, इन दो रूपों से विद्यमान दै । यजुर्वेद में हि 
नड लच्मीश्च पल्यौ” अर्थात्‌ आपकी दो पत्नियाँ हैं, एक द 
- बैकुण्ठ में रहती है और दूसरी श्री जी ।' ऋग्वेद के अ” 

१ यञु्वेदु अध्याय ३१ मंत्र २२ 
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हे भाग में भी एक राधिकोपनिषद्‌ की कल्पना की 
तेप में यह है :-- 

अध्वेरेता सनकादि महषियों के द्वारा सर्वेप्रथम देवता के पूछे 
| - | जानेपर श्री त्रह्माजी ने कहा कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण ही परम देव हे | 
ये छं ऐश्वर्या से पूर्ण, गोप ओर गोपियों के सेव्य, श्री वृन्दावनदेवी 
₹ | से आराधित और श्रीवृन्दावन के अधीश्वर हैं। यह भी एकमात्र 
ह सवेश्वर हैं, इन्हीं श्रीहरि के एक स्वरूप नारायण भी हैं जो कि अखिल 
न | त्रह्मएडों के अधीरवर हूँ। ये श्रीकृष्ण प्रकृति से भी पुरातन और 
छक | नित्य ह। इनकी आल्हादिनी, सन्धिनी, ज्ञान, इच्छा और क्रिया 
| आदि बहुत सी शक्तियाँ हे । उनमें आल्हादिनी सर्व-प्रधान दै । यही 
| परम-अन्तरङ्गभूता श्री राधा हैं। कृष्ण इनकी आराधना करते हे 
लन अथवा ये सवदा कृष्ण की आराधना करती हैं, इसलिये ये राधा 
| कहलाती हैं। इन श्रीराधिका के शरीर से ही गोपियाँ हुई हैं। ये राधा 
पे और श्रीकृष्ण रस-सागर श्रीविष्णु के एक शरीर से ही क्रीडा के लिये 
| दो हो गये हैं। इन राधिका जी की अवज्ञा करके जो श्रीकृष्ण की 
| आराधना करना चाहता दै वह महामूखे है। सन्धिनी शक्ति, घाम, 
ह| पण, शया ओर आसनादि तथा मित्रों और भ्रत्यादिको के रूप में 
न्‌ते| परिणत होती है | ज्ञान-शक्ति को क्षेत्रज्ञ शक्ति कहते हैं और इच्छा 
| फिके अन्तभु त माया-शक्ति है । यह सत्त्व, रज और तमोगुण 
वत) ' है तथा बहिरङ्ग और जड़ है। क्रिया शक्ति को लीला-शक्ति कहते 
धा ६। विष्णु पुराण’ में भी इन भगवत-शक्तियो का वर्णन आया है ।' 


गई है जिसका भाव 
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गोविन्द में रांधाका स्वरूप उच्च-कोटि की काव्य ॥ . में कया 
गया है । जयदेव का समय बारहवीं शताब्दी अन्त भें माना जाता 
है; इसलिए हम यह कह सकते है कि बारहवीं ई में वेष्णव धर 
में राधा की भावना पूर्ण विकसित हो चुकी थी । _गीत-गोविन्द केव 
एक गीति-काव्य ही नहीं दै, वल्कि एक वेष्शव-धम-मन्य भी है।झ 
पुल में जयदेव ने राधा-कृष्ण के मम को मानवीय स्तर. पर फेर 
या है । चेतन्य महाप्रभु को जयदव क्‌ पदा म बड़ा आनन्द आता 
था । जयदेव के गीत-गोविन्द टे वेष्णव-धमे का स्वरूप अवश्य कुह | 
लक्षित हो जाता है । जयदेव का वणेन श्रीमद्धागवत पर आधाणि 
नहीं कहा जा सकता । गीत-गोविन्द का पहला श्लोक ब्रह्म-वैवत्त 
'पुसण के कुष्ण जन्म खण्ड के १५वें अध्याय की उस कथा पे 
'मिलता है जिसमें नन्द ने कृष्ण को राधा के सुपद किया हे । बरहम | 
'वेवत्ते पुराण में सधा का जितना स्पष्ट और पूर्ण चित्रण हुआ है| 
उतना ओर किसी पुराण में नहीं । जयदेव का गीत-गोविन्द कई स्थतों | 
पर ब्रह्म वैवर्त पुराण से मिलता है जैसे दशावतार का वर्णन आहि।| 
यह निश्चित रूप से नहीं कहा जा सकता कि जयदेव ने ब्रह्म-वेकत 
पुराण का अनुसरण किया अथवा उसकी रचना जयदेव के बादेग[ 
हुई, परन्तु इतना ता निश्चित ही है कि अह्म-वेवर्ता का कष्ण-जस 
खण्ड शंकराचार्य के बाद का है ।* भण्डारकर ने इस पुराण के समस 
उत्तर खण्ड को निम्बौके सम्प्रदाय वालों झरा प्रक्षिप्त बतलाया है। | 
यद्यपि यह भौ एक विवाद अस्त विषय है तथापि इतना तो निश्वि।| 
हो है कि निम्बांक-सम्प्रदाय गीत-गोविन्द तथा ब्रहम-बैवत्त तीनों | 
'ही राधा को महत्त्व दिया गया हे । चेतन्य तथा वल्लभ-संम्मदाया | 
जह्म-ववत्त कौ इतनी मान्यता नहीं हे जितनी कि श्रीमद्भागवत की || 
' अतएव रांधा का सूत्र त्रह्म-वेवत्त से स्वतन्त्र रूप से ही गवेषणीय दै! | 
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चेष्णच मत्त अनेक अवैष्णव सम्प्रदायों से भी प्रभाव | 
है ओर उनकी अनेक प्रचलित परिपाटियों तथा प्रथाओं का रूप वध 
मे में स्वीकृत हो चुक हे । बोद्ध-वर्भ की महायान शाखा के र | 
भें संचालित बञ्यान और सहजयान शाखाओं का वैष्णव धर्म (| 


' बढ़ा अभाव पड़ा है । इनके अतिरिक्त वेष्णव धर्म तन्त्रचाद के * 
राणा लय 5 


क्य Nr. द्म 
१ महा वेवर्त, कृष्ण जम्म खण्ड, वेंकटेश्वर भेस अध्याय १४ शशो 
२ वेष्णविज्म एण्ड शेविज्म पृष्ठ ६२ 
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| भी खाली महीं दै । वाममार्मियों ने शक्ति को बढ़ा महत्त्व दिया दै) 
उस शक्ति का रस आत्मा ग्रहण करता है जो स्वयं असीम ओर 
अनन्त दै । वह शक्ति इसी अनन्त रूप को सीमित करती है और इसी 
क्रिया का नाम “जगत्‌? है । इस शक्ति के रस को पूणेतया अहण नहीं 
क्रिया जा सकता । उसके एक देश के रस से ही अपरिसीम आत्मा 
को अनंत रॅस का ज्ञान हो जाता हे। स्त्री और पुरुष दोनों में दोनों 
के तत्व विराजमान है। इस अत में स्री और पुरुष दोनों 
की कलुषित वृत्तियों को भी सेद्धान्तिक रूप से हेय नहीं 
माना गया है। यह तन्त्रवाद सिद्धान्त रूप से वहुत ऊँचा है किन्तु 
। क्रियाओं में निकृष्टतम भी हैँ | वेष्णव-पाञ्चरात्र विधान आर 
। कश्मीरी शैव-आगम तन्त्रवाद के ही रूप हैं। राधां को शंक्ति-तत्त्व 
-| अथवा आह्हादिनी शक्ति मानना स्पष्ट ही तम्त्रवाद के प्रभाव को सिद्ध 
1 है| करता है। वैष्णव तन्त्रों में-नारद-पांचरात्र उज्ज्वल नीलमणि आदि 
| में-राधा को तान्त्रिक द्ष्टि से ही चित्रित किया गया है। यही बात 
| सहजयान से प्रभावित वेष्णंव संहजवाद के विषय में भी कही जा 
त | सकती है। “सहज? और “शून्यवाद? का प्रचार वैष्णव धर्म में तन्त्रवाद 
मे| सेमी पहला है । युगंल-उपासना” पर सहजं-मंत का भी पूरा-पूरा 
| प्रभाव पड़ा हे । इसका ज्ञान हमें बंगाल के संहंजियां सम्प्रदाय के 
| सिद्रान्तो से हो सकता है जिसके अनुसार चौरासी कोस का “त्रंजमंडलं 
| जीके चोरासी अ'गुल के शरीर के अतिरिक्त और कुछ नहीं और ब्रज 
| फी पञ्चक्रोशी उसका पञ्चौगुल परिमित अङ्ग विशेष दै ।” 

इस विवेचन के आधार पर हम सहज ही यह निष्कर्ष निकाल 
सकते हैं कि ब्रह्म-वैवत्त-पुराण की रचना से बहुत पहले राधाकृष्ण 
| भाष जगत्‌ की वस्तु बन चुके थे. ब्रह्मवैवर्तत पुसण में उस पर धार्मिक- 
| हम आर लगा दी गई । इस प्रकार सूर के पूर्व राधा का विवेचन 
| जे वाले उक्त दो ही अन्थ हमें प्राप्त दोते हे. अथात अहम ववत्त पुराण 
| घया जयदेव? का 'गीत-गोविन्द? । इनके अतिरिक्त मैथिली भाषा में 
| (गते ने ओर बँगला के क्षेत्र में चण्डीदास' ने राधा का पदा पेण 
| | रूप गोस्वामी? सूर के समकालीन ही थे और उन्होंने बृन्दावन 
ऐकर रोधा के शास्त्रीय पक्ष का विशेष रूप से उद्घाटन किया हे । 
पै दिवश जी का “श्री राघा-सुधा-निधि' काव्य भी तूर के आस- 
पार ताया जाता हे । निम्वाकःसस्प्रदाय में युगल-उपासनाका . 
रहे ३, उसी सम्प्रदाय के भट्टजी ने, जो 'हरिव्यास जी” क साक्षात ५ 


f 
| h | { ( २७० ) 
i 
| | गुरु थे, युगलशतक' नाम की एक व ज्म iG | जिसमें रोति 
| राधाकृष्ण के आन्तरिक विहार FRR है। इसकी एक देस्तालिखति | द्रौर 
|; प्रति हमने वृन्दावन में देखी है जिसमें इसका रचना-काल इस प्रका के 
{|| दिया है :-- तथा 
| नयन वाण पुनि राम शशि गिनो अंक गति वाम । हो 
| ( ग प्रगट भयो श्री युगल्शत, यह सम्वत अभिराम ॥ 1 
| अर्थात 'युगल-शतक' का 'निर्माण काल सम्वत्‌ १ ३४२ है । यदि यह gE 
| निर्माण-काल मान्य है तो इसमें कोई सन्देह नहीं कि जयदेव से सुरदास है | 
| तक राधाकृष्ण-केलि-विषयक अनेक अन्थ रचे गये होंगे जो आज प्रा त 
| नहीं हो रहे हैं। काव्य की दृष्टि से सूर की राधा की तुलना मझ २8 
जयदेव, विद्यापति ओर चण्डीदास की राधा को भी रख सकते हैं। हि 
त्रह्म-बेवत्ते पुराण में मुख्य विषय राधाकृष्ण-लीला है । यद्यपिइस | ६। 
पुराण का आधार श्रीमद्भागवत है परन्तु राधा की कल्पना से इसका | तही 
स्वरूप बदल गया हे । इसा पुराण में कृष्ण को महाविष्णु से भी ऊपर | पन 
माना गया हे। लीला के लिये वे राधा के साथ अवतार लेते हैं। | विव 
गोल्लोक' में भी उनके वृन्दावन, रास मण्डल आदि हैं। प्रथ्वी का FE 
वन्दावन भौ ब्रह्मा द्वारा निर्मित है जो इतना ही ऐश्वर्य पूर्ण है जितना | थ 
गोलोक वाला । 'श्रीमद्वागवत? की भाँति इस कथा को बह्म-वैवत्त | गाथ 
पुराण में कोई रूपक नहीं माना गया है और राधा-कृष्ण के अनेक | १ 
नग्न-विलास-चित्र दिये गये हैं । राधा गोलोकः की अधिष्ठात्री देवी है | गौर 
जिसको श्रीदामा का शाप मिला दे, इसोलिये उसे प्रथ्वी पर श्राना | रो 
डा कृष्ण भी राधा को प्रसन्न करने के लिये इस लोक में आये। Rl 
| रासलीला का भी बड़ा विचित्र सा वणन है जिसमें समस्त मोति ह 
| ऐशवयो से परिपूर्ण एक अवन की कल्पना की गई है। जहाँ कृष्ण औ! | हैं 
गोपिय्रो की अव्याहत रति-क्रीडा का विस्तार हुआ है। इस प्रम! | Fe 
भागवत की अपेक्षा ब्रह्म-वैवर् में बहुत कुळ परिवर्तन कर दिया | पा 
गया है | | क्र | Mt 
| एदे 
गि यद्यपि सूरदास श्रीमद्भागवत ही से अधिक प्रभावित हैं प | हा 
यत को ३. का सम्बन्ध है, उन्होंने जह्म-वेवत्त पुराण से ही परे | ४: 


J क ली हे। गीत-गोविन्द, विद्यापति और चण्डीदास का प्रभा 
~~ मञ्न पर स्पष्ट लषित होता है। उनकी राधाविषयक कुळ ति 


( २७१ ) 


| | हिक कल्पना भी हे जिनके कारण वे राधाकृष्ण प्रसंग को अश्लील 
और गर्हित होने से बचा गये हे | राधा का वणेन ब्रह्म-वेवत्त पुराण 
| के अन्तर्गत कृष्ण-जन्स-खर्ड अध्याय १५, राधा-कृष्ण-प्रथम मिलन 
| तथा परिचय अध्याय २७५ परिहरण-श्रसग-अध्याय २८, श्र, ४३, ४५. 
| रास प्रसंग-अध्याय ६६ से ६८ तक और फेर अध्याय ६५ से ६5 तथा 
| (२६-२७ में प्राप्त होता है । इस पुराण में कृष्ण को एक छोटा बालक 
| और राधा को तरुणी बताया गया है । राधा कृष्ण को लेकर गोकुल 
| जाती है, मार्ग में कृष्ण अपली वास्तविक सत्ता का परिचय राधा 
| क्षे देते हैं । उसी समय ब्रह्मा प्रकट होकर दोनों की स्तुति करते हैं 
और दोनों का विवाह कर देते हैं। ब्रह्मा के चले जाने के पश्चात राधा*- 
| उष्ण के विलास का वर्णन है। अन्त सें कृष्ण फिर वही बाल-रूप 
| धारण कर लेते है ओर राधा उस बालक को यशोदा को सौंप आती 
| हैं। सूर ने इस अस्वाभाविक अलोकिकता को अपने काव्य में स्थान 
| नहीं दिया है। चीर हरण प्रसंग में त्रह्म-वेवत्त पुराण में राधा को 
| नग्न दौडाया दै पर सूर में ऐसा उल्लेख नहीं है। राधा कृष्ण का 
| विवाह भी सूर ने रास प्रसंग में दिखाया है और गन्धवे-विधि से 
| सम्पन्न माना है । रास-प्रसंग में सूर ने भागवत का ही अधिक आश्रय 
| लिया है। ब्रह्म-वेवत्त पुराण में तो कृष्ण राधा को बहुत सी पौराणिक 
| गाथायें सुनाते हैं और विदाई के प्रसंग में अनेक रति-प्रसंगो के 
` अतिरिक्त राधा को भोग साधन के उपदेशा भी देते हैं। कृष्ण, राथा 
। और गोपियों को यों ही सोती छाड़ कर चले जाते हैं। सूरदास ने 
| ईन प्रसंगो को नहीं लिया हे, विदाई के समय सूर की राधा उपस्थित 
| ही नहों थी | उद्धव प्रसंग में ब्रह्म-वेवत्त में उद्धव राधा के यहाँ पहुँच 
क | गये हैं और घुराणकार ने राधा की प्रेम-विहलता के अनेक चित्र 
` | उपस्थित किये हैं। सुर की राधा में इतनी दुर्बलता नहीं दै । ब्रह्म-वेवत्त 
ष मं राथा का जैसा पुनर्मिलन दै सुर ने उससे प्रथक्‌ ही 
` प्रित थिया है । ब्रह्म-वैवत्त पुराण के अन्त में कृष्ण, नन्द, यशोदा 
पा तथा गोप-गोपिकाओं से कलियुग के उत्पातों का वर्णन करते 
जे फिर एक दिव्य रथ पर चढ़ क्र _गोलोक को है. जात ह 
इर योगमाया से बे फिर वृन्दावन में गोप-ग्वालो की उ क्र पु 
«आर उन्‍हें वहाँ का अधिवास सदा के लिए दे देते हैं। अन्त सें 
नाके शाप से कृष्ण की द्वारिका उड जाती है ओर कृष्ण भी 
तवन में कदम्ब के नीचे एक मूर्ति में समा जाते है। र 


सुन्दरी तो थी ही, यशोदा को. 


(९७२) 


धर की रांधा--. 


अबःहम सुरुकीः राधा का विवेचनः करेंगे-। राधा! सुरसागर , 


अश्वा कृष्ण-चरित-की प्रधान नायिका है। राधा से कृष्ण का. परिचय 


उस समय होता है जब वे भोरा-चकडोरी खेलने के लिए घर से. वाहर्‌ 


निकले, अचानक ही समवयस्क, बालिकाओं के साथ वह कृष्ण कौ 
निगाह पडू जाती है | विशाल-नेत्र, मस्तक पर रोली का टीका, पीठ 
पर लटकतीः हुई वेणी, गोरे शरीर पर नील वर्ण की फरिया; और 
वस्न, यह थी राधा'की सञ्जा । श्यास की दृष्टि पडी, आँखों से आँखे 
मिलीं ओर ठगोरी पड़ गई, कृष्ण मुग्ध हो गये, जैसे किसी ने जादू 
कर दिया,हो ।* रसिक शिरोमणि कृष्ण ने भोली राधिका को बातों 


में-ही सुला दिया और प्रति दिन आकर मिलने का मार्ग दिखा दिया. 


यहाँ पर सूर ने गुप्त रीति की ओर संकेत किया है जिसका अथे पुरातन 
प्रीति किया: गया है । परन्तु कुछ भी हो, कृष्ण ने. राधिका को प्रेम का 
पाठ पढ़ा लिया और वह उनके विरह सें, व्याकुल रहने लगी। कृष्ण 
से मिलने के लिये अनेक वहाने वह भो बनाने लगी और उस नागरे 
साथ्र नागरी बन गई । 

“सूर श्याम नागर नागरि सां करत प्रेम की घातं ।?२ 
य खेलने की अनुमति मिलने पर तो 


५5 


उसका दिल और भी. खुल गया और वह कृष्ण पर अधिकार भी | 


जमाने लगी। इसके पश्चात सुर ने श्याम-श्यामा की गुप्त-लीला का 


55. f १44. ॥ ( 
वर्णन किया है ।३ सम्भवतः इस लीला का आधार त्रह्म-वेवत्त पुराण 


ही रहा हो। कृष्ण के साथ रति-विलास.के पश्चात्‌ जब राधा घर पर 


लोटी तो माता ने समभा कि शायद उसे “दीठि? लग गई है। राधा ने 


कृष्ण नाग की कथा गढ़कर अपनी माँ को सान्त्वना दे दी और यह | 
का बेटा श्याम भाड़-फूँक में बड़ा चतुर है। | 
% बहन थी, माता पिता का तो मानो हृद्य | 


भी बता दिया कि नन्द” 
राधिका दो भाइयों में ए 
ही थी, अतएव माता काः वहूक जाना स्वाभाविक ही था । 

यशोदा के यहाँ आने जाने का भी 


पणण------ 


१. सूरसागर (ना० प्र स०» पढ 1२६०. 
२. वही, ११, 9  प्र.१२३३ 
३ वही 


११. न्य पद. १३० $- 


राधा ने बहाना बना लिये, 
बड़ी अच् ओर यशोदा सू | 
रा र चानी 


| 


( २७३ EE. 


A मनाने लगी कि श्याम और राधा की अच्छी जोट मिलेगी ।' 
प्रब राधा और कृष्ण एक दूसरे के प्रेम में फॅले हुए हैं; दोनों का 
हृदय एक दूसरे से लगा हुआ है; उल्टे सीधे काम करते हैं। यशोदा 
भी उनके हाल को देखकर राधा को उलाहने देती हे, परन्तु राधा स्पष्ट 
कह दैती है कि तू अपने पुत्र को क्यों नहीं रोकती, वही तो कहते हैं कि 
तुमे देखे बिना मेरे प्राण नहीं रहते, मुझे तो उन पर दया आती है, इस- 
लिये आती हूँ । ४१२० से १३७८ तक के पदों में राधा और कृष्ण की 
अनेक चेष्टाओं का वणन कवि ने किया है। 'गारुडि' के प्रसङ्ग में राधा 
` नेकृष्ण से मिलने का अच्छा बहाना बनाया । राधा को काले भुवङ्गम 
की तो नहीं पर काले नन्इ-नन्दन की फूँक़ अवश्य लग गई थी और 
वही अपने उस जहर को उतार सकता था । इसके लिये पृष्ठ-भूमि भी 
राधिका ने बडो सुन्दर प्रस्तुत की, हुआ भी यही, .ऱ्यास को आना 
पढ़ा, राधिका करे ऊपर से तो उन्होंने विष को लहर उतार दी परन्तु 
श्रन्य त्रजवालाएँ उसकी लपेट सें आ गडे । इस प्रकार राधा के प्रेम 
क | कोसूरने पूता तक पहुँचाया है । सर के प्रेम-वणेनन में खङ्गार-रति 

प 00 द्वारा पुष्ट करके दिखाया गया है, जैसा क्रि आचाये शुक्ल. 


ते | ; “सुर का संयोग-वर्णन एक क्षणिक घटना नहीं दै, प्रम-संगीत 
में जीवन एक गहरी चलती:धारा दै जिसमें अवगाहन करने वाले को 
दिव्य-माधुर्य के अतिरिक्त ओर कुछ दिखलाई नहीं पड़ता ॥7?* 


सूर के प्रेम की उत्पत्ति में रूप-लिप्सा और साहचर्ये दोनों का 
योग हे । सूर ने प्रेम-व्यापार का आरम्भ हास-परिहास और छेड़-बाड़ 
| के साथ दिखाया दै । बाल-क्रीड़ा के सखी सखा आगे चलकर यौवन 
काल के सखी सखा हो जाते हैं। -अपने श्वर की प्रतिष्ठा में 
पूर ने जो वातावरण उपस्थित किया है । वह उद्दीपन-काय करता है। 
अका प्रेम आदर्श प्रेम है जिसको हम जीवनोत्सव के रूप में पाते है 
सहसा उठ खड़े हुए तूफान या मानसिक विप्लव में नहीं, जिसमें 
॥ | अनेक प्रकार के प्रतिबन्धो और विघ्त-बाधाओं को पार करने की लम्बी 
/ | पौडी गाथाएँ होती हें। अलौकिकता का पुट होते हुए भी सूर ने इस 
१ सूरसाग़र:(ना० प्र० (स०),पढु 9३०२० 
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| कृष्ण के अनेक प्रेम-प्रसंग सूर ने उपस्थित किये हैं। अव ह का मन 
if कृष्ण में और कृष्ण का राधिका में पूर्णरूप से लग गया है । श्याम 
भुजङ्ग से डसने वाली कल्पना से सूर ने दो बातों की ओर संकेत किया 
है, पहली-राधा के प्रेम की पूणता और दूसरी-कृष्ण का अन्य गोपियों पर 
प्रेम-पाश । चीरहरण-लीला और दान-लीला तथा पनघट-लीला में राधा 
की अपेक्षा इन गोपियों के व्यक्तित्व का ही विशेष अभिव्यञ्जन हुआ 


| | || प्रेम को जोवन से दूर ले जाकर चित्रित नहीं किया है। राधा और 


मन्द हसति से चलती है तो उसके अंगों की सुगन्ध के कारण भ्रमर | 
मी गुळ्जार करते हुए दृष्टिगोचर होते हैं। उसके सौन्दर्य को देखकर 
हैं। शरीर के अवयवो में धीरे-धीरे 
था के नेत्रां के वर्णन में. तो कवि ने | 
ड सौन्दर्य के अनेक चित्र प्रस्तुत किये ॥ 


| कि ] | 
| ल रूप से सुर ने राधाक्कष्णकी- रति-केलियों का वरन हँ |. 


षय में एक बात. उल्लेखनीय य | 
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| का दुसरा रूप परकीया भाव से चित्रित हुआ दै, परकीया 
हप में नहीं । अव राधा प्रेम की गम्भीरता में अवगाहन : करने लगी 
थी और जैसे-जैसे प्रेम गम्भीर होता जाता है वेसे-वैसे ही उसकी 
निपुणता भी गम्भीर होती जाती थी। गोपियाँ उसकी चतुराई को 
भाँप लेती हैं ओर श्याम को दोष लगाती हैं । इधर 'कुलकी कानि? और 
उधर प्रियतम का प्रेम और तिस पर मर्यादा का पालन करने के लिए 
प्रियतम. का आदेश “लोक लाज कुल-कानि न तजिये जातें भलो कहै 
सब कोई” । बेचारी राधा बड़े असमञजस में पड़ी, इसलिए उसे 
अपनी निर्दोषता सिद्ध करने के लिए भी चतुराई करनी पड़ती है । 
कृष्ण से मिलने के लिए बहाना बनाने की तो उसे आवश्यकता थी 
ही, सखियो पर ये बातें खुल जाती हैं और वे राधा से कृष्ण का 
नाम ले लेकर अठखेलियाँ करती हैं। राधा सखियो के सामने ऐसा 
' भाव बनाती है मानों कृष्ण से उसकी कोई पहचान ही नहीं है । ग्रीष्म 
लीला के समय श्याम रूप को देखकर सब सखियाँ राधा के भाग्य 


“को सराहती हैं ओर कहती हैं कि “बहिन ! राधिके ! तू बढी धन्य है? ।* 


अब दोनों का गुप्त मिलन प्रारम्भ हो गया, राधा को मनमोहन के 
बिना चेन नहीं, घर पर माता-पिता का डर है अतएव गुप्त-मिलन 
ही सम्भव हे । सखियां राधा का भेद भाव लेने का प्रयत्न करती हैं 
परन्तु राधा दिनन की थोरी? भले ही सही, अपना भेद नहीं दे | 
सकती । सूरदास ने राधा-कृष्ण मिलन एवं राधा से गोपियों की चुट- . 
कियों का अनेक प्रकार से वणेन है। परकीया-भाव में जितनी भी | 
शाङ्गारिक चेष्टायें हो सकती हैं, जितने भी गुप्त भावों और संकेतों | 
की संभावना है उन सबका पूरा ब्यौरा हमें राधा-कृष्ण मिलन में |! 
मिल जाता हे । सुरतकेल्ियों के वर्णन भी यथेष्ट मात्रा में और उच्च 

टि के हुए हें । मिलन के लिए अनेक बहाने होते हैं, ये बहाने राधा 


| ही नहीं कृष्ण भी करते हें । राधा श्याम के रंग में रंग गई और श्याम 


राधा के रंग में-“राघा श्याम श्याम राधा रंग? ।? | 
सुर्‌ की राधा का तीसरा स्वरूप स्वकीया भाव का है । जब॒ राधा 


` मानवती और गौरवशालिनी के रूप में चित्रित कौ गई हैं परन्तु कृष्ण 


बहुनायक के रूप में हो दिखाये गये हैं। राधा के विषय में कृष्णको 
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! प्रियतमा का रूप दिया है और दम्पति बिहार का ॥ करके कवि 
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नें राधा के मान का विशद वणन किया हे । 'खरिडता? प्रकरण गे 
चार बार राधा के मान का वणन दै ।' पंहली बार का मान तो साधारण 
सा ही है क्योंकि राधा सखियों द्वारा श्याम को वश में करने की 
प्रशंसा से प्रभावित होकर मान करती है, परन्तु जब कृष्ण आकर लौर 
जाते हैं, तों उसका मान कपूर की भाँति उड़ जाता है और वह अपने 
अहंकार जन्य अपराध कां अनुभवं कर परम विहृल हो जाती हे | जब 
ललिता दूती बनकर कृष्ण को मनाने जाती है और राधा की बिर 
दशा के साथ उसके रूप की प्रशंसा करती हेतो कृष्ण आकर उपे 
हृदय से लगा कर उसका विरह ताप शान्त करते हैं। 


दूसरी बार केवल भ्रमवश ही राधिका मान कर बैठती है 


` क्योंकि वह अपने प्रियतम के हृदय में अपना ही प्रतिबिम्ब देखकर 


दूसरी नारी का अनुमान लगा लेती है-- 
“कियौ अति मान वृषभान बारी, देखि प्रतिबिस्ब पिय हृदय नारी” 


कृष्ण की मनुद्दारें भी उसे मनाने में सफल न हो सकी 
अत्यन्त व्याकुल होकर कृष्ण दूती को भेजते हें । जब उसके भीं सव 
प्रयत्न व्यर्थ होते हें तो वह राधा से कहती है: -तुम चाहे कितना ही 


मान करो पर अन्त में तुम और मोहन एक हो। “मोहन? का नाम | 


सुनते ही राधा का मान जाता रहां और वह प्रसन्न हो गई ।”* 


राधा का तीसरा मान वास्तविक कारणां से है। राधा की 
धारणा थी कि कृष्ण रात्रि में मेरे अथवा नन्द के घर के अतिरित 


अन्यन्न नहीं जाते, किन्तु एक दिन प्रात:काल ही जब॒रति-रस-चिह | 


से लाञ्छित नटनागर का साक्षात्कार हुआ तो उनके विचित्र रूप को 
निहार करः राधा को हँसी आगई जो शीघ्र ही परिहास, कटाक्ष शौर 


तिरस्कार के क्षेत्र से निकलती हुई रोष के साम्राज्य में पहुँच गई। | 


कृष्ण ने अपने आप कों निरपराध सिद्ध करने में कोई कोशिश उठ 
न रखी, पर राधा का रोष न गया । राधा की कुछ सखियों के आजागे 


` पर उसने सारा मामला उनके समक्ष रखा और कहा: “तुम | 
मुझे ही दोष देती हो, इन्हें देखो, ये रहते कहीं 1110 टो? इन्द देखो, ये रहते कहीं हैं और घूमते कहीं १. ओर घूमते कहीं | 
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A होने पर यहाँ पथारते हैं?" राधा ह इस मान से राधा और 
ण दोनों ही व्याकुल हैं, सखियाँ यत्न करती है पर राधा नहीं 
मानती । रसिकेश्वर स्वयं अनुनय-विनय करते हैं पर राधा पर कोई 
प्रभाव नहीँ होता, परन्तु जब गुप्त-चरित्र का संकेत कृष्ण राधा के प्रति 
करते हैं तो उसका हृदय पसीज जाता है और वह कृष्ण के साथ 
'निकुळ्जसुख? कें लिये चल देती दै। 

राधा की बड़ी मान-लीला बहुत विकंट है; अब की बार उसे 
कृषण के पर-गृह-गमन का प्रत्यक्ष प्रमाण मिल गया। वह सखियाँ के 
साथ यमुना-स्नान के लिये निकली और अकस्मात उसी सखी को 
बुलाने के लिये जा पहुँची जिसके हृदय में मोहन ' अपनी रसमयी 
केलियों से आनन्द की हिलोरें उठा रहे थे । जैसे ही बे उसके घर से 
निकले राधा से भेंट हो गई ।* इस से अधिक और क्या प्रमाण 
चाहिये । राधा को मनाने के सभी उपाय व्यर्थ गये; न वह अपनी 
प्रशंसा सुनकर रीमती दै. और न कृष्ण की दीन दशा से पसीजती है; 
वर्षा-ऋतु, मन्द-वायु तथा प्रक्कति-सौन्दये, कोई भी उसकी खीक को 
दूर नहीं कर पाता । कृष्ण स्वयं दूती, का वेष बना कर जाते हे 
परन्तु राधा फिर भी क्यों मानने लगी? ९ मनिनी राधिका का सान 
बड़ा दढ है; चाहे स्वर्ग डोल जाय, सुर और सुरपति समेत सुमेरु 
डिग जाय, रात्रि में रवि और दिन में निशाकरं उदित हो जायें, 
नचत्र दिल उठे, सिन्धु मर्यादा त्याग दे, घरा अधीर होकर उलट जाय, 
वन्ध्या पुत्रवती हो जाय, शुष्क काष्ठ लहलढा उठे, विफल तरे फलने- 
फूलने लगें, और बादलों के बिना ही वर्षा होने लगे; अचल चलायमान 
हो जायें पर राधा का मान-भङ्ग नहीं होने वाला दे” | अन्त में कृष्ण 
को एक उपाय सूझा उन्होंने एक मणि-दपेण राधा के सामने लाकर 


' रख दिया और स्वयं पीछे खड़े हो गये; प्रतिबिम्ब में दोनों के नेत्र 


मिल्न गये, राधा का चेहरा खिल उठा और उसे निश्चय होगया कि 
कृष्ण का बहुनायकत्व तो दिखाने भर का दै। मान की झर्को के 
पश्चात्‌ मिलन का शीतल, मंदिर, गम्भीर समीर बह रका निकला जिसके 
अचळ 
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| | | |- स्पर्श ने युगल प्रेमियों $ क्षब्ध मानस में स्थेय और येये के साथ 
॥ माधुर्य की लहरों में गुदगुदी उत्पन्न करदी, प्रेम का बन्धन और 
|| दृढ हो गया.। इन मान-लीलाओं में गोरवशालिनी राधा की गम्भीरता | 


देखते ही बन पड़ती है; मान-भङ्ग होने पर वह दूती के द्वारा आते का | 

Ii सन्देश भेजती है और फिर वस्त्राभूषण धारण करके बड़े ही गौरब | ८ 

1 ओर गम्भीरता के साथ केलि-कुङज में पदापेण करती है। मान | 

- वियोग के पश्चात्‌ मिलन-सुख-भोग का वणन भी सूर ने बड़ी | 
तन्मयता के साथ किया है। .. | 
„राधा का एक रूप सूर ने बसन्त और भूले के प्रसंगों पर चित्रित 
किया है। दोनों ही अवसरों पर राधा-क्रष्ण. दम्पति के रूप में हमारे ' को 

.. सामने आते हैं-- . 

५ |° „ _ “कूलत श्याम श्यामा-संग | 

.निरख दम्पति-अंग शोभा लजत कोटि अनंग |”? 


* '' वसन्त कोलीन फाग-क्रीड़ा का सुर ने बहुत ही सुन्दर चित्रण 
` किया है और वहाँ भी राधा कृष्ण को नव-दम्पति माना है।* वसंत- 
' लीला ब्रज के सुख का चरमोत्कर्ष है। जहाँ सूर ने विधि मर्यादा का 
“अतिक्रमण कर राधा की विनोदी प्रकति का स्वळुन्द ओर निर्बाध | है 

` प्रतिपादन किया है । 
 राधाका अन्तिम चित्र 'वियोगिनी राधा? का है, इस रूप मे | 
एधा का दशन सूर ने बहुत ही कम कराया दै । ऐसा ज्ञात होता. है कि | 
. परमोच्च अवस्था पर पहुँची हुई राधा का कृष्ण-प्रेम अंतमु ख हो | 
गया है । इत वियोग-काल में सूर ने जब भी राधा को देखा तभी वह | 
गम्भीर प्रेम की एक दयनीय मूर्ति के रूप में दीख पड़ी। कृष्ण के | 
मधुरा-गमन-अवसर पर गोपियों की आतुरता के साथ-साथ नद | 
और यशोदा की भी बड़ी व्याङुलता दिखाई गई है; कृषण ने भी अपने | 
< माता-पिता को सान्त्वना दी दै । परन्तु कवियों ने चित्र लिखी सौ | 
गोपियों के बीच में राधा को खोजने का प्रयत्न नहीं किया दै। कृष्ण | 
ॐ म्रा पहुँचाकर नन्द जब लौटकर आये उस समय के यशोदा | 
आर गोपियों के वियोगा-विलाप का सूर ने बडा ही मर्मस्पर्शी बिस्ट! | 
मनो वैज्ञानिक वणेन कियाः है । tt TORR क बहुत . द्र के पश्चात्‌ कवि: को राधा | 
१ सूरसागर (ना० प्र० स)" पद्‌ PI Se fl ॥ 1१ 
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हि... कभी याद आई ओर विरहिणी : राधा सर्वे प्रथम गम्भीर सोच में 
गत, नीचा सिर किये हुए, नख से हरि . का चित्र बनाती. हुई दिखाई 
ग हैं, पर क्या वियोगिनी राधा अपने प्रियतम का चित्र बना सकती 
| १! बिना माधव के राधा की स्थिति विचित्र है। अबतक उसके अंग 
| ङ्ग सौंदर्यं के उपमान थे, अब उपमेय भी न रहे ।' वह किसी पथिक 
| को अपना सन्देश श्यास तक भेजने के लिये बुलातो है पर अपने विषय 
| भएक शब्द भी न कहकर ब्रज के दुखी गोपो, ग्वाल और गौ-सुतों का 
सन्देश भेजती हे । भला प्रियतम को वह केसे दोषी कहे? जब कभी 
गोपियाँ कृष्ण के प्रेम पर यी करती हुई उन्हें जाति-पांति-भिन्न परदेशी 
श्रौर विश्वासघाती बताती हैं तो राधा कहती है कि इसमें हरे का 
: कोई दोष नहीं है, शायद मेरे प्रेम में ही कुछ कसर है। वास्तव में 
गोपियों के विरह-वणेन में भी राधां के विरह की अतिशयता ही, 
व्यञ्जित होती है क्‍योंकि गोपियों को भी राधा के विषय में बड़ा सोच 
है। इस प्रकार राधा को सूर ने आदश प्रेमिका के रूप में चित्रित 
किया है । ९ 


क भ्रमरगीत-प्रसङ्ग में भी राधा के. अत्यन्त मार्मिक चित्र कवि ने 

नु उपस्थित किये हें । रसिकशिरोमशि कृष्ण ने भी.न जाने क्या सोचकर 
_ ~ ००५ 

रे | राधा को कोई सन्देश नहीं भेजा, केवल वृषभानु महर को ही सन्देश 


दर वे चुप होगये हैं। उद्धव के रथ को आता देखकर जब सखियों 

पे राधा को बताया कि मथुरा की ओर से वैसा ही रथ आ रहा है 
| जैसा अक्रूर का था और कोई कृष्ण-सदश व्यक्ति आ रहा दै तो ब्रज 
| कौ श्लियों को बड़ा शानन्द हुआ और वे रथ की ओर दौड़ीं, परन्तु 
| एधा कपाट' की ओट में बोली, “अच्छा किया जो हरि आगये ।” 
| फिर भो राधा का गम्भीर प्रेम उसके शरीर की अवस्था से कलक रहा 
| पा। गोपियों ने उद्धव को अपनी विरह-वेदना सुनाई, उद्धवं के 


| फिर विरहानल में दग्धः 
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के प्रति संदेश देते हुए उद्धव ने राधिका ही को क कासव | 


से अधिक हंदय-विदारक चित्र उपस्थित किया है-- 
चित दै सुनहु श्याम प्रवीन । 


हरि तुम्हरे विरह राधा में जु देखी छीन ॥' 


. जब कृष्ण मथुरा से भी द्वारिका चले गये तो राधा की दशा 
और भी दयनोय हो गई और जब कुरुक्षेत्र में कृष्ण ने नन्द, यशोदा, | 
गोपो-ग्वालों को बुलाया तो राधा के अन्तिम दर्शन हुए। कृष्ण, | 
आगमन की सूचना से राधा अधीर हो उठी और उसके नेतरा में ज | 
भर आया ।' कुरुक्षेत्र में रुक्मिणी ने कृष्ण से पूछा, दि हरि ! तुम्हारी | 


वृषभानु किशोरी कौनसी हैं * ९? कृष्ण को पुरानी प्रीति की स्मृति 
गई और कण्ठ अवरुद्ध हो गया । राधा भी सामने ही थो, उसकी 


चितवन को देखते ही रुक्मिणी को श्रपने प्रश्न का उत्तर सिल गया 


ओर वे 'राधा! से इस प्रकार मिलीं जैसे - 
“बहुत दिनन ते बिछुरी एक बाप की बेटी" ।? 
अन्त में कवि ने राधा-माधव का अन्तिम महा-मिलन कराया है- 
५ |; राधा-माधव भेंट भई । 
| राधा माधव, माधव राधा, कीट भङ्ग गति हे जु गई । 
¦ माधव राधा के रंग राँचे, राधा माधव-रँग रई। 
{ माघव-राधा-प्रीति निरन्तर, रसना कारे सो कहि न गई । 


विहँसि कह्यो हम तुम नहिं अन्तर, यंहि कहि के उन ब्रज-पठई। । 


¦ सूरदास! प्रभु राधा माधव, ब्रज विहार-नित नई नई।* 


| _ इस अन्तिम मिलन A कृष्ण ने हँस कर और यह कह क | 
| कि “हू म और :तुम. में कोई अन्तर नहीं है” उन्होंने उस: नारी 'को | 
| ॒ होने केःलिए जज भेज दिया, :किन्तु प्रेमेकी | 
. एक्तान्त-साधिका राधिका के मुख से एक भी शब्द नहीं निकला, उसमे | 
_इथ भी कहते न बना और वह हाथ-मलती ही रह गडे [| 
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करतु कछु नाहीं आजु बनी 
हरि आये हाँ रही ठगी सी जेसे चित्र धनी 1* 


इस प्रकार सूर के चित्रण में हमें सच्ची प्रेमिका का चित्रण 
मिल जाता है जो विरह की असह्य ज्वाला में जलती है पर उफ तक 
नहीं करती, जिसका त्याग हिमाद्रि से भी उच्च है परन्तु नम्रता के 
कारण भुका हुआ, जिसकी कत्तव्य-भावना प्रस्तर से भी अधिक कठोर 
है और हृदय नवनीतवत्‌ कोमल; जिसे माखन-प्रिय नवनीत चोर 
कृष्ण ने हँसते खेलते ही चुरा लिया। 


राधा का चित्रण, जैसा कि हम पहले कह आये हैं, जयदेव, 
विद्यापति और चण्डीदास ने भी किया है, परन्तु उनका प्रेम-वर्णन 
दूसरे ही प्रकार का हुआ है। जयदेव राधाकृष्ण स्वरूप के उपासक 
थे श्रतएव उन्होंने साहित्य के सुरम्य मन्दिर में युगल-किशोर-प्रतिमा 
की प्रतिष्ठा की । राधिका को उन्होंने स्वकीया रूप दिया अथवा परकीया 
यह तो उनके ग्रन्थ से स्पष्ट आभासित नहीं होता, परन्तु इतना श्रवश्य 
है कि राधा के प्रेम की धारा गीत-गोविन्द में इतनी तीव्रता के साथ 
वही है जिसमें लोक-लाज “कुल-कानि? आदि के अवरोध विलीन 
हो रा । इस काव्य में बारह सर्ग हैं और इसका आरम्भ इस प्रकार 
हुआ है-- 


“एक समय राधिका, कृष्ण और नन्द किसी बन में उपस्थित 
पे जब संध्या हो गई तो नन्द राधिका से बोले “हे राधे ! आकाश 
भासे आच्छन्न है, वन की भूमि श्यामवण के तमाल वृक्षो से श्यासा 
हो चली, कृष्ण को तुम घर पहुँचाओ। इस 
कार नन्द की आज्ञा प्राप्त करके चलने वाले राधा-कृष्ण की यमुना 


| ह के निकुळ्जो में संपन्न होने वाली एकान्त-लीलाएँ जयशील हों ।” 
| ज राधा ओर कृष्ण के विरह-मिलन के अनेक हृष्य कवि ने 
| ते है किये हैं जिनके अध्ययन से हम निम्नलिखित निष्कषे निकाल 


00 


| | जान्ने रषा कृष्ण के प्रेम में पागल और विहल है तथा यह 


हुए भी कि कृष्ण बहुनायक है, वह कृष्ण की होना चाहती हे। 
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२--जयदेव की राधा के प्रेम में लोक-लांज या हि की 
बाधाएँ नहीं । वह प्रारम्भ से ही प्रगल्भा दिखाई गई हे। । 

३-कृष्ण और राधा का विहार-वणेन बड़ा श्याङ्गारिक है जिसमें | 
नायक नायिकाओं को सभी चेष्टाओं का वर्णन किया गया हे । जिनमें 
मान अलुनय-विनय आदि भी सम्मिलित हृ 

४--गीत-गोविन्द में राधा के प्रेम का क्रमिक विकास नहीं: 
मिलता | राधा-कृष्ण के केवल संयोग और वियोग की दशाओं के 
चित्र मिलते हैं। 

विद्यापति और चण्डीदास जी की राधिका की तुलना कवि- 
कुज्-गुरु रवीन्द्रनाथ टैगोर ने की है जिका हिन्दी अनुवाद आचारय 
हजारीप्रसाद द्विवेदी ने अपने 'सूर-साहित्य? ग्रन्थ में इस प्रकार से 
क्रिया है-- 

“बिद्यापति की राधिका में प्रेम की अपेक्षा विलास अधिक है, 
इसमें गम्भीरता का अटल स्थेये नहीं है; है केवल नवानुराग की 
उदू्रान्त लीला और चाङचल्य । विद्यापति की राधा नवीना है, नवः 
स्फुटा दै। हृदय को सारी नवीन वासनाए पंख फैलाकर उड़ना 
चाहती हैं पर अभी रास्ता. मालूम नहीं; कोतूहुल और अनभिज्ञतावश 
घह जरा अग्रसर होती है और फिर सिकुड़े आँचल की ओट में अपने 
एकान्त कोमल घोसले में फिर आती हे । कुछ व्याकुल भी है, कुछ 
आशा-निराशा का आन्दोलन भी है, किन्तु चण्डीदास की राधा में 
जसे “नयन-चक्रोर मोर पिते करे उतरोल, निमिखे निमिख नाहि सय” 
है, विद्यापति में उस प्रकार का उतरोल (उत्तरत्न-चब्बल) भाव नहीं दै। 
कुछ कुछ उतावलापन अवश्य है। नवीना का नया प्रेम जिस प्रकार | 
मुग्ध, मिश्रित, विचित्र, कोतुक-कोतूहुल-पूर हुआ करता है, उससे इसमें | 
कुछ भी ५) नहीं है। चण्डीदास गम्भीर और व्याकुल हैं विद्यापति | 
नवीन और मधुर ।” 

` (दिनेश? बाबू का कथन है कि 

.“विद्यापति वर्णित-राधिका कई चित्रपटों की समष्टि दै! 
जयदेव को राधा की भाँति इसमें शरीर का भाग अधिक है हृदय का 
कम। किन्तु विरह में पहुँचकर कवि ने भक्ति और विरह का गान गाया 
दै, उसने प्रेम में बँधी हुई विलास-कलामयी-राधा का चित्रपट 
सजीव हो उठा दै"*****-- ---विद्यापति की राधाः बड़ी सरला दै 
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। बड़ी अनभिज्ञा ।' ` _चण्डीदास की राधिका-प्रंथम ही उन्मा 
दिनी वेष में आती है । प्रेम के मलय-समीर में उसका विकास हुआ 
है। इसके बाद प्रेम की विहलता, कितना कातर अश्रु-संपात ! कितना 
दुःख-निवेदन ! कितनी कातरोक्ति | प्रेम के दुःख का परिशोंध है 
अभिमान, किन्तु वह तो केवल आत्म-वंचना हे । चण्डीदास की राधा 
में मान करने की क्मता भी नहीं है। दसौँ इन्द्रियाँ तो मुग्ध हैं, मन 
कैसे मान करे ? यह अपूर्वे तन्मयता है |” | 
उक्त विवेचन से सिद्ध होता है कि चण्डीदास की राधा में 
प्रेम का आधिक्य है। उसका हृदय-सरोवर प्रेम-रस से लवालब है. 
उसमें भावुकता की पराकाष्ठा दै, मान करने की भी क्षमता नहीं, कृष्ण 
का व्यापक स्वरूप उसकी आँखों में समाया है। उसे हम प्रेमका 
अवतार कह सकते हैं । उनमें विलासिता कौ मात्रा इतनी अधिक नहीं 
जितनी भक्ति-भावना की । कृष्ण का साम्य प्रकृति में देखकर वह 
व्याकुल हो जाती है । चण्डीदास की राधा ओर कृष्ण में अभेद है । 
कृष्ण के प्रेम के सामने संसार का अपवाद कुछ नहीं । उसमें आत्म 
समर्पण की पूरी भावना है - 
बँथू कि आर बलिबे आमि । 
मरने जीवने, जनमे, जनमे, प्राणनाथ हइओ तुमि | 
तोमार चरने आमार पराने बाँधिल प्रेमेर फाँसी । 
सब समर्पिया एक मन हृइया, निश्चय हरलाम दासी । 
कृष्ण भी राधा में उतने ही अनुरक्त हैं । राधा ही उनका सर्वेस्व 
। कालिदास की “सा सा सा सा जगति सकले कोऽयमे्वत वादः?” 
वाली उक्ति उन पर सवा सोलह आने चरितार्थ होती है। मान की 
कल्पना तो चण्डीदास की राधा में की ही नहीं जा सकती । यदि 
कमी वह मान का ढोंग रचती भी हे और कृष्ण आकर लौट जाते हैं 
वह पछताती हुई कहती है -- झी) 
“आपन सिर हम आपन हाते काटीनू , काहे करिनू हेन मान । 
श्याम सुनागर नटवरशेखर कहाँ सखि! करल पयान !” 
| रेष के वियोग में व्याकुल होकर वह प्रथ्वी पर गिर पड़ती है और 
| “निकलता की भाँति सुरभा जाती है। 
हे विद्यापति की पदावली में भी परकाया राधा का चित्रण हुआ 
रसे अधिकांश पद राधा-कृष्ण की प्रेम-लीलाओं से सम्बद्ध हैं। 


(Py मा मस छि] 


te sd ५. 


( २८४ ) 


“चैतन्य महाप्रभुः विद्यापति के पदों को गाते-गाते इतने | 
हो जाते थे कि मूच्छित हो जाते थे। सहजिया सम्प्रदाय के भक्त तो 
विद्यापति को सात रसिक भक्तों में से एक मानते हें । इसलिये 
डा० प्रियसन ने “मैथिली क्रिस्टो मेथी” की भूमिका में पदावली के 
विषय में लिखा है-- 

“They are nearly all Vaishnava-hymns or 
Bhujans Glowing stanzas of Vidyapati are 
read by the devent Hindu without a little of the 
baser part of human-sensuousness, as the Song of 
Soloman is by the Christian poet.” 


म्रियसेन महोदय का यह कथन कुछ सीमा तक अवश्य ही 
सत्य कहा जा सकता है। परन्तु यह कहना कि विद्यापति ने पदावली 
की रचना धार्मिक दृष्टिकोण से की होगी, ठीक नहीं जँचता। 
डा० श्यामपुन्दरदास ने विद्यापति पर विष्णुस्वामी और निम्बार्क 
का प्रभाव बताया है।, कुछ भी हो इतना तो सत्य है कि विद्यापति 


ने जयदेव के अनुकरण पर र'धाकृष्ण की प्रेम-लीलाओं को काव्य का 
विषय बनाया होगा क्योकि जयदेव से पहले राधा को परकीया नायिका 
का रूप देकर गेय पदों की रचना किसी ने नहीं की । विद्यापति पण्डित 
थे और काव्य-शास्त्र की सूचमताओं से भी अभिज्ञ थे; संस्कृत और | 
प्राकृत की श्वाङ्गारिक पुस्तकों का उन्होंने सुक्त्म अध्ययन किया था! १ 
'गाथा-शप्तशती' के श्वाङ्गारिक भाव विद्यापति में अनेक स्थलों पर प्रति. 
बिम्बित हुए हैं। उन्होंने राधा और कृष्ण को नायक नायिका के रुप 
में चित्रित किया है और श्वङ्घार-रस की अविरल धारा अपनी पदावली | 
में बहाई है । संयोग और वियोग को सभी परिस्थितियों; और उन | 
परिस्थितियों में प्रेम-विभोर युवक युवतियों के सभी भावों का संहिलिष्ट | 
वर्णन विद्यापति ने किया है । नायिका के आन्तरिक भावों के साथ बाध | 
चेष्टाओंका इतना स्वाभाविक और सजीव वर्णन बहुत कम कवियों दार | 
EE उ में कवि की वृत्ति रमती हुई प्रतीत नहीं होती 
अहनि २ एरम्पराओं को ही अवलम्बन लिया है । विद्या | 
पति अन्तजगत्‌ के सोंदये की अपेक्षा बाह्य जगत के सौंदर्य से अधिर | 
प्रभावित जान पड़ते हैं और उसी का बर्णन उन्होने जी खोलक( | 
ज lO VS ~ 
१ “भाषा और साहित्य? पृष्ठ ४०६ | पर्‌ 


1... आहि ९८५ ) 


किया भी दै । उनकी राधा सें हाव और अनुभावों की ही प्रधानता 
„ रही है । वयः सन्धि, अभिसार और सद्य-स्नाता के बड़े सजीव चित्र 
१. पति ने उपस्थित किए हैं । अभिसारिका के मार्ग की कठिनाइयों 
| को अत्यंत भयप्रद रूप में दिखाया है । विद्यापति के पदो में जयरेच 
| की अपेक्षा अधिक सरसता है और सूरदास की अपेक्षा अधिक मधुरता _ 
है। वह सुर' की राधा की भाँति प्रेम-चेष्टाओं के गोपन में निष्णात 
| नहीं, पर वह्‌ है पुरी विलासमयी और कलामयी किशोरी जिसमें 
` आन्तरिक सौंदर्य का विलास और बाह्य सौंदय का चरम विकास हुआ 
| है कृष्ण इस विश्यत-रेखा से चमत्कृत हो जाते हैं और उसी को 
, बार-बार देखने के लिए उनके नेत्र-भटकने लगते हैं। संयोग के अनेक 
चित्रों को चित्रित कर कवि विप्रलम्भ का चित्रण करता है जिसमें 
विरहिणी राधा अपना अस्तित्व भूलकर कृष्ण का ध्यान करती हुई 
तमय हो जाती है । राधा ओर कृष्णु का विरह समान है, बेचारी, 
राधा को चैन नहीं, राधा रहने पर कृष्ण का और कृष्ण-स्वरूप शीत 


` १ 


। पर राधा का विरह उसे सहना पड़ता ही है-- 


bP Re छ जय") क OHS ys, 


अनुखन माधव माधव सुमिरत सुन्दरि भेल मधाई। ' 
x x xX x 
राधा सर्य जब पुनताई माधव सये जब राधा॥ 
दारुन प्रेम तबहिं नहिं टूटत बाढ़त बिरहक बाधा। 
दुहु दिसि दारु दहन जेस दगधह आकुल कीट परान ॥ 
ऐसन वल्लभ हेरि सुधासुखि कवि विद्यापति भान॥ 


इस तुलनात्मक अध्ययन से हम इस निष्कर्षे पर पहुँचते हैं 
| किसूर की राधा में विद्यापति, जयदेव, चण्डीदास और ब्रहम-वैवत्त 
| ९पण की राधा को विशेषताएँ संहित हो गई हैं और उन सब के उपर 
| साभाविकता और मनोवेज्ञानिकता के स्वर्णिम वर्ण हे सूर ने अपनी 
| एषा को ऐसा रूप दिया कि उनसे पहले के राधा के सभी चित्र 
* पड़ गये । उन्होंने कैशोर्य की संयत चपलता और यौवन के उद्यम 
सागर में डूबती हुई राधा का ही चित्रण नहीं किया अपितु अपने 
ले पन से सब के मन को हरमे वाली और सहज निर्बाध तरलता 
३ पाम को आकषट करने वाली बालिका राधा का भी चित्रण किया 

| '। यह सूर की अपनी देन हे, निजी मौलिकता है । उनकी राधा में 
| फोयाको तीज बेदना चाहे न हो परन्तु स्वकीया की गम्भीर और 


| ` 


( २८६ ) ॥ 

विवाहा होने से वने रि 

स्वाभाविक उत्कण्ठा अवश्य है । विवाह होने से पूवे का राधा झा | # 

अनुराग पूर्वीनुराग कहा जा सकता है । | । 

हम पहले कह चुके हैं कि श्रीमद्भागवत में राधा का चित्रण नही र 

हुआ है और न ही उसका कहीं नाम आया हे । साम्प्रदायिक रृष्ट्रिस | रा 
निम्बाके सम्प्रदाय वालों ने राधा को सर्वप्रथम अपने भक्ति-घर्म-प्रन्थो 
में स्थान दिया । साहित्यिक परम्परा में राधा का समावेश क्र हुआ 
यह निश्चय पूर्वेक न कहा जा सकने पर भी यह असम्भव नहीं कि 

उसका आगमन रसत्तेत्र में इससे भी पहले हो चुका हो। जयदेव के चि 

गीतगोविन्द के रचना-काल से पहले कृष्ण के अवतारत्व के कारण | र 

राधाकृष्ण के प्रतिभक्ति-भावना का और उनकी प्रेम-लीलाओं का मिश्रण ; हे 


हो गया था । पंचतन्त्र में राधा का नाम आया दे । गाथा सप्तशती! में 
भी उसकी श्वाज्ञारिक चेष्टाओं का उल्लेख है, धनञ्जय के दशरूपक, 
भोजकृत 'सारस्वती-कण्ठाभरण', आनन्दवधेन के ध्वन्यालोक, तथा । 
क्षेमेन्द्र के दशावतार-चरित आदि ग्रन्थों में कृष्ण के अवतारख के प्रति | 

भक्ति-भाव दिखाते हुए उनके राधा-विषयक-प्रेम-सम्बन्ध को विशेषणों | 
के रूप में दिया है। अथवा लक्षुण-प्रंथों में नायक-नायिका के स्थान | 
पर कृष्ण ओर राधिका का नाम रख दिया गया है। राधा के विषय में | 
आचायै 'हजारीपसाद द्विवेदी? ने दो प्रकार के अनुमान किये हैं :-- 


राधा. आभीर जाति की प्रेम-देवी रही होगी जिनका 
सम्बन्ध बालकृष्ण से रहा होगा। आरम्भ में केवल बालकृष्ण का 
वासुदेव कृष्ण से एकीकरण हुआ होगा; इसलिये आर्थो में राधा का 
नामोल्लेख नहीं है । पीछे से जब बालकृष्ण की ही प्रधानता रही होगी | 
तो इस बालक देवता की सारी बातें अहीरों से लेली गई होंगी, ओर | 
इस प्रकार राधा की प्रधानता हो गई होगी । 


_ _ रै दूसरा अनुमान यह किया जा सकता है कि राधा इसी देश | 
कौ किसी आय-पुवे जाति की प्रेम-देवी रही होगी । बाद में आयौँ म 
इनकी प्रधानता हो गई होगी और कृष्ण के साथ उनका सम्बन्ध जोई 
दिया गया होगा |” छ 

इस प्रकार हमने देखा कि :-- | 


द “चरित्रचित्रण और भावाभिन्यब्जन में सूरदास जी ॥ ॥- 
रि आधार न लेकर पूर्णरूप से मौलिकता दिखाई है श. | . 


न 


है... ती २८७ १ 
खितियो में चित्रित करके एक नूतन मौलिक प्रबन्ध के रूप में उपस्थित 
किया है । रि 

न ~ अनु ति 2 नी क क़ 

२--प्रेम-भक्ति के अनुभूति-कम का इना जितनी सुन्दरता से 
सूर' ने अपने सूरसागर” में दिखाया है वैसा श्र में नहीं। 
राधा का चरित इस प्रेम-भक्ति के भाव से ओत-प्रोत दै । 

३--'सूरदास' की गोपियाँ भी अपनी प्रथक्‌ सृष्टि है । 

७--कृष्ण ओर गोपियों के अतिरिक्त सूर ने कुछ ऐसे चरित्र 
चित्रित किये हैं जिनके बिना कृष्ण का चरित्र पूर्ण ही नहीं कहा जो 
सकता । उनमें से मुख्य नन्द और यशोदा हैं जिनका व्यक्तित्व ही 
कृष्ण-स्नेह का प्रतीक है । यशोदा के रूप में उन्होंने मातृत्व को साकार 
कर दिया । वात्सल्य-भक्ति का आश्रय यशोदा के समान संसार के 
साहित्य में शायद ही कोइ मिले । वास्तव में सूर के दो पात्र-रांधा 
और यशोदा-साहित्य की अनुपम निधि हैं। 

५-श्रीमद्वागवत में कृष्ण्‌ ओर गोपियाँ का जो चरित्र-चित्रण 
है उसकी मुख्य प्रष्ठ-भूमि दार्शनिक है। भक्ति का विवेचन और 
महत्त्व प्रतिपादन करने के लिये भागवतक्रार उस दाशेनिक पृष्ठभूमि ` 


शे भक्ति के क्षेत्र से मिलाने का प्रयत्न करता है। सूरसागर भक्ति-रस 


का सागर है जिसमें गोता लगाने से भक्ति-रत्न ही प्राप्त होते हैं। 
दार्शनिक तत्त्व तो इन रत्नों में घोंघों की भांति मिले हुए हैं। । 
६-- सुरदास” उच्च-कोटि के भक्त होते हुए भी अपने समय 


| और सम्प्रदाय से पूणेतया प्रभावित थे। दोनों ही प्रभाव उनके 
| पूरसागर' में. लक्षित होते हैं। 


अष्टम अध्याय 
त्म F > निः च्लि ट हन्त (5 
सूर के दाशविक (शेड 


सूरदास जी का सुरसागर शताव्दिया से चली आती हुई धार्मिक | 
परम्पराओं का आश्रय स्थल कहा जा सकता है । भक्ति-रस से लबालव 
भरा रहने पर भी सिद्धान्त-रत्नों की इसमें कमी नहीं है । ऐसा प्रतीत | 
होता है कि सभी साम्प्रदायिक विरोधी भावनाएँ यहाँ आकर समन्वित 


हो गई हैं। महाकवि सूर के विशाल-हृदय का यह उद्गार प्रायः सभी > हि 
प्रचलित धार्मिक-परम्पराओं का उचित रूप में प्रतिनिधित्व करता है। | ॐ 
सूर के इस भक्ति-प्रथ से स्वतंत्र रूप से दार्शनिक सिद्धांतों को खोज 2 
निकालंना दुस्तर काय है । इसके लिए हमें पिछली कई शताब्दियोंके | १ 
धार्मिक आन्दोलन का मन्थन करना पड़ेगा, वेष्णव सम्प्रदायो का | रा 
युग तो दशवो शताब्दी से ही व्यवस्थित रूप में प्रारम्भ हुआ, परु | रा 
उससे पहले परस्पर विरोधी धामिक आन्दोलनों का स्वर कितना | गा 
व्यापक विस्वरित था, इसका उल्लेख हम पहले ही कर चुके हैं। | स 
!) "४ १, 

पहली शताब्दी से लेकर दशवीं शताब्दी तक वैदिक और अवैदिक. की | ( 
छाप लिए हुए इन सम्प्रदायों का दक्षिण में विशेष प्राबल्य रहा। । "१ 
पुराण, आगम, तन्त्र और संहिताओं से इन सम्प्रदायो की परम्परा का | क 
पता चलता है । वैदिक और अवैदिक दोनों ही प्रकार के सम्प्रदायों के | रि 

| वि 


ये ग्रन्थ मिलते हैं । तन्त्र का प्रभाव सर्वत्र दीख पड़ता दै । वास्तव में | 
तन्त्र और आगम का अत्यंत निकटवर्ती सम्बन्ध है और सभी प्रकार | है 
के आगमों को तंत्र कहा गया है । यद्यपि तंत्र-प्रःथ का सम्बन्ध साधारण | \ 
रूप से शक्ति सम्प्रदाय से समभा जाता है परन्तु वास्तव में ऐसी बा " 
नहीं है । ब्यवहार में अवश्य वैष्णव प्रश संहिताओं के नाम से, शैव शै 
आगमो के नाम से और शाक्त मथ तत्रं के नाम से प्रचलित हो गो | रौ 
हैं, पर सिद्धांत रूप से इन सभी प्रथा में समानता पाई जाती दै। स | 
जान उडरफ ने “शक्ति एण्ड शाक्त? पुस्तक में इस विषय पर विशेष | री 
रूप से विचार किया हे। उन्होंने लिखा है कि “इन सभी प्रन्‍्थों की | क 
मूल स्वर एक है, केवल पारिभाषिक शब्दों का भेद है । पाळ्चरात्रो की | 
भाषा में जो लक्ष्मी शक्ति, व्यूइ और संकोच नाम से विख्यात ४ | ः 


( २८६) 
शाक्तों की भाषा में वही त्रिपुर सुन्दरी, 
नामों से अभिहित हैँ ।?१ 
वेष्णव-संहिताओं में पाळचरात्र संहिताएँ विशेष उल्लेखनीय 
हैं, क्योंकि आगे के वेष्णव-सम्प्रदाय पाञ्चरात्र मत से ही विशेष 
प्रभावित हुए ह। इन संहिताओं के निर्माण-काल, संख्या, विषय 
आदि पर पाश्चात्य विद्वानों ने पर्याप्त विचार किया है। इस 
विषय में श्रे का इण्ट्रीडक्शन टू दि पाळ्चरात्र ऐण्ड 
श्रहिबु धन्य संहिता? तथा फकु हर का “आउट लाइन आँव दि. रिलीजस- 
लिद्रेचर ऑव इण्डिया' विशेष उल्लेखनीय हैं। पाञ्चरात्र मत के 
उपासक भागवत कहलाते हें । स्वामी शंकराचाय ने अपने शारीरक . 
भाष्य में पाञ्चरात्र-मत की आलोचना की दै और उसे बेदवाह्य 
बतलाया है।* सम्भवतः इसीलिए शंकर से बाद के आचार्य ने 
शंकर-मत का खण्डन अपना पूर्वपक्ष रखा और पाञ्चरात्र मत को 
शास्त्रीय सिद्ध करके उसकी उपयोगिता प्रतिपादित क्री | श्री रामानुजा- 
चाय का श्रीभाष्य इसी प्रकार का प्रयत्न कहा जा सकता है। ये 
संहिताएं चार विषयों को लेकर चली हें । (१) ब्रह्म और जीव के 
सम्बन्ध का निरूपण, (२) मोक्ष, (३) क्रिया-कलाप अर्थात्‌ मन्दिरों का 
निर्माण, मूर्ति स्थापन पूजा आदि तथा (४) चर्या अर्थात्‌ नित्य नैमि- 
त्यक कृत्य, पूजा-पद्धति, पवे, उत्सव आदि । इनमें अन्तिम दो विषयों 
का विशेष विवेचन हुआ है । चतुव्यू ह सिद्धान्त पाञ्चरात्र मत की 
विशेषता है और शंकर ने इसका खण्डन क्रिया है । भागवत मत की 
| (सरी संहिताएँ वेखानस संहिताएँ कहलातीं हैं। दक्षिण के कुछ 
| मन्दिर में आज भी इन संहिताओं के अनुकूल पूजा-पद्धति प्रचलित 
| परु गरी रामानुजाचार्य जी ने पाळ्चरात्र संहिताओं को ही विशेष 
व | स्व दिया था। इन संहिताओं में भक्ति पर विशेष बल दिया है 
| . भगवान्‌ के अनुग्रह को सब कुछ बतलाया है। जीव अपने कर्मों 
शीभूत संसार में चक्कर काटता रहता है। जब उस पर भगवान्‌ 
| च अ होती है, तभी उसे छुटकारा मिलता है । इसलिए इस संसार 
डु - हारा पाने के लिए उसे भगवान्‌ की शरण में जाना चाहिए '* पाने के लिए उसे भगवान्‌ की. शरण में जाना चाहिए ,* 


शक्ति 'रएड शाक्त. सरजान उडरफ पृष्ठ २३ ,२४ . | 


crm >: का 
र अहि धन्य संहिता--१४ श्लोक २८, २३, ३०- ३२ 
सऽ स०--३७ 


हाकाली तत्त्व और कञ्चुक 


निरूपक ग्रन्थ बताया है ओर 
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> MSC रज २ 
हम पहले कह चुके हैं कि श्री शंकराचाये जी के अद्वेत Ri का 
सम्पूर्ण भारतवर्ष पर बडा व्यापक प्रभाव पड़ा था और आज भी 
हमें स्थान-स्थान पर प्रभाव लक्षित होता है। उस प्रभाव का प्रतिरोध 
साधारण शक्ति का काम नहीं था । उसके विरोध में भक्ति का प्रचार 


“ करने के लिए अनेक ग्रन्थों का प्रणयन हुआ । आलवार आर आडवार 


भक्तों से विशेष प्रेरणा मिजी और कई वेऽ्णव-सम्प्रदाय उठ खड़े 
हुए | सभी ने अपना आधार श्रीमद्भागवत को माना । इसलिए आगे 
के सम्प्रदायों के सेद्धान्तिक स्वरूपों को समझने के लिए भागवत का 
अध्ययन परम आवश्यक है। अब हम संक्षेप से भागवत के दार्शनिक 
पक्ष पर विचार करते हैं । 


भागवत के दार्शनिक सिद्धान्त-- 


श्रीमद्भागवत का प्रतिपाद्य'विपय मुख्य रूप से तो भक्तिः 
निरूपण ही है परन्तु उसमें ब्रह्म, जीव, माया आदि का भी पर्याप्त 
विवेचन हुआ है | व्यास जी ने जब देखा कि महाभारत में नेष्कर्म्य- 
प्रधान धर्म का जो निरूपण किया गया है, उसमें भक्ति का यथावत 
वर्णन नहीं है तो उनका सन उदास हो गया और उन्होंने नारद की 
प्रेरणा से 'श्रीभद्धागवत” की रचना की ।' भागवत के मङ्गलाचरण के 
प्रथम तीन श्लोकों में यह संकेत हे कि “श्रीमद्भागवत” बेदान्तार्थ तथा 
्रह्म-सुत्रों का भाष्य है । पहले श्लोक में “सत्यं पर धीमहि” कहा गया 
है अर्थात्‌ ग्रंथ-रचना से पहले भागबतकार भगवान्‌ के उस सच्चे 
स्वरूप का ध्यान करते हुँ, जिससे इस जगत्‌ की सृष्टि, स्थिति और 
प्रलय होती हे क्योंकि वह सभी सद्रूप पदार्थो में अनुरत है और सभी 
असत्‌ पदार्थों से प्रथक्‌ है, जड़ नहीं, चेतन है, परतन्त्र नहीं स्वयं" 
प्रकाश है, जो ब्रह्म तथा हिरण्यगर्भ नहीं, प्रत्युत अपने सत्य संकल्प से 
ही जिसने उन्हें बेद-ज्ञान दिया है। जैसे तेजोमय सुये-ररिमयो में जल 
का, जल में स्थल का और स्थलमें जल का भ्रम होता है वेसे ही जिसमें 
उह विशुणमयी जागृति, स्वप्न, सुपुप्ति रूपा सृष्टि मिथ्या होने पर भी 
प द -काय से मुक्त रहता हे । दूसरे श्लोक 
म भागवत-पुराण को मोक्ष पयेन्त फल की कामना से रहित परमधमे कॉ 

फिर तीसरे में इस महापुराण को 
१ श्रीमद्भागवत ६ प्रथम स्कन्ध अध्याय, ४, १ ला ततप आ 


al Hs re 


Zo 


गी १ च वही स्कन्ध २ 
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वेदरूप-कल्पवृक्ष का पका हुआ फल कहा दै ।' इन तीनों श्लोकों में 
ही भागवत का सार्‌ आ गया है। भागवत की प्रशंसा कई पुराणों 
और पाञ्चरात्रनिबन्धो में की गई हे । नारद पाञ्चरात्र की ज्ञानामृत- 
सार-संहिता के द्वितीय रात्र के सप्तम अध्याय में तथा सात्वत-तन्त्र 
के द्वितीय पटल में भागवत को “वेदों का सार” कहा गया है । इस महा. 
पुराण में सर्ग, विसगे, स्थान, पोषण, ऊति, मन्वन्तर, ईशानुकथा, 
निरोध, मुक्ति और आश्रय इन दस विषयों का यथावत्‌ वरणेन है । 
दसवें तत्त्व आश्रय’ का ठीक-ठीक निश्चय करने के लिए कहीं श्रुति से, 
कहीं तात्पर्य से और कहीं दोनों के अनुकूल अनुभव से महात्माओं ने 
अन्य नौ विषयों का बड़ी सुगम रीति से वर्णेन किया है। . इस प्रकार 
इश्वर, जीव, जगत्‌ और माया, इन सब की विस्तृत व्याख्या 
श्रीमद्भागवत में हो गई है । 


ईश्वर की प्रेरणा से गुणों में क्षोभ होकर रूपान्तर होने से जो 
आकाशादि पञ्चभूत, शब्दादि तन्मात्राएँ, इन्द्रिया, अहङ्कार और 
महतूतत्त्व की उत्पत्ति होती है, उसे रुग कहते हैं । “श्रीमद्भागवत में 
संग का वणेन कई रूपों में हुआ है ।२ सृष्टि की उत्पत्ति के विषय में 
तीन मत विशेष रूप से प्रसिद्ध हैं- आरम्भवाद, विवत्त वाद और 
परिणामवाद । श्रीमद्भागवत में इन तीनों ही वादों की संगति मिल 
जाती है। अव्यक्त से व्यक्त होना, एक से अनेक होना, निराकार से 
साकार होना, सृदम का स्थूल होना ही सृष्टि है। 


उस विराट्‌ पुरुष से उत्पन्न ब्रह्मा जी द्वारा जो विभिन्न चराचर | 
एष्टियों का निर्माण होता है, उसका नाम विसर्ग है । श्रीमद्भागवत 
में इस प्रकार की सृष्टि का भी वर्णन है? | प्रतिपद नाश की ओर 
बढ्ने वाली सृष्टि को एक मर्यादा में स्थिर रखने से भगवान्‌ विष्णु 
कौ जो श्रेष्ठता सिद्ध होती है, उसका नाम 'स्थान! दै“ । भागवत के 
चम स्कन्ध के २४वें अध्याय में लोकों का वर्णन है । 
पोषण” का लक्षण भागवतकार ने इस प्रकार क्रिया है, “पोषणं 
| पुरह्‌: पारी” (द्वे स्क॑० दशम अध्याय श्लोक ४) इस तत्त्व का भागवत 
हि नत प्रथम स्कन्‍्च उन ) 0, 


स स्कन्ध अध्याय १ श्लोक १, २, हे 
) बही द्वितीय स्कन्ध अध्याय ९, तृतीय स्कन्ध अ० ४, १०, ११, ५२, २६ 
वही तृतीय स्कन्घ अध्याय १०, २६ 


अ० १ श्लोक ४ 
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के छठे स्कन्ध में विशेषरूप से वर्णन _ क्रिया गया है । इसमें Ri | 
के विशेष अनुग्रह की अनेक कथाएँ हे) जीव की वे वासनाएं ज्ञ 


उसे कर्म के द्वारा बन्धन में डाल देती हैं, “ऊति' नाम से कही जाती 


हैँ^ । श्रीमद्भागवत के सातवें स्कन्ध में इन वासनाओं का विस्तार से / 
वर्णन दै। “मन्वन्तर? काल-परिमाण का नाम है*। मनुष्य-वर्षोंडे | 


हिसाब से तितालीस लाख बीस हजार वर्षों की एक चतुर्युगी होती 
है और इकहत्तर चतुयु गियों का एक मन्वन्तर होता है। १४ मन्वन्तर 
का एक कल्प होता है ।. यह कल्प ब्रह्मा का एक दिन है और इतनी 
ही बड़ी उसको एक रात्रि होती दै । इस हिसाव से जव ब्रह्मा सौ वपे 
के हो जाते हैं तो उनकी आयु पूरी हो जाती है। ब्रह्मा के एक दिन में 
१४ मनु बदल जाते हैं। इस शवेतत्राराह-कल्प में स्वयंभू', 'स्वारोचिप', 


“उत्तम” “तामसः, रेवत’ और “चाल्ुष' नाम के ६ मनु व्यतीत हो ५ 


चुके हैं और सातवें 'वेवस्वत-मनु' वत्तमान हें । इनके अतिरिक्त सात 
मनु और होंगे-सावर्णि, दक्षसावर्शि, त्रह्मसावर्णि, धर्मसावर्णि, 
रुद्र-पावणि देव-सावर्णि, और इन्द्रसावर्शि। प्रत्येक मनु के संग में 
विशेष-विशेष देवता, उनके पुत्र इन्द्र, सप्तर्षि और भगवान्‌ के अवतार 
हुआ करते हैं? । 2 

भगवान्‌ के विभिन्न अवतारो और उनके प्रेमी भक्तों के विविध 
आख्यानों से युक्त गाथाएँ 'इशकथाएं कहलाती” हे* । श्रीमद्भागवत 
में स्थान-स्थान पर भक्तों के चरित्र दिये हुए हैं। जब भगवान्‌ योग- 
निद्रा स्वीकार करके शयन करते हैं तब इस जीव का अपनी उपाधियों 
सहित उसमें लीन हो जाना निरोध कहलाता है-- 


` “निरोधोडस्यां शयनमात्मन: सह शक्तिभि: |? (भागवत २१०६) 


भागवत के द्वादश स्कन्ध के चतुथे अध्याय में “निरोध? का वर्णव 


हुआ है । 


अज्ञान कल्पित कत्तृव, भोक्तत्व आदि अनात्म-भाव का 
परित्याग करके अपने वास्तविक स्वरूप परमात्मा में स्थित होना ही 

मुक्ति है । I 5 0... मिनििििक 
१ श्रीमद्भागवत ऊतयः क. 
२ 
३ 


उ 
वासना । भागवत २।१०।४ 

१? मन्वन्तराणि सद्धर्मः । वही २।१०।४ 

११ ख्रष्टम स्कन्ध, 


४ वही ` २१०२५ 


SY Se ww i 
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क केसच्या 
महत्व दिया गया है; जो भगवान्‌ के सच्चे प्रेमी हे, वे मुक्ति की 
नही रखते, भगवान्‌ के प्रेम को ही मुक्ति से ऊँचा मानते हैं । 


( २६३) 


“मुक्तिहित्त्वान्यथारूपं स्वरूपेण व्यवस्थितिः" | 

श्रीमद्भागवत में पाँच प्रकार की मुक्ति बताई है~सालोक्य, 
सार््टि, सामीप्य, सारूप्य और सायुज्य * भगवान्‌ के नित्य चिन्मय 
धाम में रहना “सालोक्य मुक्ति ' है । उनके समान ऐश्वये प्राप्त करलेना 
(साष्ट मुक्ति’ दै। भगवान्‌ के समीप रहना 'सामीप्य? मुक्ति है, 
भगवान्‌ के समान रूप प्रान कर लेना 'सारूप्यः और उसके चरणों में 
समा जाना सायुज्य मुक्ति’ है! भागवत में इन पाँचों प्रकार की 
मुक्तियों के अनेक जराप हैं; परन्तु मुक्ति की अपेक्षा भक्ति को 
इच्छा 
न्याय और वैशेपिक दशैनों में प्रमाण, प्रमेय आदे षोडश द्रव्य 


श्र द्रव्य, गुण, कर्म आदि सप्त पदार्था' के तत्त्व-ज्ञान से एकविशति 
प्रकार के दुःखों का ध्वंस होकर मुक्ति सिद्ध होती है । सांख्य-दर्शन में 


प्रकृति और पुरुष के विवेक से पुरुष का अपने असंग रुप में स्थिर 


हो जाना ही मुक्ति बताया गया है । योग-दशेन में विवेक के साथ ही 


साथ मुक्ति लिये समाधि की आवश्यकता भी स्वीकृत हुई है। भक्ति- 
| दशनों में भगवत्कूपा को ही मुक्ति का हेतु माना गया है, क्यों 
| भक्ति को अमृत रूपा बताया है। पूर्व मीमांसा दर्शन स्वर्ग के अति- 
| रिक्त और किसी प्रकार की मुक्ति स्वीकार नहीं करता। श्रीमद्भागवत 


म इन सब शास्त्रों के सिद्धान्तो को अपनाया है, केवल पूर्व-मीमांसा 


ग मत ही नहीं के तुल्य है। इन सब शाख्रों से परे भागवत में एक 


र स्थिति बताई गई है, जो वास्तविक मुक्ति है, वह स्थिति है 


| गिरपेक्ष-स्थिति, अर्थात्‌ साधक यह विचार ही नहीं करता कि कौनसी 
| पुम्ति वाञ्छनीय है अथवा मुक्ति का क्या स्वरूप है। 

। श्रीमद्भागवत में आश्रय-तरव का विशेष रूप से निरूपण हुआ 
| . घ चराचर जगत्‌ की उत्पत्ति और प्रत्यय जिस तरव से प्रकाशित 
| वह 


रे है परत्र ही आश्रय है । शास्त्रों में उसी को परमात्मा कहा हे, 
भे नेत्रादि इन्द्रियो का अभिमानी दृष्टा जीव है। वही इंद्रियों के 


| र देवता सुर्यादि के रूप में भी है और जो नेत्रगोलकादि से 
f है 


१ वही उन दोनों को अलग-अलग करता है। इन तीनों में 


| कर का भी अभाव हो जाय तो दूसरे दो की उपलब्धि नहीं हो. 


१ श्रोमञ्चागवत २।१०।६ 


( २६४ ) 


सकती । अतः जो इन तीनों_क्रो जानता है, वह ह. ही सका | 
अधिष्ठान आश्रय-तत्त्व है । र 
श्रीमद्भागवत में कृष्ण को ही परम तत्व माना है ओर नाराश | 
को उससे निम्न कोटि का बताया हे“ । भगवान कृष्ण के ग्न | 
“रूप आश्रय का दशम स्कन्ध में तथा निगु ण निराकार रूप आश्रय क| श्र 
बारहवें स्कन्ध में विशेष निरूपण हुआ दै । द्वितीय स्कन्ध के न| | 
अध्याय में भगवान्‌ ने ब्रह्मा को स्वयं अपने रूप का ज्ञान दिया है।| 


i] 
२ 


~ व c चर्र रै त Y 
जिन चार श्लोकों में इस स्वरूप का वणेन हुआ है, उन्ह भागवतं | 


र धा .. > «भगवा 
भागवत में ब्रह्म के विषय में तीन बाता को प्रधानता दी ग त 
है- (१) अधिष्ठानता, २) साक्षिता, (३) निरपेक्षिता । आध्याः, त्य 
आधिदेविक और आधिभोतिक ये उस पुरुष के तीन रूप हैं । आध्यामा| १ 
पुरुष का अर्थे है नेत्रादि-इन्द्रियों का अभिमानी जीव, आधिवेक्षि 
पुरुष का अथे है नेत्रादि-ईद्रयों का अधिष्ठात-देवता और आधिभौत्ति द 
पुरुष का अर्थ है नेत्र गोलकादि वाला स्थूल शरीर । ये तीनों साफ द्धा 
हें। इन तीनों के भाव और अभाव को देखने वाला आत्मा इनम | एम 
निरपेक्ष साक्षी है । जाग्रत, स्वप्न, सुषुप्ति आदि अवस्थां में विश | एदा 
तेजस तथा ग्रज्ञ के रूप में उनका अनुभव करने वाला, एवं मूषी | आच 
अवस्था में उनके अभाव का अनुभव करने वाला और समाधि अवख 
में उनसे परे रहने वाला आत्मा ही आश्रय है । श्रीमद्भागवत न 


जन्य 


और ब्रह्म को एक ही माना गया है । ब्रह्म-सूत्र के ब्रह्म गीता के पु 
| त्तम और श्रीमद्भागवत के श्रीकृष्ण एक ही वस्तु हें । इस कृष 
| नरह्म के विषय में श्रीमद्भागवत में बताया है “तत्ववेत्ता लोग ७ 

और गेय के भेद से रहित, अखण्ड. अद्वितीय, सच्चिदानन्द ल 


१ आभासश्च निरोधश्च यतश्चावध्यसीयते । 
` मे आश्रय: परब्रह्म परमात्मेति शब्द्यते ॥ 

योऽध्यात्मिकोऽयं पुरुपः सोऽसावेवाधि दैविवःः । 

यस्तत्रोभय-विच्छेद: पुरुषों ह्याधिभौतिकः ॥८॥ 

` एकमेकटराभावे यदा नोपालभामहे। 
त्रितयं तत्र यो वेद स ्रात्मा स्वाश्रयाश्रयः ॥३॥ 
(श्रीमद्भागवत २।१०।७,५,8) 

५ 1०, ११ 


१ श्रीमदूभारावत २। ।० 


है... . २६५) 


~ ड़ _ के 
रही तत्त्व कहते है । उसी को कोई ब्रह्म, कोई परमात्मा और कोई 


के नाम से पुकारते हैं ।” हु 
वान के नाम से छुकारते ह ।”' प्रथम स्कन्ध में नारायण, वासुदेव, 
रह्म के नाम आगये हैं । भागवत 


वातां पति और कष्ण आदि सभी 
य | सार भगवान म शरोर और शरीरी का भेद नहीं है। जीव 
| त्रपने शरीर से प्रथक्‌ होता है, शरीर उसका ग्रहण किया हुआ है, 

१| र वह्‌ उसे छोड़ सकता है । परन्तु भगवान्‌ का शर्रर जड़ नहीं, 
| मय है, उसमें हेय और उपादेय का भेद नहीं होता । वह सम्पूर्णतया 
बममा ही है । शरीर की ही भाँति भगवान्‌ के गुग भी आत्मस्वरूप 
का त्याग कर 


1| है होते हैँ । जीवों के गुण तो प्राकृत होते हैं और वे उन 
(ते है । भगवान्‌ का शरीर और गुण जीवों की ही दृष्टि में होते हैं, 


ह भावाम्‌ की दृष्टि में नहीं । भगवान्‌ तो निज स्वरूप में समत्व में 
कक थित रहते हैं क्योंकि वहाँ गुण और गुणी का भेद नहीं। इस प्रकार 
९ |] 


रीकृष्ण ही परत्रह्म स्वरूप आश्रय-तत्त्व हे । 


षि 
क| श्रीमद्भागवत में प्रायः सभी दर्शनों का समन्वय और साम- 


मनस्य हो जाता हे । मुख्य-मुख्य वैष्णव सम्प्रदायो के दार्शनिक 
ह िद्वानतों का संक्षिप्त परिचय हम पीछे दे चुके हैं, यहाँ हम आवा 
ज | तभ के दार्शनिक सिद्धान्तो की संक्षेप मे व्याख्या करेंगे क्योंकि 
| पूएदास जी का साक्षात्‌ सम्बन्ध वल्लभ-संप्रदाय से ही था | 
आचाय वल्लभ के दार्शनिक सिद्धान्त 
व | श्री शङ्कराचार्य के अद्वोतवाद के विरोध में चार वैष्णव 
रो ऐप्रदाय खड़े हुए। इनमें कई बातों में समानता और कई में 
हा भिन्नता है। सभी सम्प्रदाय भक्ति को सर्वोपरि मानते हैं, और 
सोलिये इन सम्प्रदायों ने ब्रह को स्वरूप से सगुण माना दै जबकि 
चाये बरहम को माया के प्रभाव से सगुण-सा प्रतीत होने चाला 
ते हैं। इसी प्रकार शङ्कर ने “सर्व ब्रह्म जगन्मिथ्या' कह कर जगत 
„जति कहा है, जबकि अन्य समस्त वैष्णब संप्रदायी ने तरहम के समान 
जगत्‌ को माना है । अहं ब्रह्मास्मि आदि वाक्यों के अनुसार शङ्कर 
ति को ही ब्रह्म मानते हैं, परन्तु अन्य वैष्णव-सम्प्रदाय मुक्त- 
| ज नह्म न मानकर, वैकुण्ठ में निवास. करने वाले भगवान्‌ की 
| खा करन घाला मानते है। इन समानताओं के होते हुए भी इन 


I ____ 


बेदुन्ति तत्तत्वविद्स्तत्व॑ यज्ज्ञान मद्वयम्‌ । 
र हे 
नेह ति परमात्मेति भगवानित शब्धते ॥ भागवत ॥ ३ । २ ११ 


(२६६) 


सम्प्रदायो में सैद्धान्तिक मत-भेद दै, जिनका संक्षिप्त विवेचन हा 
पहले कर चुके हैं। ये सारे सम्प्रदाय समकालीन नहीं तो थोड़े-ो$ 


~ ङ YY 
अन्तर से ही हुए । ऐसे मुख्य सम्प्रदाय चार ह-- १) श्रीरामानुचाय 
का श्री सम्प्रदाय, (२) निम्ब/के का सन+दि-सम्प्रदाय, (३, विभुः 


EN थे 
स्वामी का रुद्रसम्प्रदाय ओर (४) मध्वाचाय का ब्रह्म-सम्प्रदाय | 


वल्लभ-सम्प्रदाय के ग्रन्थों तथा किंवदन्तिया से ज्ञात होताई | 
कि वल्ज्ञभाचाये विष्णु-सम्प्रदाय के आचाये थे । डाक्टर भण्डारक 
~ ~ * = क आ च 
ने स्पष्ट रूप सेयह माना है कि वल्लभाचाये के बेही दार्शनिक ' 


ha 


सिद्धान्त थे, जो विष्णु-स्वामी के* । “सम्प्रदाय-प्रदीपः के ' द्वितीय ` 


प्रकरण में भी विष्णु-स्वामी का वृत्तान्त दिया हुआ हे । विष्णुस्वामी 


fs 


का समय अभी निश्चित नहीं हो सका है, इस सम्बन्ध में विभिन्न 


आचार्या के अलग-अलग मत हैं, जिनके अनुसार इनका समय तीसरी | 


शताब्दी से तेरहवीं शताब्दी तक दोलायमान है । भण्डारकर, 
¢ ~ [oN ~ (बव 
आथवेनिस, सतीशचन्द्र “विद्याभूषण, आदि विद्वानों के अनुसार 


विष्णुस्वामी का समय १३वीं शताब्दी के लगभग हे* । विष्णुस्वाम | 
क मत के विषय में उनका कोई स्वतन्त्र ग्रन्थ उपलब्ध नहीं है । यद्यपि | 
सम्भ्रदाय-प्रदीप से ज्ञात होता है कि विष्णु स्वामी ने ब्रह्मसूत्र, गीता | 


और भागवत पर भाष्य लिखे थे। वल्लभ-सम्प्रदाय के अन्थोँ में 


लिखा है कि वल्लभाचाये विष्णु-स्वामी के मत के अनुयायी थे और | 
उनको गही के अधिकारी हुए । इससे प्रतीत होता है कि विष्णुखामी | 
का दार्शनिक सिद्धान्त 'शुद्धादीत? था । उनके मत की प्रतिष्ठा कब | 


भङ्ग हो गई ओर फिर वल्लभाचार्य जी ने उसे फिर से जीवित कर | 
उसका प्रचार किया । 


_ _ शुद्धाद त-सिद्धान्त का प्रतिपादन ‘वल्लभाचार्य’ ने अपने प्रत्य 
म [कया हैं, जिनकी संख्या ८४ बताई जाती है, परन्तु आजव 
उ कुल मिलाकर केवल तीस ही ग्रन्थ उपलब्ध हैं। इन प्र i 
न बदान्तसू् का अणुभाष्य, भागवत कौ सुबोधिनी टीका, पोरी | 
मथ, पुरुषोत्तम 3. पम सहखनाम तथा तत्वदीप-निबन्ध अधिक प्रसिंद्र है 11 
आय जी के पुत्र गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी ने भी वल्लभाच || 
ll WERE पर प्रकाश डाला. और छोटे-बड़े अनेक ग्रन्थ हर! | 
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है .. २६७ ) 
श्रपने पिताजी के अपूर्ण अन्थों को पूरा किया तथा 
इनके स्वतन्त्र ग्र थों में विद्वन्मण्डन ग्रन्थ 
नाथ जी के पश्चात्‌ उनके पुत्र गोकुलनाथ जी तथा पौत्र श्री हरिराय 
जी ने भी सम्पदाय-सम्बन्धी अनेक ग्रन्थ लिखे हे, परन्तु हम अपन” 
विवेचन आचार्य वल्लभ के ग्रथों तक ही सीमित रखेंगे। 


उनकी टीकाएँ की | 
बड़ा महत्वपूण है । विद्वत्न- 


धर्म के दो पक्ष हैं, सिद्धांत और आचरण | सिद्धान्त-पक्ष में 
वल्लभ-संप्रदाय को शुद्धाद्वै तादी, ब्रह्मवादी तथा अविकृत परिणाम- 
वादी कहते हैं, आचरण-पच्ष में यह मार्ग पुष्टि-मागे कहलाता है। 
ुद्धाद्वोत का विवेचन श्री गिरिधर जी के शुद्धाद्वेत-मात्त रड में तथा 
श्री रामकृष्ण भट्ट के शुद्धाद्वेत-परिष्कार में विशेष रूप से हुआ है, 
ब्रह्मवाद का विवेचन श्री हरिराय जी और श्री ब्रजराज जी ने क्रिया है 
तथा तत्वदीप-निबन्ध के शाख्रार्थ-प्रकरण में, अणुभाष्य में, सिद्धांत- 
मुक्तावली में और भागवत की टीका सुबोविनी में आचार्य वल्लभ ने 
भी ब्रह्म के विविध रूपों पर प्रकाश डाला दै। हम पहले बता चुके हैं 
कि आचार्ये वल्लभ का मत शांकर के मत से भिन्न है। शुद्धाद्वौत का 
अभिप्राय यह है -शुद्धं च तदद्वैतं च--अर्थात्‌ शुद्ध अद्वेत माया के 
सम्बंध से रहित है। शङ्कर ने माया और अविद्या रूप उपाधि से युक्त 
ब्रह्म को कारण और कार्य बताया है परन्तु वल्लभाचायै ऐसा नहीं 
मानते । शुद्धाद्वत-मात्त एड में भी लिखा है-- 
“माया-सम्बन्ध-रहितं शुद्धमित्युच्यते बुधैः । 
काये-कारणरूपं हि शुद्धं ब्रह्म न मायिकम्‌ ॥' 
ब्रह्मवाद का अभिप्राय यह दै-सव ब्रह्म, इतिवाद: = ब्रह्मवादः, 
अर्थात्‌ सब कुछ ब्रह्म ही दै । जगत्‌ भी ब्रह्मरूप है और जीव भी 
नेह्म-रूप है, जेसा कि तत्वदीप-निबन्ध में लिखा है-- 
“आत्मेव तदिदं सवं ब्रह्म॑ व तदिदं तथा? 
इसी शुद्धाद्वत को अविकृत-परिणामवाद कहा गया है, जिसका 
अर्थ है कि जगत्‌ ब्रह्म का ही परिणाम है, जो अविङृत अर्थात्‌ विकार, 
रहि हे । “एकमेवाद्वितीयं ब्रह्म” वाली श्रुति को लेकर शुद्धाद्वत के 
mn सधी मिमी 
१ शुद्धादर त-मात्तरड (गिरिधर जी) श्लोक २८ 37586 
र तत्वदीप-निबन्ध, शास्त्राथ-प्रकरणान्तर्गत सवं-निणय-प्रकरण - 
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आचार्यो' ने ब्रह्म का निरुपण किया है । इस श्रुति में ॥ को एक 
ओर अद्वितीय बताया गया है और उससें निश्चयात्मकता-सूचक 
अव्यय 'एव? का प्रयोग कर मन्तव्य की दृढ़ता का आभास दिया है। } 
इसके अनुसार ब्रह्म स्वारस्य, स्वजातीय, विजातीय ओर स्वगत-मेद- .. | 
वर्जित है । इस प्रकार जीव, जगत्‌ और ब्रह्म को एक ही माना गया है। 
तस्व“दीप-निबन्ध में निबन्ध के शास्त्रार्थ प्रकरण में लिखा है कि ब्रह्म 
सजातीय, विजातीय, स्वगत-भेद-वर्जित है तथा सत्य आदि हजारों 
गुणों से वह युक्त है ।* उसी प्रष्ठ पर वल्लभाचार्य लिखते हैं कि जहम 
सच्चिदानंद स्वरूप है। व्यापक ओर अव्यय है, सर्वशक्तिमान्‌ और 
सववज्ञ है एवं गुणों से रहित है।” इससे आगे बे फिर लिखते ह 

* वही नहा जगत का सम जगत्‌ का समवायि-कारण है और वही निमित्त-कारण 


है तथा वह अपने स्वरूप में और अपनी रचित लीला में नित्य मग्न 


रि 
रहता है | जिस प्रकार सुदीप्त अग्नि से विस्फुलिंग अर्थात्‌ चिनगारियाँ न 
उत्पन्न होती हैं, उसी प्रकार ब्रह्म से असंख्य-स्वरूप जीव उतन्न लन 
होते हैं? 2 । भ 


श्रुतियों के अनुकरण पर वल्लभाचाये ने ब्रह्म को 'पुरुषेश्वर, 
पुरुषोत्तम! भौ माना है । ब्रह्म को पुरुष मानने वाली अनेक श्रुतियाँ 
६। तत्तिरीयोपनिषदू के सहस्र शीपौनुवाक में यह श्रुति पढ़ी गई है- | 
“पुरुष एवेद ` सवेम्‌” अर्थात्‌ यह सब पुरुष ही है। फिर आगे कहा है । 
कि “जो हो गया है और जो होगा, वह ब्रह्म ही है ।” वल्लभाचार्य जी 
ने सब श्रुतियों को आधार मान कर लिखा है-- | 
“जहाँ जहाँ, जिससे जिसके लिए और जिस सम्बन्ध द्वारा जो: | 
जा जब-जब होता है, उस देश, उस हेतु, उस सम्बन्ध, उस कायं, | आ 
ओर उस पदार्थ के-अर्थात सब कुछ के--भगवान्‌ स्वयं ही | होतं 
नियन्ता हैं? |” 
इस भाव को प्रकट करने वाली अनेक श्रुतियाँ हैं । इस प्रकार | गर 
न्म अनन्त-मूति सिद्ध हो जाता है, जैसा कि वल्लभाचार्य जी ने लिखा | हे“ 


ce पार नन्त हा 
तति, भगवान्‌ अनन्त-भूर्ति, चल और अचल दोनो प्रकार का है तथा । । 

> 218 कडक |. 

१ तत्वढीप-निबन्ध पृष्ठ २२१ | 

२ बद्दो पृष्ठ २२३ | ॥ 4 
| ड ९ { | १ 
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वह सम्पूर्ण विरुद्ध धर्मो' का आश्रय है" |? ब्रह्म का यह विरुद्ध-धर्मा- 
श्रयत्व' वल्लभाचाये जी के मत की विशेषता है। इसको वल्लभाचार्य 
जीने स्थान-स्थान पर बड़े विस्तार से कहा हे, शास्त्रार्थ प्रकरण में 
ईश्वर के विरुदध-धमत्व की विवेचना की गई है। ब्रह्म से ही पदार्थों 
का आविर्भाव और उसमें ही उनका तिरोभाव होता है। इस प्रकार 
भगवान्‌ स्वयं आविर्भाव और तिरोभाव की शक्ति से सम्पन्न हैं जिसके 
द्वारा वह एक से अनेक और अनेक से एक होता रहता है। पुरुषोत्तम- 
सहस्रनाम में वल्लभाचाये ने ब्रह्म के अनेक नामों का वणेन किया 
है। आविर्भाव-तिरोभाव की क्रिया में भी वल्लभ-सम्प्रदाय की अपनी 
विशेष मौलिकता है । इसी आविर्भाव-तिरोभाव के द्वारा जड़-जगत 
जीव, सृष्टि ओर ब्रह्म में एकता स्थापित की गई है । जड़ तत्व में 
चित्‌ और आनन्द दो धर्म तिरोभूत हैं केवल सद्ध प्रकट है। जीव 
में शत्‌ और चित्‌ दो धमं प्रकट हैं। और आनन्द तिरोभूत है। इस 
बह्म का आनन्दांश अन्तरात्मा रूप से प्रत्येक जीव में है, इसलिये 
भगवान्‌ अन्तर्यामी है--- 


विस्फुलिंगा इवाग्नेस्तु संदशेन जड़ा आपि | 
आनन्दांश-स्वरूपेण सर्वान्तर्यामिरूपिणः | 
9 > 

सच्चिदानन्दरूपेषु पूर्वयोरन्यलीनता । 
अतएव निराकारो पूर्वावानन्द्लोपतः ॥ 
जड़ो जीवो5न्तरात्मेति व्यबहारखिधा मतः । 
~ निमिते 
विद्याविद्ये हरेः शक्ती माययैव वि ॥१ 


पुरुषोत्तम परब्रह्म का दूसरा स्वरूप अक्षर ब्रह्म” भी है। 


आविर्भाव तिरोभाव को क्रिया में अक्षर ब्रह्म की ही अनेक रूपता 


। अक्षर-त्रह्म से ही जीव और जगत्‌ की उसत्ति होती है। 


| ।ह पूर्ण पुरुषोत्तम परत्रह्म ही जब रमण करने की इच्छा करता है तो 


यं जगत्‌ के रूप में प्रकट हो जाता है! तेत्तिरीयोपनिषद्‌ में लिखा 
“एकोऽहं ~> बहु स्याम्‌” । वल्लभाचाय जी ने भी इसी सिद्धा वल्लमाचायै जी ने भी इसी सिद्धान्त को 


अनन्तमूति तद्‌ ब्रह्म कूटस्थं चलमेव च । ४ 
विरुद्दसव॑धर्माणो माश्रयं युक्‌त्यगोचरम्‌ ॥ त० दु० नि० शास्त्राथ 
पकरण, ज्ञानसागर बम्बई पृष्ठ २४६ 


पेस्व-दीप-निबन्ध शास्त्रार्थ प्रकरण श्लोक ३२, ३३, ३४ bs 
३४, ३६ | 
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माना दै और लिखा दै “वह अक्षर'त्रह्म अपनी इच्छा से है. न्तमूति 
हो गया” । अक्षर-जह्म ब्रह्मा, विष्णु और शिव का रूप धारण 
करता दै । शुद्ध सत्वगुण युक्त विष्णुरूप में वह सृष्टि को स्थित 
रखता दै, शुद्ध रजोगुण-रूप से ब्रह्मा उसे उत्पन्न करता है तथा शुद्ध 
तमोमय रूप टे शिव उसका संहार करता है ।* 


उसी पूर्ण पुरुषोत्तम परत्रह्म का एक स्वरूप रस-रूप भी है। 
छान्दोग्योपनिषद्‌ में उसके इस स्वरूप का प्रतिपादन किया गया हैर। 
वल्लभ-सम्प्रदाय में रसरूप ५रत्रह्म को छे धर्मा से युक्त बताया गया 
है। वे छे धर्म हैं-ऐश्वय, वीर्य, यश, श्री, ज्ञान और वैराग्य। 
जब जीव के ये छै ऐश्वर्यादि गुण तिरोहित हो जाते हैं तभी उसे 
दुःख भोगना पड़ता है। फिर भगवान की कृपा से जब पुनः उक्त छे 
गुण मिल जाते हैं तो वह अपने स्वरूप को जानकर ब्रह्म के समान 
हो जाता है। परत्रह्म आनंदाकार विग्रह से अपने अक्षर-धाम में 
अनेक लीलाएँ करता है। परत्रह्म के अक्षर-धाम को 'गोलोक' भी 
कहा गया दै। यह पूणे-पुरुपोत्तम परब्रह्म अगणितानंद है और 
अक्षर ब्रह्म गशितानंद । अक्षर ब्रह्म के ही अनेक अंश समय-समय 
पर कलारूप से अवतार लेते हे । यह अक्षर ब्रह्म दो प्रकार से अवतार 
धारण करता है, वर्म-संस्थापन के लिये और संसार को आनंद देने 
के लिये। वल्लभ-संप्रदाय में श्रीकृष्ण” को पूणे-आनंद-स्वरूप 
पूणपुरुषोत्तम परत्रह्म माना गया है? । 


तत्वदीप-निबन्ध” के शास्राथे प्रकरण के प्रथम श्लोक में ही | 

लिखा दै--“में उस भगवान्‌ कृष्ण को नमस्कार करता हूँ, जिससे संसार | 
की उत्पत्ति हुई दे और जो रूप और नाम-भेद से उसमें रमण करता | 
है ।” ब्रह्म के स्वरूपो का विश्लेषण करते हुए उसके तीन स्वरूप बताए | 
गये हैं-१-पूण-पुरुपोत्तम रसरूप परन्रहा श्रीकृष्ण, २-पूर्ण पुरुपो | 
त्तम अक्षर्रह्म, ३ -अन्तयीमी ब्रह्म । कृष्ण का अवतार उन्होंने र | 
चतुव्यू हात्मक तथा रसात्मक, दोनों रूपों से माना है। परब्रह्म पूणं | 
पुरुषोत्तम अपने अक्षरधाम तथा अपनी शक्तियों सहित अवतार लेता 
१ अनन्तमूति तद्‌ बहा ह्यविभक्त' विभक्तिवत्‌ । | 
बहु स्याम्‌ प्रजायेयेति वीला तस्य ह्यभूत्‌ सती ॥ त० दी० वि० ४ 5१ | 

२ “सो वै सः? छान्दोग्य० ३॥१४।२ र | । 
३ परबहा तु कृष्णो दि सब्चिदानन्दुक बृहत्‌" सिद्धान्त सुक्तावली, श्लोक | 


1... ही २०१ ) 


है; इसलिये ब्रजभूमि को भगवान्‌ का लीलाधाम अथवा गोलोक का 
' अवतार माना है ओर उसको मायिक जगत से परे माना है। 

| हम पहले कह चुके हे वल्लभाचाय जी ने जीव को अंश आर 
परमात्मा को अंशी साना है। जिस प्रकार अग्नि से चिनगारियाँ 
तिकलती हैं उसी प्रकार सच्चिदानन्द अक्षर ब्रह्म के चिद्‌ अश से 
असंख्य जीव निकले और सद्‌ अंश से जड़ प्रकृति, तथा आनन्दांश 
से उसके अन्तर्यामी रूप निकले । श्रीमद्भगत्रदूगीता में भी जीव 
| को उसका अंश माना गया है। अणु-भाप्य में वरल्भाचार्य ने 
लिखा है :-- 


DD | ण. क ee | 
Ss 


। अस्य जीवस्येश्वर्याद्तिरोहितम्‌ ।* 
अर्थात्‌ भगवान्‌ की इच्छा से जीव के ऐश्वर्य आदि छै गुण तिरोहित 
| हो जाते हैं। ऐश्वर्य के तिरोभाव से दीनता, पराधीनता, बीवे के 
तिरोभाव से सब प्रकार के दुःख, यश के तिरोभाव से हीनता, श्री के 
तिरोभाव से जन्म-मरण-विषयक आपत्तियाँ, ज्ञान के तिरोभाव से 
` अहँबुद्धि और सब पदार्था' का विपरीत-ज्ञान तथा वैराग्य के तिरोभाव 
विषयों में आसक्ति हो जाती है। आनन्दांश का तिरोभाव तो 
` पहले से ही हो जाता हे। 
| वल्लमाचायै ने जीव को अणुमात्र माना है, जो गंध की भाँति 
सम्पुण शरीर में फेला हुआ हे; उसका चेतन्य-गुण सर्व-रारीरव्यापी 
दै । जीव असंख्य, नित्य और सनातन है। जीव में अपने अंशी 
$ सब गुण हैं। अविद्या माया के कारण जीव बद्धावस्था में रहता है 
' शौर ऐश्वर्य आदि गुणों का उसमें से तिरोधान हो जाता है। उस 
| "मय जीव अनेक योनियों में भ्रमता फिरता है। वल्लभाचार्य ने 
| अतियो से प्रमाण देकर जीव का अशुत्व और आनन्त्य सिद्ध 
| क्रिया हे। 
सि दैवी और आसुरी दो अर प यी 

जीवसृष्टि पुष्टि तथा मर्यादा-भेद से दो प्रकार की है। पुष्टि सृष्टि 
प चार प्रकार के ताए प्रकार के होते हैं, और उनकी उर्त्पा हें, और उनकी उत्पत्ति पुरुषोत्तम के अङ्ग से 

१ अशुभाष्य अ० ३ पा० २ सू० १ 

र जीवस्य हि चेतन्य गुणः स सरव-शरीरब्यापी । ग्रणुभाष्प २।३।२ 
३ वाज्ाग्रशतभागस्य शतधा कल्पितस्य तु। | 
भागो जीवः स विज्ञेयः ख चानन्त्याय कल्पते ॥ अणुभाष्य 
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` से यह जगत्‌ बना दै, इसलिये भगवान्‌ की क्रीड़ा का उपकरण हु के 


( ३०२ ) 


मानी गई है । इस सृष्टि के जीवों के चार प्रकार ये हैं Rj शुद्ध 
पुष्टिपुष्ट, मयौदापुष्ट तथा प्रवाहो पुष्ट । | 

जेसा कि पहले कहा जा चुका है, वल्लभाचायं ने जड़ जग 
की उत्पत्ति अक्षर ब्रह्म के सद्‌ अंश से मानी हे । ब्रह्म की रमण करने 
की कामना ही उसका कारण है अर्थात्‌ भगवान्‌ स्वयं ही जगत्‌ के रुपें | 
प्रकट हुए है । जैसे स्वण्‌ से कटक कुण्डलादि बनते हैं, उसी प्रकार रह 


पृष्ट 


जगत्‌ भी आनन्दरूप है। क्रीड़ा आधार के विना सम्भव नहीं; अतः 
आधारत्वेन जड-जीवात्मक सच्चिदंश से सत्रूप प्रपञ्च का आवि- 
भाव किया है! यह दृश्यमान जगत्‌ पूर्ण पुरुषोत्तम भगवान का हौ ४ 
आविर्भाव है | इस प्रकार काष्ठवाहि-न्याय से आविभू त और अनावि- 
भूत दोनों स्वरूपो में ही जगत्‌ सत्य ज्ञान ओर अनन्त लक्षण लक्त्ति 
त्रह्महप सच्चिदानन्द स्वरूप वा भगव्रत्स्वरूप हे । सिद्धांत-मुक्‍तावली में | 
वल्लभाचाये जी कहते हैं | 
परब्रह्म तो श्रीकृष्ण ही हैं । सच्चिद्‌ गणितानन्द अदर ब्रहम है. | 
जो दो प्रकार का है, जगत्स्वरूप और उससे भिन्न । जगद्रूप के विषय | 
में विवाद करने वालों के अनेक मत हैं । कोई इसे मायाविष्ट बगाता है 
और काई त्रिगुणात्मक, कोई इसे इश्वरक्ृत मानता हे ओर कोई 
अनादि । वास्तव में अक्षर ब्रह्म ही जगत्स्वरूप है जो गङ्गा के जलके । शौर 
सदृश है, अर्थात्‌ एक जलरूप ओर दूसरा तीर्थ-रूप ।* म 
० अणुभाष्य में आचार्य जी लिखते हैं “८ 
नामत्त कारण है ओर वही इसका उपादान कारण है।२ यह जगत । 
अविक्ृत परिणामी है, अथात्‌ यह रूप बदलने पर भी लय होने के | 
अनन्तर्‌ शुद्ध ब्रह्मरूप में आ जायेगा । सृष्टिके विकास के विषय में 
श्रीवल्लभाचार्य जी मानते हे कि सच्चिदानन्द पूणं पुरुषोत्तम अपनी | 
इच्छामात्र से सत्‌, चित्‌ तथा गणितानन्द अच्तर ब्रह्म बनता ई | उसके | 
आविर्भाव होता हे । इ न ER 20%. डर | )' 
त त युक्त अण्डरुप सृष्टि म॑ || 


त्रह्म ही इस जगतू का | 


औक. २०३ ) 

| तभी अनेक रूपात्मक सृष्टि का प्रसार होने लगता है। इस अण्ड-सृष्टि 
को विराटू पुरुष भी कहा गया है । अक्षर काल, कमे और स्वभाव थे 

3 तृष्टि-कार्य ब्रह्म के ह रूप ह आर इनकी गणना सृष्टि के रर 

| लोमनी की गई है । 

हिल. वल्लभाचाये ने संसार का सम्बन्ध जीव से वतायः है। जगत 
` तत्य है क्‍योंकि वह ब्रह्म का अविकृत परिणाम है; संसार जीवकृत होने 

| के कारण ही भूं ठा है - 

प्रपञ्चो भगवत्कार्यस्तट्रपो माययाऽभवत्‌ । 

तच्छुक्त्याऽविद्यया स्वस्य जीवसंसार उच्यते | 


| त० दी० नि० शास्त्राथे प्रकरण, २६ 
संसार को जीव ने अपनी अविद्या माया से रचा हे | इसका उपा दान 
शरण अविद्या ओर निमित्त कारण जीव है। अहंता-ममतात्मक 
मता का नाम ही संसार हे । जब जीव अज्ञान से छूट जाता है तो 
| उसके संसार का लय हो जाता हे कि 


न्ठु जगत का लय भगवान्‌ की 
है | इच्छा पर निर्भर है । श्रीमद्भागवत में लिखा है, “यह संसार गुणों और 
[य | कर्मा के कारण होने वाला जन्म-मरण का चक्र है । यद्यपि यह अज्ञान- 
दै पूलक एवं मिथ्या है, तथापि जीव को रस की प्रतीति स्वप्न के समान 
ह | शेरी है।*” वज्ञभाचारयेजी ने माया के दो रूप बताये हैं, विद्या-माया 


। र अविद्या-माया । जीव, माया के अधीन है, अविद्यामाया जीव 
| “अन का कारण हे और विद्यामाया मुक्ति का । अविद्यामाया के 
ए हो जीवको भ्रांति होती है, उसमें अहंता ममता के भाव आते हैं। 


| गया दो प्रकार से भ्रम उत्पन्न करती है, एक तो विद्यमान को प्रकाशित 


सी? 


[| ह पकरण में आचार्य जी ने माया को पञ्चपर्व कहा है ।* 
१ प्राण, इन्द्रिय, देह और स्वरूप नाम के 
में जीव यह बिल्कुल भूल जाता है कि वह 
चेतन रूप ः रूप का अंश है। इस अविद्या का नाश भगवान्‌ _ 

i Us 


॥ प्र 
|, दीप निबन्ध सवेनिणंय प्रकरण 
"भागवत ७ । ७ | २७ 


ही २। | ३३ 
च पर्वा तिदय यद्वद्धो याति संसतिम्‌ । 
नाशे चु जीवो सुक्तो भविष्यति । त० ढी० नि० शा० प्र ३३। 


९३०४) 
की कृपा के बिना सम्भव नहीं है। भगवान्‌ की कृपा ॥ | प्रक | 
दाब दुःख से छूट जाता हे ओर उसे नित्यानन्द की प्राप्ति हो जा \ 
है तव वह मुक्त हो जाता है" । 
_ वल्लभ-सम्प्रदाय में मुक्त जीव के अधिकार ओर साधन $ 
अनुसार मुक्ति की अनेक अवस्थायें मानी हे । नित्यानन्द की प्राप्त | 
ही मुक्तिहै । विद्या के द्वारा जव अविद्या का नाश हो जाता है तो क | 
इन्द्रिय आदि का अध्यात मिट जाता है ऑर जीव संसार के दुः से | 
छूट जाता है। जब तक जीव के प्रारब्ध कम नष्ट नहीं हो जाते | 
अथवा उसे भगवान्‌ की अनुकम्पा प्राप्त नहीं होती तव तक उसका | 
देहाभाव विद्यमान रहता ही है । प्रभु की कृपा के पात्र पुष्टि मागी , 
भक्त के प्रारब्ध कर्म बिना भोग के ही नष्ट हो जाते हें । वह झ 
स्थूल देह को छोड़ देता है ओर भगवान्‌ की लीला के उपयुक्त देह को 
प्राप्त कर लेता है | भक्ति के द्वारा ही मुक्ति सरलता से प्राप्त हो सकती | 
है क्योंकि ज्ञान ओर योग के उपाय ओर साधन कष्टसाध्य हैं। वल्त- | 
भाचाये जी ने सालोक्य, सामीप्य सारूप्य और सायुज्य मुक्ति | 


७ 0 ०७ क्‌ रोर ह 
अवस्थाओं के अतिरिक्त स्वरूपानन्द की एक अवस्था और मानी है, हि 
जब मुक्त-जीव भगवान की लीला का साक्षात्‌ रूप से अनुभव करता | ह 
है ' वल्लम-सम्प्रदाय में इसी को अधिक महत्व दिया है शर 

S ~ है RT), 9 सर 
गोकुल को वेकुण्ठ से भी उच्च माना है | भगवान के संयोग-विश्य | 3 


गात्मक रस रूप के उपासक श्रीवल्लभाचार्य इस अवस्था में संयोग 
और वियोग दोनों ही रसों की अनुभूति करते हैं, इसीलिए उन्होंने 
सायुञ्य-सुक्ति की लयात्मक और प्रवेशात्मक दो अवस्थाय मानी है| 
श्रीमद्भागवत की भाँति उन्हाने 'सद्योमुक्ति और “क्रममुक्ति' भी स्वीश | 
की हूँ । सद्योमुक्ति के अधिकारी पुष्टि-पुष्ट भक्त होते हैं, जिन्हें भगवा 
आनन्द विग्रह देकर अपनी नित्य रसात्मक लीडा में ग्रहणं करते १! | 
क्रम-मुक्ति ज्ञानमार्गियों को प्राप्त होती हे । अणुभाष्य के चौथे न । 


में मुक्ति और पुनरावृत्ति के विषय पर विस्तार पूवेक विचार किया | 
है । विरह कः अवस्था को इस सम्प्रदाय ने बड़ा महत्त्व दिया है के 

उस अवस्था में ही भक्त और भगवान्‌ का एकीकरण होता है | वह 
स सतवा ही है । भगवान्‌ का अनुग्रह ही जीव की 
म विशेष कारण बनता है; जैसा अनुग्रह जिस जीव पर होता ६ */ 


१ त° दी० ।न० शास्त्राथ प्रकरण २७, ३८ 
२ अणुभाष्य ४।१ | १७ 
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के अनुसार अलौकिक शरीर में प्रचे 
का-आनन्द लेताः है ।* 

हम पहले कह आये हैं कि चैतन्य-सस्पदाय वालों ने कुदाइर 
को बहुत महत्त्व दिया है ओर उसी को भगवान्‌ कष्ण की नित्य-लीला. 
का स्थल बताया है। वल्लभ-सम्प्रदाय गा 


में गोकुल का महत्व हे ओर 
अक्षर ब्रह्म के लीला-धाम का नाम गोकुल, गोलोक या दृन्दावत्त कहा 


गया है जहाँ भगवान्‌ अपनी आनन्द-प्रसारिणी शक्तियों के साथ लीला 

करते है । ब्रज, वृस्दावन अथवा गोकुल नित्यलीला-धाम गोलोक का 

अवतरित रूप हे । वल्लभाचाये जी ने गोकुल की महत्ता वेकुण्ठ से 

' भौ अधिक मानी हे ।२ इसी लिये वश्लभ-सम्प्रदायी, भ्रक्त इसी गोलोक 
की प्राप्ति अपनी साधना का परमलक्ष्य मानता है । 


श्रीकृष्ण-लीलाओं का आध्यात्मिक पक्ष तथा प्रतीकार्थ- 


भगवान्‌ की त्रिविधात्मक शक्ति का सूत्र तो विष्णु-पुराण से 
लिया-गया हे परन्तु ब्रह्म के स्वरूपों का जैसा विस्तार आर ् समन्वय 
श्रीमद्भागवत में हे, वैसा अन्यत्र नहीं । इसीलिये वैष्णव-धमे में श्रीमद्भा- 
गवत को प्रामाणिक माना गया है, विशेषकर बंगाल के सभी वेष्णव- 
संस्यदाय भागवत को लेकर चले हैं । भागवत में वर्शित कण लौलाओं 

को लेकर चैतन्य महाप्रभु के शिष्य बृन्दावन के गोस्बामियो ने बडे. 
| बड़े रूपक बाँधे हैं। सनातन गोस्वामी का उह भारा बताखत तया पः 
| गोस्वामी का लघु-भागवतामृत विशेष उल्लेखनीय है । लघु-भागवता : 
ह| सत. में अवतारो का विशद विवेचन है। रूपगोस्वामी ने कृष्ण को 
| एषतार माना हे और उनकी लीलाओं को नित्यलीला कहा हे । 
है | पीव गोस्वामी ने अपने “कषस में इस विषय को और भी 
विस्तार दिया है. । भगवान्‌ की नित्य-लीला प्रकट ओर म 


रा कर युक्त जीव भगवान्‌ की लीला. 


1 RRR 
| रूपा 
a 


| शो में रहती है। प्रकट लीला में वे भक्तों के सम्मुख प्रकट होते है 
| भरें यह लोला उनकी शक्ति ही का कार्य हे। इस लीला में भगवान्‌ 
। घेवन, मधुरा और द्वारका में विहार करते हैं परन्तु निल्य-लीला 

| ने नित्य-धाम नित्यास इन्दावन में रहते है, जहाँ उनका केएल दिसु 


i 


१ अणुभाष्य ४ ॥७७.. 
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(१०६ ). 


ह और वह जवल अपनी लहा पक गोपी से | र 
हैं। मथुरा में बे वासुदेव और न अनिरुद्ध रुप ' 
हो जाते हैं । यशोदा के बे नित्य पुत्र हैँ और देवकी के पुत्र केवल प्रकट / 
लीला में ही होते हैं। वृन्दावन से उनका कभी वियोग नहीं होता 
क्योंकि वहं उनका गोलोक हे । लीला भगवान्‌ की देवी शक्ति काही 
i, एक स्वरूप है और उसके प्राकृत और अप्राकृत दो भेद हैं । वृन्दावन 
। | | से कृष्ण का वियोग केवल प्राकृत लीला में है, जो केवल स्थूल रूप से 

|: वियोग माना गया है। सूक्ष्म रूप से प्राक्त लीला में भी उनका 


र 
» | वृन्दावन से नित्य सम्बन्ध है, जो दो प्रकार का है--आविभाव ओर | : 
| अगति । अप्राकृत लीला में भी कृष्ण का वृन्दावन से नित्य-संबन्ध , र 
रहता है। इसलिये वृन्दावन में ही माधुर्य-भाव की पूर्णता है। इस | प्र 
माधुये-भाव में कृष्ण का ऐश्वर्य, क्रीडा, वेणु तथा स्वरूप सम्मि- | 5 
लिता द। र पापा: र क 
रुप गोस्वामी.ने 'लघुभागवताम्रत” में भक्तों की कोटियाँ गिनाई | वि 
हे और पद्मपुराण तथा श्रीमद्भागवत का आधार लेकर अनेक सिद्धानों | पर 
का प्रतिपादन किया हे । भगवान्‌ कृष्ण के स्वरूप की भाँति उनके ह 
परिकरों का भी पुणे विवेचन किया गया है। द्वारका तथा मथुरा में | प 

भगवान्‌ के परिकर यादव हैं तथा वृन्दावन और गोकुल में गोप ओर 
गोपियाँ । ये परिकर भी कृष्ण की भाँति प्राकृत और श्म्राकृत हैं। । उन 
गोकुल और बृन्दावन में गोप-गोपियों का सम्बन्ध नित्य-सम्बन्ध है, डत 
जिनमें अलौकिकता का भाव है । जीव गोस्वामी ने कष्ण और गोपिय | ऽः 
के सम्बन्ध को शुद्ध सात्विक सम्बन्ध माना है और जार बुद्धि का | यश 
॒ विश्लेषण भी इसी रूप से किया हे । | | हद 
|: _ चैतन्य महाप्रभु के शिष्यों ने वेष्णव-सम्प्रदाय को शास्त्रीय ह | प्‌ 
| देने में बहुत अधिक योग दिया । यों तो उनके शिष्य बृन्दावन के छै | 1: 
| | ॥ 1 गोस्वामी थे ओर सभी ने इस विषय में योग दिया है परन्तु सनातत _ ! कार 
| रुप और जीव का कार्य बड़ा महत्वपूर है । सनातन और रूप दोगे. | फ़ 
1 सहोदर थे और जीव गोस्वामी उनके भ्रातूज | इन्होंने १४ वीं शताब्दी हा 
|| 2 म प्रन्थ लिखने प्रारम्भ किये आर सोलहवीं शताळी >. १ टं 
| | का यह लेखन-कार्य चलता रहा । बृन्दावन के मय, | पर 
सभी सम्प्रदाय उनसे प्रभावित हुए हे । वल्लभ सम्प्रदाय के सिद्ध | अम 
का अध्ययन करने से यह बात स्पष्ट झलक जाती है कि सिद्धान्त हीं 1 र 


वल्लभ सम्प्रदाय चेतन्य सम्प्रदाय से बहुत अधिक प्रभावित ह्‌ | | भु 


औक. . ३०७ ) 
ते | है। कुष्ण-लीला का अध्यात्म पक्ष 
प । सम्प्रदाय से ही लिया गया है । 

 बिद्ठलनाथ जी ने तो अपने स 


थोड़े बहुत अन्तर से प्रायः चेतन्य- 
वल्लभाचाय जी के पश्चात्‌ गोस्वामी 
भ्भदाय का विस्तार पर्याप्त मात्रा में 


ता चैतन्य-सम्प्रदाय के आधार पर ही किया । श्री वल्लभाचार्य ने श्रीः 
हौ मद्भागवत को समाधि भाषा कहकर प्रस्थान चतुष्टय में सम्मिलित 
न | किया । उन्होंने तत्वदीप निबंध, दशम स्कन्ध की अनुक्रमणिका 
से | तथा सुबोधिनी में श्रीमद्भागवत का रहस्य प्रतिपादित किया है 
का | और भागवत के सात प्रकार के. अर्थ बताये हैं--चार प्रकार 
र 


के भागवताथे-प्रकरण में और तीन प्रकार के सुबोधिनी में । 
सम्पण अर्थ भगवान्‌ का मूर्तिमान्‌ स्वरूप है और दशम स्कन्ध सारे 


स , ग्रन्थ का रहस्य होने के कारण हृदय माना गया है। दशम स्कन्धके 
म- | अध्यायों की भी उन्होंने सङ्गति लगाई हे । अन्तिम तीन अध्यायो 


को प्रलिप्त मानकर शेष २७ अध्यायो को पाँच प्रकरणों में विभाजित 


ई | किया है--जन्म प्रकरण, तामस प्रकरण, राजस प्रकरण, सात्विक 
तो | प्रकरण और गुण प्रकरण । तामस प्रकरण में उन्होंने पू रूप से 


आध्यात्मिकता का आरोप किया और युगलगीत तक का विषय इस 
प्रकरण में माना हे । 


वल्लभ-सम्प्रदाय में भगवान्‌ कृष्ण को पूर्णावतार मानकर 
उनके चार व्यूह माने हैं-वासुदेव, संकर्षण, प्रद और अनिरुद्ध । 
ईन चारों के काये प्रथक-प्रथक हैं, पूण-पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण का अवतार 
उन्होंने दो जगह माना है, श्री वसुदेव देवकी के यहाँ और श्री नन्द 
यशोदा के यहाँ । दोनों जगह श्रीकृष्ण का जन्म व्यूह सहित ही 
हुआ है। कहीं व्यूह का प्राकट्य कार्य से है और कहीं स्वरूप से । 
वेसुदेव-देवकी के यहाँ चारों व्यूह स्वरूप से प्रकट हैं अर्थात्‌ भगवान्‌ 


> 


हे | गे न्रज में अपने = यूहों का स्वरूप छिपा कर रखा है किन्तु व्यूहों का 
न | शे किया है और मथुरा में भथवान्‌ ने अपने व्यूहों का स्वरूप भी 
र. | कट किया हे और कार्य भी। अतएव भगवान्‌ ने वसुदेव जी. के 
| हा अपने चतुभु'जस्वरूप का दर्शन कराया । 'श्रीहरिराय? के स्वरूपः 
ही । गिणेय' में कृष्ण के संयोग-विप्रयोगात्मक रसरूप स्वरूप की व्याख्या 
| | 


विस्तार से की गईं हे । गोपियाँ नित्य-सिद्धा, श्रुतिरूपा और अग्नि- 
उमारस्वरुपा बताई गई हैं। इस प्रकार भगवान्‌ की लीला को 
| ध्यामि । कि रूप दिया गया दै" || 


१ स्वरूप-निर्णय ( दरिराय जी) 


Rl 


€ ३०८ ) 
्रतीकीर्थ- राधा, गोपी; सुरली तथा रास । 


पिछले अध्याय में राधा का विवेचन करते हुए हमने बताया 
है कि राधा भगवान्‌ की आल्हांदिनी शक्ति हे। चेतन्य-सम्मदाय गे 
राधा को बहुत अधिक महत्व दिया गया है ओर 'चेतन्य-मह्ाप्रभु को 
राधा और कृष्ण का संयुक्त रूप माना है। वल्लभाचाये के सिद्धान- 
ग्रन्थों में राधा का इतना विवेचन नहीं है, जितना उनके पश्चात्‌ लिखे 
गये सम्प्रदाय-ग्रंथो में । सम्भवतः यह प्रभाव चेतन्य तथा निम्बक 
सम्प्रदाय का है । निम्बाके-सम्प्रदाय में युगलरूप की उपासना को 


७०७ 


जाती है। भागवत-सन्दर्भ” में “जीवगोस्वामी ने राधिका को ' 


भगवान्‌ की स्वरूप-शक्ति माना है। यहे स्वरूपशक्ति भगवान्‌ के 


विभिन्न-लीलां-स्थलॉ पर विभिन्न स्वरूप धारण करती है। मथुरा 


तथा द्वारका में इस स्वरूप शक्ति का नाम 'मंहिषी' है, जो सोलह 


हजार रानियां के लिये आया है। इन सोलह हजार में से आ | 
भगवान्‌ की पट्टमहिपी हैं। वृ.दावन में भंगवान्‌ की स्वरूपशक्ति | 
ब्रजदेविया के रूप में प्रकट हुई हैं, जो भगवान्‌ की आल्हादिनी | 
शक्ति रांधिका के शरीर से ही उत्पन्न हुई हैं। इस प्रकार राधिका को | 
“जीवगोस्वामी? ने प्रधान स्थान दिया है'। 'प्रीति-संदर्भ' में उन्होंने | 
राधिका का प्रेमोत्केषे पराकाष्ठा पर माना है और उसे सर्वेश्रेष्ठ भक | 
अर्थवा परिकर के रूप में ग्रहण किया है। भागवत की अन्यतमा । 


संखी को ही वे राधिका मानते हँ | 


पुराणन्साहित्य में भी गोपिंकाओं के विषय में इसी प्रकार के 


आध्यात्मिक आरोप मिलते हैं, जिसका विवेचन हम पहले कर चुके ह | 


विशेषकर पड्पुराणे के पातील-खण्ड के तितालीसवें अंध्याय में उह | 
शुतिस्वरूपा और सुनिस्वरूपा कहां गया हे । भागवत में इस प्रकार ठे 


अनेक ०० bed क 10”) और 
अनेक संकेत हैं । भगवान्‌ के समान गोपियाँ भी परमरसमयी अ | | 


संच्यिंदानन्दमयी मानी रई हैं। साधना की दृष्टि से उन्होंने न केव | 


जड़ शरीर का ही त्यांग किया अपितु सूक्ष्म शरीर से प्राप्त होने वे । 
स्वग तथा कृवल्य से अनुभव होने वाले मोक्ष की भी उपेक्षा कर र 
भा-वतकार ने लीलमिय कृष्ण को तीने प्रकार का माना है। कुर्ल | 
_' कृष्ण पूरण सत्‌ और ज्ञानशक्ति प्रधान हैं; द्वारका और म४० | 
१ भागवत सन्दूभ ( जोव गोखामी णि र्ग 

| 


२ प्रीति सन्दर्भ जीव गोस्वामी ) 
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त पूर "वित औ प्रधन हे RO 
आषण श्रीकृष्ण पुणेचित अं र, क्रियाम्रेध न हैं तथा वन में वे पूर्णनन्द 
और इच्छा शाक्ते प्रधान ह । इसीलिये लीला को Playing in the 
¡567१९ कहा हे । भगवान कृष्ण की समी लीलाओं में अध्यात्म 
का आरोप किया गंया ह्‌ । श्रीभट्भामवत में इम अध्यात्म-तत्व का 
निर्देश स्थान-स्थान परं मिलता दै, जिससे स्पष्ट शो जाता है कि 
भगवान्‌ की सारी लीलाएँ प्रच्छन्न रूप से किसी न किसी उद्दश्यको . 
लेकर की जा रही थीं । गोप-गोपिकाएँ आदि सभी प्रच्छुन्न रूप में, 
असाधारण अथवा अतिमानव थे। यहाँ तक कि असुर भी किन्ही 
विशेष प्रयोजनों तथा कारणों से उस लीला पुरुषोत्तम नटवर के 
सम्पर्क में आते थे। माखन-चोरी, उलूखल-बन्धन, दामोदर-लीला, 
चीर-हरण, रास-लीला, वेणु-वादेन आदि सब पर ही आध्यात्मिक 
आरोप हुए हे । गोपियों के पूर्व जन्म की कथाएँ तो पुराणों में भरी 
पढी है । इन गोपियो ने भगवान्‌ के लिये कल्पों तक साधना करके 
गोपीतन प्राप्त किया था और उनकी अभिलाषा पूणे करने के लिए ही 
भगवान्‌ ने लीज्ञाएँ की । श्रीमद्भागवत में भगवान्‌ ने स्वयं गोपियों 
से कहा है-- हे गोपियों ! तुमने लोक और परलोक के सारे बन्धनों 
को काटकर मुझ से निष्कपट प्रेम किया है। यदि में तुम में से प्रत्येक 
के लिये अलग-अलग अनन्तकाल तक जीवन धारण करके तुम्हारे प्रेम 
का बदला चुकांना चाहूँ तो भी नहीं चुका सकता । सें तुम्दारा ऋणी 
हुँ और ऋणी हो रहूँगा .?* 

चीर-हरण ओर रास-लीला को साम्प्रदायिकों ने बढ़ा महत्त्व 
दिया है और वेणु से भगवान्‌ का अविच्छिन्न सम्बन्ध माना है। 
आचाये वल्लभ ने “वेणगीत? का विषय दशम स्कन्ध के तामस प्रकरण 
क अन्तर्विभाग प्रमेय प्रकरण में माना है । इस तामस प्रकरण के चार 
विभाग किये हैं --प्रमाण, प्रमेय, साधन और फल | प्रमाण प्रकरण 
| में प्रभु अपने निःसाधन भक्तों के निरोध के लिये प्रेम-दान करते हैं; 
फिर प्रसेध में वह प्रेम विकसित होकर आसक्तिरूप बन जाता है और 
साधन में भक्तिमोर्गीय साधन द्वारा वह व्यसनावस्था को प्राप्त हो 
जाता है। इस अवस्था में शुद्ध भक्ति का फल प्रभु के साथ रमण 
अर्थात्‌ रास-लीला होती है । इस प्रकार वल्लभाचार्य ने तामस प्रकरण 
|| फेचारों अन्तर्विभागो की परस्पर संगाति दिखाई है। इन्हें भक्ति की 
| पर अवस्थाएँ ~ अवस्थाएँ अर्थात्‌ स्नेह, आसक्ति, व्यसन और तन्मयता कहा ओर तन्मयता कहा 
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। 
| | (३१० ) 
| | जा सकता है। 'विणुगीत? त्रजभक्तं की आसक्ति का ह, करे | ५ 
|| का प्रयास है | संगीत काव्य और भक्ति सभी दृष्टियों से वेणुगी १ 0 
||| बड़ा महत्त्वपूर्ण है इस सूत्र को प्रहण करके हिन्दी, गुजराती और । + 
॥॥. मराठी के कवियों ने न जाने कितने काव्य 2 हैं: इस गीत-सूत्रम | ५ 
| | भक्ति-मार्ग का अत्युत्तम सिद्धान्त गुम्फित र्‌ इसम भगवान्‌ स्व्यं वे 
| अपने शब्द द्वारा चराचर सृष्टि को तल्लीन करते हे । संगीत का महन | मे 
i | भी इस गीत से प्रकट होता हे । संगीत का गर्ल और अभाव गगह है 
Ff | । के समस्त आाहित्य में बताया गया हे । ग्रीक-साहित्य सें Orphense | इ 
111 | का वणेन है, जो संगीत के प्रभाव से चराचर जगत्‌ को हिला देत, | स 
। | सपुद्र की उछलती तरङ्गाँ को शान्त कर देता, वायु क वेग को रोक हे श्र 
ph सकता और पर्वतों को गति दे सकता था। मिल्टन ने अपने है 
Hii ९\राडाइज लॉस्ट में भी यही लिखा दै कि जब इरवर ने इससृष्टि | न 
| | की रचना की तो पहले बिखरे हुए महाभूतों को संगीत के द्वारा एकत्र वि 
दी किया और फिर सृष्टि रची । 'ड्राइडन? ने इसी बात को अपने 'सेंट | र 
असीलिया! को प्राथेना के गीत में दिखलाया है कि संगीत में केबल बु | अ 
के सूजन करने की ही नहीं किन्तु लय करने की भी शक्ति है। का 
स्टीवेन्सन? ने अपने ?275 015” ( पेन्स पाइप्स ) नामक लेख में | छो 
वंशी बजाते हुए 'पैन' अर्थात्‌ प्रकृतिदेव की कल्पना की है । भागवत ह 
कार ने भी इसी प्रकार वेणुगीत में संगीत की अलौकिक शक्ति का म 
परिचय कराया है । सूरदास ने मुरली विषयक इतने पद लिखे हैं कि फो 
वे एक अलग खण्डकाव्य का रूप धारण कर सकते हैं। हः 
ER भगवान्‌ के दो स्वरूप वतलाये गये हैं, नाम और लूप! , र 
वेणुगीत भगवान्‌ के नानात्मक स्वरूप का बोध कराता है | वेणु शन | 
„ " वञइ+अणु, इस प्रकार तीन अक्षर हैं। “व? का अर्थ ब्रह्म का । 

न सुख, इ? का अथे काम का सुख और “अणु? अर्थात तुच्छ | इस | सः 
st नस के सामने सांसारिक तथा आध्यात्मिक सुख अणु | जा 
| | अथात पुच्छ हो जाते हैं, उसे वेणु कहते हैं। वेण में सात छेद हं | | 

उनम से छे छेद तो भगवान्‌ के ऐश्वर्य, वीर्य, यश, श्री, ज्ञात रौर का 
शमय के योतक हे एवं सातवा उपयुक्त छो धर्मों से युक्त अमी । झे 


त | 2011 ठ ~ 
41 ॥॥ देहधारी वानू का बोध कराता है। “श्री वल्लभाचार्य जी ने | का 
गा अपनी सुबाधिनी' टीका भें वेणु-गीत का बड़े विस्तार कें साथ अर्थ F 
किया है ओर सारे ही गीत को प्रभु सं आसक्ति द्वारा निरोध सि | छाना 
शू 


कराने के लिये बताया है । इस गीत के कुल २० श्लोक है । पह 


उ ३११ ) 


शलोक में वणित वृन्दावन-प्रवेश और दूसरे में वर्णित वेगु .कूजन 
गोषियों की आसक्ति को उद्दीप्त करने वाले हैं। वृन्दा? का अर्थ 
भक्ति और वन! का प्रदेश है इसलिये “बृन्दावन? का अर्थ हुआ 
भक्त का प्रदेश? | अपने स्वरूप के प्रति गोपियों की आसक्ति कराने 


नह ~ ०1 C भर A 
के लिये भगवान्‌ भी ज्ञान! और 'कमे' को छोड़ कर भक्ति के प्रदेश 


है। वहाँ प्रवेश करने पर भगवान्‌ गोपियों को अलौकिक साधन से 
आसक्ति का दान करते हैं । इस प्रकार पहले दो श्लोकों में स्थान और 
साधन की अलीकिकता बताकर तीसरे शलोक में अनन्यभाव से 
आसक्त गोपियों द्वारा भगवान्‌ के स्वरूप और लीला का वर्णन कराया 
पने  है। यह वर्णन विद्या! अर्थात्‌ स्वरूप और लीला--के ज्ञान के बिना 
नहीं हो सकता; इसलिये फिर विद्या का वर्णन हे । वल्लभाचार्य ने 


ष्ट ७ 

त्र | विद्या के पाँच प्रकार माने हैं, सांख्य, योग, तप, वैराग्य और भक्ति । 
॥ न ७ हे 

पुट रसघन प्रभु ही मेरे सर्वस्व हे?, इस निश्चय का नाम ही सांख्य हे । 


अन्तःकरण की वृत्तिमात्र का प्रभु में लगा रहना ही योग है । भगवान्‌ 
के विरह में ताप ओर क्लेश का अनुभव करना तप है। एक प्रभु को 
छोड़कर अपर वस्तु में चित्त न जाय इसका नाम वेराग्य है। ऐसी 
आसक्ति, जिसमें लेशमात्र भी लोक आसक्ति (सांसारिक मोह) न दो, 
भक्ति कहलाती हे । इस विद्या का फल प्रभु हैं और उन प्रभु के स्वरूप 
का वणेन वेणु-गीत के सातवें शलोक से बीसवें श्लोक तक किया है। 
बेणु-गीत का तात्पर्य भक्ति-मार्ग की स्थापना है । भागवत में वेण का 
मभाव बतलाते हुए लिखा हे-- 
अस्पन्द्नं गतिमतां पुलकस्तरूणाम्‌' । 
अर्थात्‌ बाँसुरी की तान से, मनुष्यां की तो बात ही क्या, 
| सभी चलने वाले चेतन पशु-पक्षी और जड़ नदी आदि स्थिर हो 
जाते हे तथा अचल वृक्षा को भी रोमाञ्च हो आता है । 
चीरहरणलीला के विषय में भी अनेक प्रकार से आध्यात्मिकता 
श आरोप किया गया है । यद्यपि श्रीकृष्ण की आयु चीरहरणलीला 
* समय केवल आठ-नौ वर्ष की थी और इस अवस्था में कामोत्तेजना 
| भएन उपस्थित ही नहीं होता । अध्यात्मवादी व्यक्ति इस लीला को भौ 
` भोतिक रूप में ¬ रूप में ग्रहण नहीं करते, वे तो श्रीकृष्ण को आत्मा कशे मे 
१ 


EE 


a 


eS TC 


SN ON स tas 55 ~ toga 
में प्रवेश करते हैं। इसलिये पहले श्लोक में वृन्दावन-प्रवेश का वणन 


' है ४ । भगवान्‌ यही बताते हैं कि भक्तों! संस्कार: शून्य होक 
' निरावण होकर, 


' यह्‌ पर्दा ही तो 


Cre ome याताबला बज सिद्धा मयेमा रंस्यथ क्षपाः । 


( ३१२ ) 


Cs ७ देखते हैं दुरि खु हि। 
और गोपियों को. वृत्तियों के रूप में देखते ह । वात्तिया का ब 
है आ त्मा मे रा i 
नष्ट होना ही चीर-हरणलीला है और उनका आत्मा में रम जाग । 
रांसःलीला हे । गोपिका ब्रह्मास्वेपणक्रारिणी भक्ति-साधिका हो 
"अनेक जन्मों के पुण्या के फलस्वरूप उन्हें परमात्मा श्रीकृष्ण श्राप्त हुएहे। | अ 
उनकी अहंबुद्धि को छुड़ाने के लिये भगवान्‌ ने यह लीला की और | 
थे पय ~ ~ क Ee ७ दे a 
इसीलिये अन्त में भगवान्‌ गोपिकाओं से कहते दें--“'हे कुमारियो | , 
अव तुम अपने अपने घर को लोट जाओ, तुम्हारी साधना सिद्ध हे 


९ (टु, त्रिय रो f र 
गई है, तुम आने वाली शरद्‌ ऋतु की रात्रि में मेरे साथ दिहा श्र 
करोगी, जिसके उद्देश्य से तुमने यह व्रत और कात्यायनी देवी की पूज कृ 
की थी |! ) रा 


चीरहरण लीला में भगवान्‌, ने गोपियों की साधना को पू : 
किया है। वे कृष्ण के लिये आत्म-समर्पेण करना चाहती थीं किन्तु | का 
उनके समर्पण में कमी थी । वे निरावरण रूप से श्रीकृष्ण के सम्मुल ड 
नहीं जा पा रही थीं । उनमें कुछ झिझक थी । उनकी साधना को पूर्ण | श्र 
बनाने के लिये उन्हें निरावरण करना आवश्यक था । भक्ति की हृष्टि 
से भी वेधी भक्ति का प्येवसान रागास्मिका भक्ति में है और पगालिक | ग्र 
भक्ति की परिणति पुणे आत्मःससपेण में । गोपियों ने वेधी भक्ति क्ष | वि! 
अनुष्ठान किया था और उनका हृदय रागास्मिका भक्ति से परिपूण | 
था । चीर-हरण लीला से पूर्ण आत्म-समर्पण का कार्य सम्पन्न हुआ। | 
गोपियाँ की इस दिव्य लीला का. जीवन उच्च कोटि के साधक । 
लिये आदर्श जीवन है । श्रीकृष्ण जोव के एक मात्र प्राप्तव्य साचात्‌ | 
परमात्मा है। उनकी यह लीला अपार और अप्राकृत है। श्रीक | 
उनके बसों के रूप में उसके समस्त संस्कार-आवरणो को अपने हइ | 
में लेकर समीपस्थ करम्ब-वृक्त पर चढ़कर बैठ गये । गोपियों जल में | 
थीं ओर वहाँ अपने आपको सर्वे-्यापक सर्वदर्शी भगवान्‌ से अच्छा | 
समझ रही थीं । उनकी इसी भूल का सुधार श्रीकृष्ण करना चाहते थै! | 


हम संसार क अगाध जल में आकण्ठ मग्न हैं ओर भगवान्‌ को भूत ! | 


टट्‌ 


त निस्की साया का पदी हटाकर मेरे पास आओ, तुम्हारा मो. 
। पदा मैंने छन लिया है, अब तुम इस पर्दे के मोह में क्याँ पड़े ह 


परमात्मा और जीव के बीच बड़ा व्यवधान है, गी | 


` यदुदिश्य घतमिदं चेरुरायाचिन सतीः ॥ भागवत १०।२२।२७ 


1... ह (३१३) 
शा । भगवठेम से ही दूर'दो सकता हे। प्रभु के सम्पर्क से वह, पदा मी 


ह) । प्रसाद रूप हो जाता. है. यही । चीरहरण-लीला का. प्रतीकार अथवा 
आध्यात्मिक पक्ष है । [3 51205 


| कृष्ण ने बहुधा. विभक्त आत्मरूपिणी  ब्रज“गोपिकाशओं. के. साथ 


रासलीला, करने के लिये. सुखमयो रजनी में सुन्दर यमुना? 


~= 


| करस 
| दे लिए बुलाते हैं और जो अपना अहंभाव त्याग कर.इस ओर अग्रसर 
| शेव है, वही इस आनन्द की आधिकरताहै। _ | 
वल्लभाचायंजी ने भी अपना सुबोधिनी में,“रास “वेणु! आदि 
कै उपर. विचार, किया .हेः। राख के विषय में उनका,मत्‌ दैःक़ि भगवान्‌ 
| . मैन में लीलाएँ इसलिए कीं कि.थुक्त जीवों को ब्रह्मानन्द; से मुक्त 
कर भज़नानन्द मिले-। रास की व्याख्या करते हुये-बे;लिख़ते हैं-- 
रसस्याभिव्यक्तियेस्मादिति; रसप्रादुभीवाथेमेव; नृत्यम्‌। रास- 
फोडाया मनसोः रसोद्गमो :न तु देहस्य*'? | 2 
~ ha ५ [a 
_ अर्थात्‌ जिससे रस की अभिव्यक्ति हो, 'उसे 'रास”कहते हें। 


` ¦ भागवत” की सुबोधिनी टीका (रास प्रकरण) । 
सर स०--४० vt कश वीना 


अ ~ मादुर्भाव के लिए उसमें नृत्य का समावेश के लिए उसमें नृत्य का समाबेश होता है। रास-क्रीड़ा 


| 
| 


| 
| 
। 
| 


ES ग 


` लिखा. कहा है; ,अतः इसका रहस्य अनेक दृष्टियों से इस पू र 


' रूपिणा शक्तियाँ हैं, राधा भगवान्‌ की आल्हादिनी शक्ति है, 


का अ्देखदल कमल ही वह वृन्दावन है, जहाँ आत्मा और परमार्ल शीर 
“ का सुखमयं मिलन होता हे तथा जहाँ पहुँचकर जीवात्मा की सम 
| ८४ इश्वरीय विभूति के साथ सुरम्य रास रचती हुई द ह| 


- साम्प्रदायिको ने रास को केवल रूपक या कल्पना-मात्र नहीं मात. । 


( ३१४ ) 


में मानसिक्र रस का उद्गम होता दै, देह द्वारा प्राप्त र सेझ 
(रस की उत्पत्ति नहीं होती | वल्लभाचाये जी ने आभ्यन्तर और वाह 
दो प्रकार का रास माना है-- 
बाह्याभ्यन्तरभेदेन आन्तरं तु परं फलम्‌ । 
दास्य, वात्सल्य, सख्य और माधुर्य में केवल माधुये भाव से ही स | 
की अनुभूति होती है ॥ म | 
हम पहले संकेत कर चुके हैं कि गोपियाँ भगवान्‌ की आननः: | 
er ७ 4 जं NA , इस शे 
कृष्ण और गोपियाँ अभिन्न हैं । वल्लभ सम्प्रदाय में गोपिकायें रसात | 
कता सिद्ध कराने वाली शक्तियों कौ प्रतीक ओर राधा रसात्मक सिटि 
की प्रतीक मानी गई हे | रासपञ्चाध्यायी के फल प्रकरण के तीस 
अध्याय में वल्लभाचार्य ने रास में प्रवेश करने वाली गोपियों ग्े| 
१६ प्रकार की बताया है, जो मुख्यतः तीन वगे की थीं--१ अनन्यप | 
(विवाहिता तथा कुमारिका), >-अन्यपूर्वा “विवाहिता , ३-गुणातीता|| हेतु 
पहले दो प्रकार की गोपियाँ तामस, राजस, सात्विक तीनों गुणे ड 
प्रभाव से तथा तीनों गुणों के मेल से नौ नो प्रकार की होती है| 
उन्नीसवीं गोपी निगुण थी राधा का समावेश वल्लभ-सम्प्रदाय| 
'मुख्य रूप से विठ्ठलनाथ जी ने किया, जो सम्भवतः चैतन्य सस 
का स्पष्ट प्रभाव है । | रप 
योग की दृष्टि से भी रास का महत्त्व इसी प्रकार सममा ण 
सकता दै। अनाहतनाद ही भगवान्‌ श्रीकृष्ण की वंशीश्वनि (| 
अनेक नाड्याँ ही गोपिकाएं हैं, कुएडलिनी ही राधा है और मति 


करती है ।' वल्लभाचाये ने “रास पञ्चाध्यायी” को समाधि भाग | र 


समभा जा सकता है: 
अभिव्यक्ति हैं और य 


>भगवान्‌ कृष्ण आनन्दानुभूति. की 
हू रास परम उज्ज्वल रस का एक प्रकार 


प्रत्युत उसे सत्य स्वीकार किया है, अ 
१ सुबोधिनी फच्च प्रकरण कारिका 


न्तर केवल इतना दै 


है... 5 ३६५ ) 


| लौकिक स्ली-पुरुषों का मिलन न था । उसके नायक थे सच्चिदानन्द- 
विग्रह) पूर्णतया स्वाधीन, निरंकुश और स्वेच्छाचारी गोपीनाथ भगवान्‌ 
* तद्धनन्दन, जिनकी नायिका थीं स्वयं उनकी आल्हादिनी शक्ति राधा जी 
और उनकी काय-व्यूह-रूपा घनीभूत मूत्तियाँ श्री गोपीजन। इसलिये 
| उनकी यह लीला अप्राकृत थी । भागवत में शुकदेव जी ने इसका 

| समर्थन कियां है ।* 

| रासलीला को एक वैज्ञानिक स्वरूप भी दिया गया है। एक 
र| मुख्य केन्द्र फे आकर्षण के अनुसार उसके चारों ओर गतिमान्‌ 
हि| आश्रितों को जो गति होती दै, उसे रास कहते हैं; जैसे. सौर-जगत में 

- ' सूर्य केन्द्र है, उसके आसपास प्रह और उपग्रहों की मण्डली हे, जो 
सि अपने केन्द्र सूये के आकर्षणानुसार अपनी विशेष गति से गतिमान्‌ है । 
उनकी यह गति उनकी रासलीला है। इसी प्रकार मनुष्य के अन्दर 
| क्षे भी रासलीला हुआ करती है, मनुष्य के शरीर में उसका केन्द्र हृदय है 

| ओर विभिन्न अङ्ग उससे शक्तिलाभ करते हुए समप्र शरीर की रक्षा के 

| हेतु अपने-अपने जा कत्त व्य करते हैं, वह भी एक रासलीला ही है।. 
गो ३| इसी प्रकार विश्वरूप वृत्त में भगवान्‌ कृष्ण परम केन्द्र हैं, प्रकृति] 
| इसकी परिधि हे ओर जीवात्मागण नाना रेखाएँ हैं, जो केन्द्र से निकल 
य| कर परिधि की ओर गई हैं। इन जीवात्माओं का प्रकृति की ओर 
जाना प्राकृत लीला दै । जीवात्मा-गण इस प्राकृतिक चक्र में! पंड्कर। 
| अपने केन्द्र को बिल्$ल भूल गये हैं। पीछे ज्ञान के द्वारा 2 
| आत्म-विस्मृति दूर होती है और ये जीवात्मा रूप सरल रेखाएँ परिधि, 
| फो त्यागकर अपने केन्द्र के आकर्षण से आकृष्ट होकर केन्द्र की ओर 
| जाती है। अपने केन्द्र की ओर आना ही विश्व की आध्यात्मिक रास- 

| शीला है, जो निल्यप्रति होती रहती है। इस्री नित्य-रासलीला का 

| अभिनय ब्रज में रसोत्सव के रूप में किया गया | यह अभिनय गोपी- 
| 'प जीवात्माओं का अपने परमकारण परमात्मा रूप श्रीकृष्ण के साथ 
| इत होना था। यह दो भौतिक शरीरो का नहीं, आत्मा और 
परी मात्मा का मिलन था । इसलिए इस रासलीला में प्रवेश करने का | 
(| अधिकार उसी को है, जिसने प्राकृतिक नानात्व की वासना और ममता | 
| या स्रीय अहंभाव रूप पुरुषभाव को सर्वथा त्याग दिया है और 
अपनो आत्मा को भगवान्‌ की शक्तिमात्र मानकर उनकी दी हुई वस्तु 
ज को समर्पित करने के लिये सदा लालायित रहता है। यही गोपी। को समर्पित करने के लिये सदा लालायित रहता है । यही गोपी | 


१ 


भागवत १०।२६।१३-१६ तथा १०।३३।३०-३७ 


च (११६) 


भांव दै । इस गोपीभाव में पगे हुए अपने भक्त के ह. . भगवान्‌ | 
चेन नहीं पडता और जब भगवान्‌ यथा समय उसका आहानकहे | 
तो दोनों का मिलन होता है, जिसे रासलीला कहते हैं। इस सही / 
को वाझरूप सें भी अभिनीत करके भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने भावि-भक्त $ 
द्वितोर्थ प्रस्तुत किया, जहाँ गोपियाँ आत्म-समपेण की मूर्तियाँ थीं र| 
भगवान्‌ श्रीकृष्ण स्वयं परमेश्वर थे । आत्मा और परमात्मा काय 
मिलिन बाहर से 'बाँह पकड़ने'के समान है, जिससे दोनों मुक्त हो जार 
हैं; “जैसे भगवान्‌ श्रीकृष्ण ने ' गोपियों के हाथों को ,अपने- हाथ गे 
लेकर उनसे ' नृत्य ` कराया, उसी प्रकार समर्पितात्मा भक्त की सारी 
चेष्टाएँ और क्रियाएं भगवान्‌ के द्वारा ही संचालित. होती हैं। दोनों ' 
की भावगति एक हो जाती है ओर उसका कोई स्वतन्त्र अस्तिव | 
नहीं रहता । भगवान्‌ उसका निमित्तरूप से विश्‍वलीला से विश्वहताथे 
ST करते है। यही रासलीला का यथार्थ भाव और 
रहस्य है । 


~: 


~ बरदास जी का दार्शनिक पत्त 


“सूरदास जी तत्वत: दार्शनिक नहीं थे! वे तो संत, भक्त और | 
सिद्ध कवि थे। उनका लक्ष्य दार्शनिक सिद्धान्तो की विवेचना न| 
“था | भगवान्‌ की भक्ति में विभोर हुए उनके हृदय की तन्त्री से गो 
(राग स्वतः निरत हुए, उन्हीं का संकलन सूरसागर है, परन्तु मह ' 
"सूरदास एक विशेष सम्प्रदाय में दीक्षित थे और उसी की सेवा: 
"को उन्होंने अपनाया था । यह सेवा-पद्धति उस सम्प्रदाय का आचरण 
- पक्ष है, इसलिये उसके पिद्धांत-पक्ष से भी सुरदास जी अवश्यं प्रभावि 

1इए होंगे। सूर-साहित्य की, प्रृष्ठ-भूमि में हम लिख चुके हैं कि अगे 
पहली चार-पाँच शताब्दियाँ उत्तरी भारत के धार्मिक आन्दोलन | 
“इतिहास में विशेष महत्त्व रखती हैं। भारतीय शास्त्र में वह टीक 
: का युग कहां जाता दै । सम्भवतः ये भारतीय संस्कृति को बचाये रषी | 
के लिये टीकांकारों के प्रयस्न थे। बौद्धधर्म का नया रूप देश | 
उपस्थित हो चुका था । नाथपन्थी योगियों की. निरङजनी शाखा ^| 
'सुफिया i मेल से एक नई धारा निकल पड़ी थी, जो एक ओर वो ५ 


है आओ ३१७: ) 

त ज > ७२७ 
व्यापक था । सूरदास जी के काव्य में इन सती विभिन्न धाराओं -का 
प्रभाव लक्षित होता है, परन्तु कपि सिद्धान्तों के बंधनो में बंधने वाला 
नहीं होता । जब उसकी कल्पना उन्मुक्त क्षेत्र में अबाध गति से 


सिद्धांत, जो कि वुद्धिगस्य होते हैं, उसक्रे मागे से बहुत दूर पढ्‌ 
जातेहैँ। | 
यां तो सुरसागर एक महान्‌ सागर है ओर 'जिन खोजा तिन 


हो सूर के सिद्धान्तों का विवेचन करेंगे । 


है, उसी प्रकार सूरदास जी ने भी स्थान-स्थान पर हरि का स्मरण 
किया है । ब्रह्म का निरूपण सूरदास जी इस प्रकार करते हैं-- 

सोभा अमित अपार अखण्डित आप आतमाराम । 

'पूरन -ब्रह्म॑ प्रकट पुरुषोत्तम सब विधि पूरन काम । 

आदि सनातन एक अनूपम श्रविंगत अल्प अहार। 

ऊँकार आदि वेद असुर हन निगु ण सगुण अपार ।* 
"सूरदास जी ने वल्लभाचार्य जी की भाँति ब्रह्म, प्रकृति और 
'पुरुष में अद्वेतता स्थापित की है और पूणे पुरुषोत्तम परब्रह्म और 
श्रीकृष्ण का एकीकरण किया है: -- - 
सदा एक रस एक अखंडित आदि अनादि अनूप |. 
कोटि कल्प बीतत नहिं जानत, विहरत युगल, स्वरूप | 
सकल तत्त्व ब्रह्माएड देव पुनि माया सब विधि काल । 

प्रकृति पुरुष श्रीपति नारायन सब हैं अंश गोपाल ।* 
इस अंश और अंशीवाली बात को उन्होंने कई बार दुहराया 
है। कृष्णरूप परबह्म की अद्रैतता और निर्गुणत्व का भी स्थान 


१ सूरसारावली पद्‌ ३३३ पृष्ठ ३४ (वॅकटेश्‍वर प्रस) 
र सूरसारावल्ली, वे० प्रे० पृष्ठ ३८ 


>> hc ~ 
विचरण करने लगती है तो वह भावमय हो जाता हे और दार्शनिक्र- | 


पाइयाँ' के अनुसार किसी भी वेष्णव-सम्प्रदाय का व्यक्ति अपनी | 
हृदयमाला के रत्न उसमें से खोज निकालता है फिर भी उसमें प्रचुरता | 
वल्लभोय-सम्प्रदाय के सिद्धान्त-मुक्ताओं सं मेल रखने वाते रत्नों की. 
ही है । इसलिये हम वल्लभ-सम्प्रदाय के सिद्धान्तों क मेल में रखकर 


नम 5 


न 


वल्लभ संप्रदाय की भाँति सूरदास के इष्ट श्रीकृष्ण रूप परत्रह्म हैं । | 
जिस प्रकार श्रीवल्लभाचार्य जी ने अपने अनेक प्रन्थों में कृष्ण का. 
नाम हरि लिखा है और उन्हें ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव से ऊपर बताया. 


( ३१८ ) 


स्थान पर प्रतिपादन किया है। ब्रह्मा को चतुःश्लोकी ज्ञान है| हुए 
भगवान्‌ कहते हे -- ! 

पहले हौं ही होंतब एक । 

अमल अकल अज भेद बिवर्जित सुनि विधि विमल विवेक | 

सो हाँ एक अनेक भाँति करि सोभित नाना भेष। 

ता पाछे इन गुननि गए तें, हौं रहि हों अवसेष ॥' 

xX x xX > 

दशम स्कन्ध के प्रारम्भ में सूरदास जी ने परब्रह्म के रूप की 
विस्तृत व्याख्या की है और उसमें भगवान के तीनों रूप आ गये है-- 
पूर्ण पुरुषोत्तम रस रूप श्रीकृष्ण अक्षर ब्रह्म तथा अन्तर्यामी श्रीकृष्ण 


ट 


परब्रह्म का विरुद्-धर्माश्रयत्व भी उसमें बताया गया है -- 


| आदि सनातन हरि अविनाती । सदा निरंतर घट-घट वासी । 
| पूरन ब्रह्म पुरान बखानें | चतुरानन सिव अन्त न जाने ॥ 
~ ड २ 

| शुन-गन अगम निगम नहिं पावे । ताहि जसोदा गाद खिलावे ।* 

x x xX x 

सूरसागर में इस प्रकार के अनेक पद्‌ हैं, जिनमें परअह्म कुष्ण 
क अन्तर्यामी स्वरूप, विराट स्वरूप तथा निगुण स्वरूप का वर्णन 
है । भगवान के विराट रूप का वणेन करते हुए सुर कहते हैं, “नेत्रा से 
डं नूप रूप ज्योतिरूप होकर घट-घट में 
व्याप्त हो रहा है । सप्त पाताल उसके चरण हैं, आकाश सिर है तथा 
९ क, नक्षत्र, अग्नि सब में उसी का प्रकाश है? ।९ इसी प्रकार 
रती) वाले पद्मा ।उनका« विराट 
बताया गया हे । 

~ > कै. व ९ 

ह उ ब्रह्म क 'रमानन्दृस्वरूप सगुएत्व-विशिष्ट का भी शुन 
sl से किया है। बे कहते हैं. भगवान्‌! -कृष्ण, जो अधिगत आढ, 
EE 10 त सेख और अविनाशी पुरुष हैं, वे वृन्दावन में गोपियों 
क मण्डल के बीच नित्य लाला विहार करते हँ" | वृन्दावन और त्रज 
१ सूरदास सभा पद ३८५ 
२ सूरसागर सभा पढ्‌ ६२१ 
है सूरसागर सभा पद्‌ ३७० 
४ सूरसारावनी पृष्ठ २ 


है . ३१६ ) 


के आध्यात्मिक रहस्य की स सूरदास जी ने कई बार संकेत किया 
है ' । सूर ने कृष्ण को तीनों देवों से ऊँचा माना है और विष्णुका 
पूर्णावतार कहा है । विष्णु के अवतार होने की बात उन्होंने कई पदो 
में कही है । सुर के विनय-सम्बन्धी पदो में भगवान की भक्त- 
वत्सलता और भक्त की दीनता विशेष रूप से प्रस्फुटित हुईं दै । प्रायः 
लीला-सम्बन्धी पदों के पश्चात सूरदास ने इस प्रकार के पद लिखे हैं, 
जो भक्त-वत्सलता-विषयक कहे जा सकते हैं। केवल इतना अन्तर 
| | है कि भक्त-वत्सल भगवान्‌ श्रीकृष्ण की कृपा त्रज-लीलाओं में 
ग ॥ प्रेम का रूप धारण करलेती ह्‌ | यही कारण है कि लीलाओं का 
ए | वणन करता हुआ कवि लीला के सुख में स्वयं इतना तल्लीन हो 

जाता है कि भगवान्‌ की कृपा का उसे इतना ध्यान नहीं रहता, जितना 
भागवतकार को । फिर भी कवि हरि-कृपा का स्मरण दिलाना भूला 
नहीं है। चीर-हरण, कालिय-दमन, गोवर्द्धन आदि लीलाओं में हारि- 
कृपा का संकेत किया गया है। स्थान-स्थान पर गोपियों ने भगवान्‌ 
कृष्ण से कृपादृष्टि की याचना की है। कदाचित्‌ भक्त-वत्सलता का 
वणेन सुर ने भागवत के आधार पर किया है । 


जीव- 
सूर ने वल्लभ के अनुसार जीव को गुपाल (गोपाल) का अंश 
माना है और ब्रह्म की अद्वैतसत्ता को स्वीकार किया है। ईश्वर के 
विषय में उन्होंने जितने संकेत किए हैं, उतने जीव के विषय में नहीं । 
जीव को उन्होंने साधारणरूप से माया से आवृत माना है। जिस 
प्रकार वल्लभाचाये जीवों की तीन श्रेणियाँ मानते हैं, उस प्रकार का 
संद्धान्तिक विवेचन सूर ने. नहीं किया; फिर भी उनके काव्य में तीनों 
प्रकार के जीवों का संकेत अवश्य मिल जाता है। शुद्ध अवस्था वाले 
जीवों का वर्णन उन्होंने भगवान्‌ की नित्य-लीला के सम्बन्ध में और 
संसारी जीवों का वर्णन विनय के पदों में किया दे । अविद्या और 
माया को स्वरूप-विस्म्राति का कारण बताया दै.। यदि माया न हो ता 
रह्म और जीव में कोई अन्तर नहीं? । माया के कारण जीव अपने 
स्वरूप को _ छिप को भूल जाता है जैसा कि सुर के इस पद से प्रकट होता है _ 
१ सूरसागर (ना? प्र स०) पद १०६७, १०६८ 


२ वही पढ्‌ ६२२, ११८, ११८६ | 9 
३ सूरसागर नागरी प्रचारिणी सभा, पढु २८१ 


का ESR SOT se 


अपुनपौ आपुन ही बिसरयो । 

जैसें स्वान काँच-मंदिर में, भ्रमि-भ्रमि भूकि परो है। 
ज्यों सौरभ सृग-नाभि वसत है, ढुम तून सूँघि फिरयौ | 
ज्यों सपने में रंक भूप भयो, तसकर आरि पकरयो। 
ज्यों केहरि प्रतिबिंब देखि के, आपुन कूप परयौ। 
जैसें गज लखि फटिकसिला में, दसननि जाइ अरचौ । 
मर्केट मूँठि छाँडि नहिं दीनी, घर-घर-द्वार फिरयो। 
सूरदास नलिनी को सुवटा, कहिँ कोने पक्ररयौ ।' 
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संसारी जीवों की दुर्गेति, भ्रम और अनेक प्रकार की आपत्तियों 
का वणेन सूर ने बड़े, विस्तार के साथ किया है । भगवान की कृपा से 
जब यह. संसारी जीव माया से छुटकारा . पा- जाता है और उसमें 
आनन्दांश का भी आविर्भाव हो जाता है तब वह मुक्त हो जाता है। 
यह आनन्द उसका अपना ही है । भ्रान्ति तथा माया के कारण. वह 
उससे दूर पड़ा था । भ्रम दूर होने पर जीव को अपना ज्ञान हो 
जाता है-- 

अपुनपो आपुन ही में पायौ । 

सब्दहि सब्द भयौ उजियारौ, सतगुरु भेद बतायो । 

: ज्यों कुरंग-नाभी कस्तूरी, ढूढ़त फिरत. भुल्लायौ॥ 

फिरि चितयो जब चेतन हे. कारि. अपनें ही: तन छायौ॥ 

राज-कुमारि कंठ-मनि-भूषन, भ्रम भयौ कहूँ गँवायौ। 

दियो बताइ: और सखियनि तब, तनु को ताप नसायो!। 

सपने माहि नारि को भ्रम भयो. बालक कहूँ हिरायौ-। 

जागि लख्यो, ज्यों को त्योंही है, ना कहुँठगयौ न आयो । 

सूरदास समुझे की. यहः गति, मनहीं मन मुसुकायो | 

केहि न जाइ या सुख की महिमा, जयों गूँगें गुर खायौ ।* 


इन्हीं पदों को आधार मानकर सूर पर शंकर के मायावादं की |. 
प्रभाव भी बताया जाता ॥ 


दै। डा० दीनदयालु गुप्त इस विषय मॅ लिखते 
PC सूर के र । 
2 र क अन्य पद और कथनो के मिलान करने पर तथा बल 
न बर म रखने पर. हमें ज्ञात होगा कि वास्तव में सूर पर |. 
व का प्रभावःनहीँ था, ऐसे पढं का . अर्थ वत्स अ 
१ सूरसागर पद ३६६ । . | 

२ वही ना प्र० सभा पढु ४०७: 


HAHA 


HAL जज :णा 


अक. ३९१ ) 
सिद्वान्तनुसार ही है !' परन्तु हम डा० गुप्त के इस कथन से पूर्णत: 
सहमत नहीं । इसके दो कारण हें । १--सूरदास ने निश्चित सिद्धांतों 
का प्रतिपादन नहीं किया । उनका उद्देश्य भगवान्‌ का गुण-गान करना 
था । वैष्णव सम्प्रदायो के दाशेनिक सिद्धान्तों का सूक्ष्म भेद प्रकट 
करने का न तो उन्हें अवसर हो था और न आवश्यकता ही थी । 
अतएव हमारी दृष्टि से इस प्रकार की शंका उठाना ही असंगत है । 
२-माया, अविद्या, जीव, जगत्‌ आदि से सम्बन्ध रखने वाले पद 
सुर ने उस समय बनाए थे, जब वे किसी सम्प्रदाय में दीक्षित नहीं थे । 
साधारण जनता में शङ्कर के मायावाद का जितना प्रचार रहा है, उतना 
किसी अन्य वैष्णव सम्प्रदाय के सिद्धान्तों का नहीं । अतः बहुत 
सम्भव है कि सुरदास पर भी अप्रत्यक्ष रूप से शङ्कर का प्रभाव रहा हो । 
सम्प्रदाय में दीक्षित होने के पश्चात्‌ तो वे मनसा-वाचा कर्मणा, गोविन्द 
के स्मरण में ही कल्याण मानने लगे और मन को मिथ्या-वाद- 
विवाद छोड़ने का निर्देश करने लगे।२ कहीं-कहीं सूर ने उन 
ज्ञानी जीवों की ओर भी संकेत किया है, जो सदा एक रस रहते हैं 
ओर तन के भेद को वास्तविक नहीं समभते | उन्हें देह का अभिमान 
भी नहीं रहता, जबकि अज्ञानी जीव देह के धर्मा को अपना ही धर्म 
समकता है। गोस्वामी तुलसीदास जी की भाँति सूरदास जी भी 
संसार के सब क्रिया-कलापों का नियन्ता गोपाल को ही मानते हैं--. ... 

कही गोपाल की सब होइ। 

जो अपनो पुरुषारथ मानत, अति भूठौ है सोइ ।* 

जीव के सम्बन्ध में सूरदास ने भावी की प्रबलता स्वीकार की. 
दै और भावी को ही कर्म-गति माना है। तीर्नो लोक उसी के वश 
में है और उसी के अधीन होकर सुर और नर देह धारण करते हँ" । 
जीव के लिए वे भगवदूभजन को ही कल्याणकारी मानते हैं। उन्होंने 
स्पष्ट लिखा है-- i र 

सूरदास सूरदास भगवन्त भजन बिनु मिथ्या जनम रबि बिनु मिथ्या जनम गॅवेये ।? 


अष्ट छाप शौर वल्लभ-सम्प्रदाय, द्वितीय भाग, पछि ४२३ 
| रे सूरसागर (ना० प्र० सभा) प्रथम स्कन्ध, मनः. प्रबोध नाम$ शीषक मे 
संकल्षित पढ्‌ 
सूरसागर (ना० प्र० सभा) पद॒ २६२ 

वही (ना० प्र सभा) पढ्‌ २९४ 
सूर सा०-४१ 


१ 


जगत और संसार-- 


सूर के पदों से स्पष्ट झलक जाता हे कि उन्होंने वल्लभाचाये के 


“पानी के बुलबुले से दी हे ओर आचार्य वल्लभ के समान ही इख 


“सूरसागर में.किया गया है-- 


€ ३२२ ) 


जैसा कि हम पहले कह चुके हैं, वल्लभ-संप्रदाय में जगत और 
संसार अलग-अलग हैं, जगत सत्य है ओर संसार असत्या सूराः 
जी ने जहाँ जगत को गोपाल का अश बताया दै, वहाँ संसार का नग | 
नहीं लिया है और उसकी उत्पत्ति भी ब्रह्म से ही मानी है। वे जग | 
को मिथ्या मानने के लिए प्रस्तुत नहीं, जिस जगत्‌ में भगवान्‌ ग | 
गुणगान करके जीव तरता है, उसे कैसे मिथ्या कहा जा सकता है! 
प्रभु का स्मे जान नहीं पड़ता, वे संसार का सजन, पालन ओर संह | 
करते हैं और संहार के पश्चात फिर सृजन में लग जाते हैं* । सूरात ' 
संसार को हरि की इच्छा का फल मानते हें । उनकी इच्छा से प्रक 
हुआ यह संसार स्वयं भी हरिरूप ही है, फिर भी इसे मायाकृत सममो, 
अतएव मनको सब स्थानों से खींच कर कृष्ण भगवान्‌ में लगाओ। 


अविकृत परिणामवाद को माना है क्‍योंकि जगत्‌ की उपमा उन्होंने 


को.ही जगत्‌ का निमित्त और उपादान कारण माना है। सूरसाराबती | 
में सूरदास ने. सृष्टि की रचना के विषय में भी लिखा है कि किस | 
प्रकार भगवान्‌ के हृदय में सृष्टि-रचना की इच्छा उत्पन्न हुई और! 
फिर माया के द्वारा काल-पुरुप के चित्त सें किस प्रकार चोभ | 
हुआ ! तदनन्तर सत्त्व, रज, तम, इन तीन गुणों के मेल से प्रद | 
ओर पुरुष के द्वारा सृष्टि का विस्तार हुआ। वल्लभाचाये के सिद्धा| 
अनुसार सूरसारावली में २८ तत्व माने गये हैं, जिनका विवेच 


आदि निरंजन, निराकार, कोड हुतौ न दुसर । 
रचां सृष्टि-विस्तार, भई इच्छा एक ओसर । 
त्रिगुन प्रकृति तें महत्तत्व, महत्तत्व ते अहंकार । 
'मन-इम्द्री, सब्दादि पंच, तातै क्रियो विस्तार । 
'सब्दादिक तें पंचभूत सुन्दर प्रगटाए। 
पुनि सब को रचि अंड ¬$ तेका रचे अंड आपु में आप समाये।? _ 
१ सूरसागर (ना० प्र० स०) पद्‌ ४३३३ 
न CLIN पढु ४३२० 
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तीसरे स्कंध में भी सृष्टि का क्रम बताया है। यह सृष्टि-क्रम 
कपिल ने अपनी माता को बताया था | इस वशेन में सूर वल्लभ- 
सम्प्रदाय से कुछ अलग प्रतीत होते हैं क्योंकि इसमें उन्होंने माया को 
त्रिगुणात्मिका मानकर सत्व, रज ओर तम उसके गुण माने हैं और 
आगे चलकर माया का मिथ्यात्व सिद्ध किया है ।* सूरदास जी संसार 
को सेंभल के समान और जीव को संसार-सेंभल' के रूप पर मुग्ध शुक्र 
के समान मानते है। भेद खुलने पर जीव को पश्चात्ताप करना 
पड़ेगा ।* संसार का मिथ्यात्व उन्होंने स्थान-स्थान पर प्रतिपादित किया 
है और जीव की अविद्या को उसके भ्रम का कारण बताकर बार-बार 
उसे चेतावनी दी है । तर 
माया | 
माया का वर्णन सूर के पदों में वड़े विस्तार के साथ मिलता है। 
वल्लभाचाये जी ने निश्चित रूप से शङ्कराचार्य के मत से अपने मत 
को भिन्न रखा है ओर माया को सत्य तथा भ्रम दोनों ही प्रकार की 
बताया है। वह स्वयं ब्रह्म की शक्ति-स्वरूपा है ओर उसके दो स्वरूप -- 
विद्या और अविद्या हे । शांकर के मत से तो अविद्या का नाश होने 
पर जीव और जगत्‌ दोनों की ही सत्ता का लोप हो जाता है परन्तु 
वल्लभाचार्य के मत से अविद्या का नाश होने पर भो दोनों की स्थिति 
रहती है, केवल संसार का नाश होता है । सूरदास माया को ईश्वर की 
ही शक्ति मानते हैं और उन्होंने इस माया की करामात का अनेक प्रकार 
से वर्णन भी क्रिया है। यह माया-नटी हाथ में लकुटी लेकर जीव को! 
कोटिक नाच. नचाती है और उसकी बुद्धि को भ्रम में डालती दे । \ 
माया के बल से ही ईश्वर इस जगत्‌ में विचित्रताओं को भर देता दै । 
वास्तव में उसकी गति यद्द माया ही है। विनय के पदों में सूरदास ने 
माया का अनेक प्रकार से वणन किया दै। साया के चक्र में पड़ा हुआ 
भक्त हरि को भी विस्मृत कर देता है । केवल भक्ति द्वारा ही 
माया से छुटकारा सम्भव है। इस माया ने किस को नहीं बिगोया ? 


१ सूरसागर (ना० प्र स०)पद ३३४ 

२ मिथ्या यह संसार आर मिथ्या यद्द माया। 
मिथ्या है यह देह कहो क्यों हरि बिसराया। 
तुम जाने बिन जीव सब उत्पत्ति प्रय समाहि | 


शरण मोहि प्रभु राखिये चरण कमल की छोहिं। 
सूरसागर (ना० £० स०) पद॒ १११० 
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नारद जेसे ज्ञानी, शङ्कर जेसे महादेव और ब्रह्मा जैसे ® 
भी इस माया के चक्कर में आ गये हैं। सुर इस माया को हरिक्ष 
माया ही मानते हैं । इस प्रकार विनय के पदों में उन्होंने माया का 
अनिष्टकारी रूप प्रदर्शित किया दै ओर माया का प्रभाव अत्य 
व्यापक बताया है । उनके पदों में .माया का मिथ्यात्व भो प्रतिपादित 
हुआ दै । हम पहले बता चुके हैं कि उनके इन पदों को देखकर यह 
सन्देह हो जाता है कि उनपर शक्काराचाये का प्रभाव था। तूर ने 
माया को “ मोहिनी, भुजङ्गिनी, नटिनी, आदि नामां से कहा है| 
काम, क्रोध, मद, लोभ, मोहादि इसी माया के रूप हैं। माया के 
विषय में सुर ने पर्याप्त मौलिकता दिखाई हे ओर उनकी माया वल्लभ 
ओर शंकर की माया का सम्मिश्रण-सा प्रतीत होती है । सूर ने माया 
को अविद्या और तृष्णा बताकर अनेक रूपकों की योजना को है। 
अंविद्या को गाय बताकर वे अपनी इस गाय को गोकुलपति के गोंधन 
में मिलाना चाहते हैं' । यह पापिनी अविद्या आशा के समान है, 
जो जीव को भरमाती रहती है। तृष्णा भी उसी माया का स्वरुप है, 
जिसका वर्णन सुर ने एक बड़े सुन्दर रूपक में किया है 
माघौ, नेकु हटको गाइ। 
अमत निसि-वासर अपथ-पथ, अगह गहि नहि जाइ। 
छुघित अति न अधाति कबहूँ, निगम-द्र _म-दलि खाइ । 
अधष्ट-द्स-घट नीर अञ्चवति, तृषा तऊ न बुझाइ” । 
x 2 x x | 
हे या 4102 सम्बन्ध माया से उत्पन्न हैं और माया मनुष्य | | 
स्य न में डाल देती हे । सूर के लिये माया और | 
अज्ञान एक ही है“। इसी अज्ञान-तिमिर में १ । 
त दारे न-तिमिर में पड्कर मनुष्य अपने | 
` + जाता हे। माया के कारण करुणामय की सेवा को | 


१ (1) हरि तुव माया को न बिगोयो ? सूरसागर (ना० 9० स०) 
पदु ४३ तथा | 


(ii) गोपाल तुम्हारी माया महाप्रबत्न जिहि सब जग बस कीन्हों | | 
वही, पद्‌ ५४ | 
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छोड़कर मन मोह में पड़ जाता है और निकट रहने पर भी कस्तूरी 
वाले मृग के समान जान नहीं पाता" । सूर ने मायाको भगवान्‌ की 
वह शक्ति माना है, जिसके कारण यह मिथ्या-संसार सत्य-सा प्रतीत 
होता है । तृतीय स्कन्ध के ३८०वें पद में कपिल ने हरिमाया का तः 
समभाया है और भागवत के अनुसार त्रिगुणात्मिका जड़ प्रकृति को 
ही माया बताया है। माया और जीव में इतना ही अन्तर दै कि 
' माया चैतन्य-रहित है और जीव चेतन्य-सहित । माया का वर्णन 
सूरसागर में स्थान-स्थान पर मिलता है। दशम स्कन्ध पूर्वाद्ध में 
ब्रह्मा द्वारा बालवत्स-दरण-लीला में कृष्ण ने अपनी माया का रूप 
बताया है। अन्त में ब्रह्मा इसी निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि वास्तव में 
यह संसार मिथ्या दै और भगवान्‌ की माया के कारण ही सत्य 
प्रतीत होता है । ब्रह्मा की स्तुति में माया के रूप को और भी स्पष्ट 
किया गया है। ब्रह्मा कहते हैं -यह संसार, माया और देह मिथ्या 
हैं, फिर हे हरि, बताओ, हम तुम्हें क्‍यों भूल गये ? इत्यादि । कृष्ण 
भी ब्रह्मा से कहते हैं, “मेरी माया अत्यन्त अगम्य है, इसका पार 
कोई नहीं पा सकता ।”* माया वास्तव में ब्रह्म की मोहक शक्ति है, 
जा योगमाया कहा गया हे । इस योगमाया का वर्णन भी सूर ने 
किया हे । > कद 


यद्यपि सूर ने अनेक प्रकार से माया का वणन किया है तथापि 
माया के विषय में उनके ऊपर पुष्टि-मार्ग का ही प्रभाव था क्योंकि 
दशम स्कन्ध में राधा एवं अन्य गोपियो को कृष्ण के द्वारा मायाजन्य 
सांसारिक सम्बंधों का आदर करने का आदेश दिलाया गया है । 


मोक्ष 

पीछे उल्लेख हो चुका हे कि सूरदास ने पुष्टि-संप्रदाय के 
अनुसार ही जीवों की कोटियाँ मानी हे । भक्ति-मागे के पथिक 
वास्तव में उसी भक्त को मुक्त मानते हैं, जो निगुण मुक्ति को न 
भाहकर भगवान्‌ के दर्शन से सुखी होता दै । सूरदास की भक्ति स्वतः 
। है जिसके प्राप्त होने पर कोई इच्छा नहीं रह जाती | तभी ki 
| कहते हे-हे भगवान्‌ ! मुझे अपनी भक्ति दो। चाहे आप करोड़ 
१ सूरसागर पद्‌ ४३ 
रे सूरसागर (ना० प्र स०) पद १११० 
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लालच दिखायें लेकिन मुझे अन्य किसी बात को रुचि ॥ | | हे 
सकती ।”१ सूर ने कई स्थानों पर भक्ति का फल बताया है और क 


है | अधिकतर भक्तों को हरिपुर-वास ही प्राप्त हुआ हूँ। घव की कथा 
में भक्ति का फल वैकुण्ठ-निवास बताया गया है ।3 इसी प्रकार 
शुकदेव, अजामिल, राजा पुरूरवा इत्यादि की कथाओं के सम्बन्ध में 
कहा जा सकता है। सुरदास ने कहीं मुक्ति का संद्वान्तिक विवेचन नहीं 
क्रिया है । राजा पुरूरवा के वेराम्य-वणेन में निर्वाण पद का उल्लेख 
है * इसी प्रकार सोभरि ऋषि की कथा में भगवान्‌ का भजन करने वाले 
के लिये मुक्ति सुलभ बताई है ।* जीवन-सुक्त अवस्था प्राप्त करने की 
ओर सुर ने अनेक संकेत किये हैं, सारा भ्रमरगीत इस प्रकार के संकेतों 
से भरा पड़ा है, सालोक, सामीप्य, सारूप्य और सायुज्य मुक्तियों का 
सद्भान्तिक रूप तो सूर सागर में नहीं न्तु इन चारों मुक्तियाँ की 
अनुभूति सूर ने पूण रूप से की है, इसमें कोई सन्देह नहीं है पूण: 
पुरुषोत्तम श्रीकृष्ण के लीलाधाम में पचने की इच्छा सुर के कई पढ़ें 
से प्रकट होती हे और उस भगवत्‌-धाम का स्वरूप भी सुरदास ने 
बताया है ।४ भगवान्‌ के लीलाधाम में पहुँचना ही सालोक मुक्ति है, 
१ सूरसागर ना० प्र स०) पढु १०६ 
२ वही पढु ३९४ 

३ चवही पदु ४०४ 

४ वही पढ़ ४४० 
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६ (1) चकई री चलि चरन सरोवर, जहाँ न प्रेम वियोग । | 
जह्‌ श्रम-निसा होति नहिं कबहू, सोइ सायर सुखजोग । सूरसा००प३३० | 


` (11) चलि सखि तिहि सरोवर जाहि | 
जिहि सरोवर कमल, कमला, रवि बिना बिकसाहिं । वही ३३८ 
(111 मुङ्गो री, भनि स्यास-कमल पद, जहाँ न निसि कौ भाग्न । 
जह बिघु भानु समान, एक रस सो बोरिज सुखराज । वही २९९ | 
(1ए) सुदा चलि तावन को रस पीजे । | 


|: 


ग. 

जा दिन राम-नाम अन्रित-रस, स्रवन-पात्र भरि लीजै । वही ३४० | र 
i 
| 
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उनके चरणारावन्द का सान्नध्य सामीप्य मुक्ति कहलाता हे, कृष्ण के 
साथ उन्हीं के समान आचरण करना सा&प्य मुक्ति है तथा ईश्वर के 
साथ एकीभाव को प्राप्त हो जाना सायुज्य मुक्ति हे । जब भक्त रसरूप 
भगवान्‌ का अङ्ग हो जाता है तब सायुज्य-भक्ति की प्राप्ति समभनी 
चाहिये । वल्लभाचाये की साति सूर ने भी सायुञ्य-मुक्ति को ही प्राधान 
दिया है ! भगवान्‌ के नित्यरास का वणुन सायुज्य मुक्ति का ही रूप 
साथुज्य मुक्ति के भी दो रूप हँ-संसार के दुःख से मुक्ति और नित्य सुख 
की प्राप्ति । इन दोनों अवस्थाओं में जीव भगवान्‌ का अङ्ग नहीं बनता । 
लयात्मक सायुज्य-मुक्ति में जीव इश्वर का अङ्ग हो जाता है। श्रृङ्गार 
रस के संयोग और विप्रयोगात्मक दोनों ही रूप इस सायुज्यमुक्ति के 
रूप हैं। सूर ने एक का वणेन रासलीला में ओर दूसरे का भ्रमरगीत 
में किया है। अपनी आत्मानुभूति को प्रकट करते हुए वे लिखते 


नमो नमो हे कृपा-निधान | 

चितवत कृपा-कटाच्छ तुम्हारे मिटि गयो तम-अज्ञान । 
मोह-निसा को लेख रह्यो नहि, भयौ बिबेक-बिहान । 
आतमरूप सकल घट दरस्यो, उदय कियौ रवि-ज्ञान । 
में मेरी अब रही न मेरे, छुट्यो देह अभिमान । 
भावे परो आजुही यह तन, भावे रहा अमान | 
मेरे जिय अब यदै लालसा, लीला श्रीभगवान्‌। 
स्रबन करों निसि-वासर हित सो, सुर तुम्हारी आन ।' 


इस पद से सूर ने यही इच्छा प्रकट की दै कि में सदा भगवान्‌ 
की लीला का ही श्रवण करता रहूँ । यही उनके लिये सब से बड़ा सुख 
, जेसा कि उन्होंने निम्नलिखित पद में प्रकट किया हैः -- 


जो सुख होत गुण पालहि गाएँ । 
सो सुख होत न जपतप कीन्हे कोटिक तीरथ 'न्हाए । 
दिऐ लेत नहिं चारि पदारथ, चरन कमल चितलाए | 
तीन लोक तृन-सम करि लेखत, नन्दनन्दन उर आए । 
वंसीवट वृन्दावन जमुना तजि बकुण्ठ न जाव। 
-. सूरदास? हरि कौ-सुमिरन करि बहार, न भनि आवै 
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इसी अवस्था को भजनानन्द में मग्न होना कहते हैं, जिसे | 


सम्प्रदाय में स्वरूपानन्दमुक्ति कहा गया है। इसी के सम्बन्ध ङ्गे \ 
वल्लभाचार्य ने लिखा है:-- 
्रकृतिकालाद्यतीते वैकुएठाऽप्युस्कृष्टे श्रीगोपाल एव सन्तीति शेप: |) 


लयात्मक सायुज्य मुक्ति के दोनों रूप हमें सुर में दिखाई देत 
हे। वे कृष्ण के अक्षर-धाम वृन्दावन का अङ्ग बन कर उस आनन 
का अनुभव करना चाहते हें । उनके साथ अनेक देवताओं ने भी इस 
प्रकार की प्रार्थनाएँ की हैं। एक स्थान पर सूर वृन्दावन की रेणु” है | 
बनने की कामना करते है" । हिन्दी के प्रसिद्ध कवि 'रसखान' नेमी 
इसी प्रकार की इच्छा प्रकट की है। दूसरे प्रकार की लया | 
मुक्ति का वणेन गोपियों के विरह में हुआ है । वहाँ भी सूर ने भक्त 
स्वरूपा गोपियों का कृष्ण के साथ एकीकरण दिखाया हे। गोपियों को | 
आत्म-विस्मृति हो गई है और वे कृष्ण में पूणेतया तल्लीन हो जाती 
हं, तभी तो किसी-किसी गोपी के मुख से “दही लेहुरी” के स्थान में 
“गोपाल लेहुरी' निकल जाता है? । प्रवेशात्मक सायुज्य-मुक्ति का 
स्वरूप सूर ने नित्य रास के वर्णन में बड़े विस्तार से उपस्थित किया 
है। इस प्रकार हम देखते हैं कि यद्यपि सूर ने सैद्धान्तिक रप से | 
मुक्ति-भेद का वर्णन नहीं किया तथापि क्रियात्मक रूप से उन्होंने | 
वल्लभ-सम्प्रदाय के अनुसार सब प्रकार की मुक्तियों का स्वरूप अपने | 
काव्य में खडा किया है। गोपी-उद्धव-संवाद के अन्त में गोपिया | 
उद्धव से कहती हैं 


ऊधौ सूधें नैंक निहारौ । 

हुम अबलनि को सिखबत आए, सुन्यौ सयान तिहारौ ॥ 
निरगुन कहीँ कहा कहियत है, तुम निरगुन अति भारी! 
सेवत सुलभ भ्याम सुन्दर कौ मुक्ति रही हम चारी! 
हेम सालोक्य, सरूप, सायुज्यो, रहति समीप सदाई। 
सो तजि कहत और की औरै तुम अलि बड़े अदाई। 
ई भूर तुम बड़े चतुर हौ, बहुत कहा अब कहिए। 


~ 
बेह्दी काज | फरत भटकत कत ग ए | 
त, अब मार नि नज गहि 
2 ग | oS Sd 
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सूत्र १४ । 
करहु मोहिं बेशु, छक 


देहु वृन्दावन वासा । सूरसागर 
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तुम अज्ञान ' कतहिं. उपदेसत, ज्ञान रूप हमा | 
निसिदिन ध्यान सूर प्रभु को अलि देखत जित तितहीं* । 
खूर की गोपियाँ विरहासक्ति में चारों प्रकार की मुक्ति का 
आनन्द ले रही हें । वे कृष्णमयी हो चुकी हैं और अपने आपको 
ज्ञानरूप मानती हैं | जिधर भी वे देखती है, उधर ही कृष्ण का. स्वरूप 
दीख पड़ता है । यह प्रवेशात्मक और लयात्मक दोनों प्रकार की. सायुज्य 
मुक्ति की चरम सीमा है । इसी जीवन-मुक्त अवस्था को सूर ने सर्वे- 
श्रेष्ठ बताया है । सूर उच्च कोरि के भावुक कवि थे । इश्वर का लीला- 
धाम, श्रवण, सेवा-संगति आदि अवस्थाओं में सूर जिस आनन्द का 
अनुभव करते हैं, वह किसी मुक्ति में दुर्लभ दै। उस आनन्द को 
सूरदास जी ने बड़े-बड़े मुनियों के लिए भी स्पृहणीय माना है। वेद, 
` उपनिपदादि धमे-प्रन्थो में जिस परमधाम का वर्णन है, वह सूरदास जी 
का लीला-धाम है, उनका भजनानन्द्‌ ब्रह्मानन्द से बढ़ कर है । 


भागवत की भाँति सूरदास में भी आध्यात्म-पक्ष की झलक भी 
मिलती हे । वल्लभ-सम्प्रदाय के अनुसार सूरदास ने ब्रज, वृन्दावन, 
गोकुल को नित्य लीला-घाम गोलोक का अवतरित रूप माना है और 
| थान-स्थान पर ब्रजधाम की से मुक्तकण्ठ प्रशंसा की है |? ब्रह्मा ने ब्रज 
| दावन की महिमा 'वत्सहरणलीला' के समय गाई है। सूर कहते हैं 
: | कि "अज की लीला कौ देखकर विधि का ज्ञान भी नष्ट हो गया, ब्रज 

| की गोपियाँ धन्य हैं, ग्वाले धन्य हैं, वे बछड़े और गौएं धन्य हैं। 
| इस ब्रजलीला का पार शारदा भी नहीं पा सकती |” इस वृन्दावन 
| "रज भी प्रशंसनीय है, जहाँ कृष्ण ने धेनुओं को चराया और अपने 
| अवरों से वेणु वादन किया । अरे मन ! इस स्थान का क्या कहना ? 
| 'ह तो पुरातन पूर्ण पुरुष श्रीकृष्ण स्वयं निवास करते हैं। i 
| रम में कुछ लेना देना नहीं है, केवल मनमोहन के ध्यान में ही 
वकिल. न 


१ सूरसागर पद ४४१८ 
रे भजनानन्द्‌ अति हम प्यारौ । 

मह्यानन्द सुख कोन बिचारौ ? सूरसागर (श्रभर गीत) 

रेन्दावन ब्रज को महत्त का पे बरनौ जाय । 

चतुरानन पग परसि के लोक गयो सुखपाय ॥ 

सरसागर, ना० प्र स०, पदु १११० 


पु: सा०-४२ 


“उत्पन्न हुई और वे भी बज "आर ब्रजवासियों के भाग्य को सराह 


_लिखी गई है किन्तु उसमें सर की मौलिकता मो दै और बंगीय # | 
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सब आनन्द है। यहाँ की समता कल्पबृक्ष ओर कामधेनु | नी 
कर सकते ।' इसीलिये तो ब्रह्मा के रूप में सूर ने ब्रज की रेणु हेने 
की कामना प्रकट की दै ।* | | 

सुर का वृन्दावन, जैसा कि हम पहले कह चुके हैं! नारायण के | 
वैकुण्ठ से भी बढ़कर है ।' वृन्दोवन से मुरली की ध्वनि जब वैकुए | 
पहुँची तो नारायण और कमला दोनों के हृदय में उसके प्रति बड़ी रुचि | 


लग» - 
“ ` 'मुरलौ घुनि बेकुएठ गई । ८ 
' नारायन-कमला सुनि दम्पति, अति-रुचि हृदय भई | 
सुनो प्रिया यह बानी अद्भुत, बृन्दावन हरि देखौ। 
“धन्य धन्य? श्रीपति मुख कहि कहि, जीवन त्रज को लेखों । 
रास-विलास करत नँद-नन्दन, सो हमते अति दूरि। 
धनि वन-धाम धन्य त्रज-धरनी, उडि लागे जो थूरि। 
«वह सुख तिहूँ. भुवन में नाही जो हरि-संग पल एक । 
सूर निरखि नारायन. इक टक, भूले नैन निमेष।|? . 
` सूर ने त्रजधाम ओर वृन्दावन को लोकिक और अलौकिक 
दि गा दिये हैं और पूर्णतया वल्लभ-सम्प्रदाय का अनुकरण ' 
केया. दै“! re: | 
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रास | तर 
` वृन्दावन को भाँति सूर ने रास! को भी आध्यात्मिक पर ह 
प्रदान किया है और विशद वर्ण वेवत्ते पुराए | गा 
र [र रास का विशद वणन किया है । ब्रह्म-वं वत्त पुरा i 

एष्छुुराण, हरिवंश आदि पुराणों में तो रास का वर्णन हुआ दी ४ | सा 
चतन्य-सम्भ्रदाय के गोस्वामी ने भी उसका आध्यात्मिक छ| स्व 
बड़े विस्तार से प्रतिपादित. किया दै । 'उउज्वल-नीलमणि” में ण | यर 


9 


नयक अज्ञार-रस का बड़ा विस्तार है और मधुर अर्थी| 
भक्ति-रस की श्रेष्ठता का तकंपूर प्रतिपादन हुआ है । जहाँ तक गस, 
का प्रश्‍न हे, सुर की रासलीला 'रासपञ्चाध्यायी? को आधार मार्त. 


१ सूरसागर (ना प्र» स०) पदु १६०९ . 
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॥ है... . "ऱ्य ( ३३१ ) 
|| ॥ 

प्री। भागवत में राधा का. उल्लेख नहीं हे । बंगीय वैष्णव-शाखा 
में परकीया-भाव को प्राधान्य दिया गया है, जवकि वल्लभ-सम्प्रदाय- 
बालों ने स्वकीयाभाव को अपनाया है, किन्तु इस लीला पर वंगीय 
प्रभाव अवश्य मानना पड़ेगा । “श्रीमद्भागवत' में तो स्वकोया-परकीया 
का भाव उपस्थित ही नहीं होता क्योंकि भागवतकार ने प्रारम्भ से 
श्रन्ततक रास में आध्यात्मिकता का निर्वाह किया हे । श्रीकृष्ण को 
परम पुरुषोत्तम परमात्मा स्वीकार कर लेने पर स्वकीया और परकीया 
का प्रश्‍न ही असंभव हे. क्योंकि यह सब कुछ उनका अपना ही विलास 
| है और उनकी ही अंगभूता - अन्तरंग शक्ति । रासलीला तथा उसमें 
` प्रवेश करना सुर का चरसलच्य है। उसी स्थिति को उन्होंने सब से 
बड़ी मुक्ति माना है। वेद, सुर, नर, मुनि, शिव आदि इस रास-रस 
की अ'श-कला. को भी प्राप्त नहीं कर सकतं* | रास-रस का वणन 
सूर अपनी शक्ति के बाहर की वस्तु समभते हैं। रास का प्रभाव 
सावेत्रिक एवं सावेभौतिक है; उसके प्रभाव.से यमुना भी उलटी बहने 
लगती है, सुर, नर ओर मुनियों का ध्यान टूट जाता है ओर चन 

भी आत्म-विभोर होकर आकाश में अपना माग भूल जाता है*। 
हम पहले कह चुके हैं कि सूर ने रास-वणुंन भागवत के आधार पर 
ही किया है और उसी के, आधार पर रास के श्रङ्गार-परक भावों को 
परत्रह्म कृष्ण के संसर्ग के -कारण निर्दाप ठहराया दे । सूरसागर में 
मुरली की ध्वनि सुनकर गोपियाँ का आकुल होकर कुल- 

« गृह-व्यापार आदि को,तिलाळजलि देकर कृष्ण के समीप दौड जाना 
| तथा बाद में कृष्ण द्वारा उन्हें उपदेश देना भागवत के अनुसार ही है! 
भागवत पर आधारितः होने पर भी सूर के रासःवणेन में पर्याप्त 


प्‌ 
रए | मौलिकता है, उसमें - लोकिक ओर: आध्यात्मिक भावों का सुन्दर 
10 | सामञ्जस्य है । आध्यात्मिक रूप में कृष्ण घन हैं एवं गोपियाँ दामनी 


स्वरूपा तथा भौतिक-पक्ष में कृष्ण नायक और गोपियाँ नायिकाएं । 
यह रास शाश्वत है: , 
वृन्दावन हरि यहि विधि क्रीडत सदा राधिका सङ्ग | | 
भोर निसा कबहुँ नहि जानत सदा रहत इक रङ्ग। 
तथा 
नित्य धाम वृन्दावन श्याम, नित्यरूप राधा त्रजबम। 
पणाचा नन लल 
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नित्य रास जल नित्य बिहार, नित्य मान 
ब्रह्म रूप एही करतार, करनहार त्रिभुवन संसार । 
नित्य कुञज-सु नित्य हिंडोर, नित्य हि त्रिविध समीर भक्तोर' | 


मुरली का भी सूर ने लौकिक और अलौकिक दोनों रूपों ते 


वर्णन किया दै । जहाँ एक ओर उन्होंने वल्लभाचार्य के अनुसार मुर 
को आध्यात्मिक रूप दिया है, वहाँ दूसरी ओर लौकिक दृष्टि से भी 
मुरली को लेकर बड़ी खिलवाड़ की हे । राधा को तो उन्होंने प्रकृति 


माना दै और कृष्ण को पुरुष, फिर प्रकृति-पुरुष की एकता भी प्रत 
पादित की दै? । कहीं-कहीं उन्होंने राधा को कृष्ण की शक्ति कहा है | 
आर उसी रूप सं उसकी उपासना भी की हे। वल्लभ-सम्प्रदाय मे \ 
राधिका को स्वामिनी माना है । स्वयं गोस्वामी विद्ठलनाथ जी ने 


राधा के विषय में 'स्वामिन्यष्टक' और 'स्वामिनी-स्तोत्र' द्वारा राधा 
की उपासना की है। सूर की गोपियों का विभाजन भी अनन्यपृवा, 
अन्यपूर्वा तथा गुणातीता के रूप में हो सकता है। 

श्रीमद्भागवत, वल्लभ-सम्प्रदाय तथा अन्यान्य सम्प्रदायों को 
आधार मानते हुए भी हमें सूर के सिद्धान्तों में पर्याप्त मौलिकता 
मिलती है । पिछले अध्याय में हम दिखा चुके हैं कि सुर ने अपने इट 
के अतिमानवीय रूप के साथ मानवीय रूप का भी चित्रण किया है। 


उनके कृष्ण एक ओर तो भागवत के श्रीकृष्ण ओर वल्लभ के इष्टदैव, 
परब्रह्म पुरुषोत्तम-स्वरूप तो हैं ही, दूसरी ओर उनके कृषण में मानवता 
का भी पूरा पूरा पुट हमें मिलता हे। कृष्ण के बालरूप का वणेन | 


करता हुआ कवि उन्हें अबोध; सुकुमार, चञ्चल तथा घृष्ट शिशु के 
रूप में चित्रित करता है। उस चित्रण में इतनी मानवीयता और 
मनोवेज्ञानिकता दै कि कृष्ण हमें अपने बीच खेलते हुए प्रतीत होते 


। सम्भवतः इसीलिए सूर उनकी ¬ छाए सूर उनकी अलौकिकता की ओर पाट की ओर पाठक क | 


१ सूरसागर ( ना० प्र स० ) दृशम स्कन्ध रास पञ्चाध्यायी, 
२ वजहिंबसे आपुदि बिसरायौ । 
प्रकृति पुरुष एकहि करि जानहु बातन भेद करायो । 
जल थब जहाँ रहों तुभ बिजु नहिं वेद उपनिषद गायौ | 
तच जव एक हम दोऊ सुख कारन उपजायो। 
महा रूप द्वितिया नहि कोऊ, तब मन तिया जनायौ । 
भूर स्याम सुख देखि अल्प इँसि आनन्द, पुन्ज बढायौ ॥ . 
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ध्यान आकर्षित करते जाते हैं। विभिन्न संस्कारों, उत्सवों और समा- 
रोहों का साङ्गोपाङ्ग वणेन सम-सामयिक समाज का प्रतिविम्ब स्वरूप 
है। गोचारण-प्रसंग में भी कृष्ण साधारण ग्वाल्ले के रूप में चित्रित 
किये गये हैं। उनकी शरङ्गार-लीलाओओ के चित्रण को देखकर पाठक 
को सहसा यहद विश्वास नहीं होता कि बे केवल आठ-नौ वर्ष के होंगे । 
प्रेम की ऐसी घातें, नये-नये दाँव-पेच और विचित्र रति-क्रीडाएँ 
पाठक को विवश कर देती हैं कि वह कृष्ण को रसिक-शिरोमणि, चतुर 
रतिनागर के रूप में देखे । यही बात गोपियों के विषय में भी है। 
इसे हम सूर की मौलिकता कह्‌ सकते हैं । 

जीव, जगत, मोक्ष आदि के विषय में भी सुर ने केवल मोलि- 
कता ही नहीं, निर्भीकता भी दिखाई है। जगत ओर संसार के सूक्ष्म 
भेद की ओर सूर का ध्यान इतना नहीं गया है और नही जीवों की 
कोटियाँ गिनाने में उनका मन रमा है, ब्रज भूमि में प्रवेश होने से 
पहले उनका मन सामीप्य के लिए मानो तड़पता था। माया और 
अविद्या को वे आवरण समभते थे। इसलिये भगवान्‌ के सम्मुख 
सुरदास कभी करुणा-कन्दन करते हुए दीख पढ़ते हें तो कभी अपना 
दन्य प्रकट करते हुए और कभी माया और उसके रूप तृष्णा आदि 
पर पिल पड़ते हुए लक्षित होते हैं। यही कारण है कि वल्लभाचार्य 
जी से साक्षात्कार होने तक वे घिघियाते रहे । ब्रज-भूमि के स्पशं से 
उनका घिघियाना बन्द हो गया और मानो उन्हें परमधाम को प्राप्ति 
हो गई । उस परमधाम में पहुँच कर भगवान्‌ का लीला-गान ही वे 
अपना कत्तव्य समझते रहे । जीवन्मुक्त भक्त को मोक्ष की विभिन्न 
कोटियों के पचड़े में पड़ने से क्या मतलब? इसीलिए सुरसागर में 
दाशनिक सिद्धान्तों की खोज करना असंगत-सा ही प्रतीत होता है। 


2 


नवम अध्याय 
सूरदास का मक्ति-फत्त 


सूर-साहित्य की प्रष्ट-भूमि का विवेचन करते हुए हमने संतन 

में भक्ति-आन्दोलन का विश्लेषण किया दै। उत्तरी भारत के वेष्णव 
। सम्प्रदायों ने अपनी भक्ति-भावना का सुत्र श्रीमद्भागवत से ग्रहण 

ih | किया है, इसका हम पहले ही विवेचन कर चुके हें । यद्यपि इस प्रन्ध 
Nl | में वर्णाश्रम-धर्म, मानव-धमे, कमे योग, अष्टाङ्ग योग, ज्ञान योग और 


st 


भक्ति योग आदि भगवद्‌-भक्ति की प्राप्ति के सभी साधनों का विशर 
विवेचन है, परन्तु इस महापुराण का मुख्य प्रयोजन भक्ति का उलप 
| दिखाकर मनुष्य को उसकी ओर प्रवृत्त करना है । वेदिक-काल से 

॥ लेकर पौराणिक युग तक के भक्ति सिद्धान्तो का समन्वय और सामज्ञप्य 
। हमें इसमें मिलता है । भक्ति के विकास पर हिन्दी में कई निबन्ध लिखे 
1 जा चुके है । हम संक्षेप से भक्ति का विकास-क्रम दिखलाते हुए भक्ति 
का विश्लेषण प्रस्तुत करते हैं । 


भक्ति का विकास ओर विश्लेषण 
“7 भारतीय धमे-पद्धति में लोक-धर्म के तीन अवयव हैं । प्राचीन | 
काल से ही ये तीनों अवयव भारतीय धर्म-साधना में प्रतिष्ठित है 
वास्तव में ये तीनों ही मानवता की पूर्णता के लिए आवश्यक हैं, परन्तु । 
| देश-काल की परिस्थितियों के अनुकूल कभी एक का प्राबल्य रहता 
| तो कभी दुसरे का । इनके अनुपात को सुव्यवस्थित और सुमर्यादित | 
| | बनाना हो भारतीय धमे-साधना की मौलिकता रही है। बेटों मे | 
| प्राकृतिक शक्तियों को दैवीरूप दिया गया है और उनकी उपासना 
| | अनेक मंत्र मिलते हैं। ज्ञान-पक्ष में सब देवताओं को एक ही बरहम के 
| नानारूप बताया है' । एक और वेदों में ब्रह्मवाद की प्रतिष्ठा है और | 
| hl न ओर ना का भी विधान दै, जो एक प्रकार से उपासना | 
| ही बाहारुप हे । वेदों में--विशेषकर यजुर्वेद में--बहुत से काम्य र! | 
[| नोत्यक यज्ञा का विधान दै। साथ ही साथ वैदिक ऋषियों ने अपनी 
| र मित्रं वरुणमग्माहुरथो दिग्यस्स सुपण गरुत्मान्‌ । | 
पक सद्विप्रा बहुधा बद्न्त्यग्निं यमं मातरिश्वानमाहुः । | 
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सहृदयता और भावुकता का भी परिचय दिया है । उनकी यह भावुकता 
देवताओं की स्तुतियाँ तथा प्राकृतिक दृश्यों के सम्बन्ध में सौन्दर्य 
भावना ओर शुद्ध अनुराग प्रेरित रमणीय उक्तियों के रूप में प्रकट 
हुई दे । 


घैदिक काल में ही धत्रह्म को नराकार भावना हो चुकी थी। 
ऋग्वेद के पुरुषः सुक्त में इश्वर की भावना पुरुष रूप में की गई है। 
ब्राह्मण-प्र थों में तो इस भावना को और भी पुष्टि मिली और ब्रह्म 
की पुरुप-नारायण के रूप में कल्पना की गई । हम यों कह सकते हैं कि 
मंत्रकाल या संदिताकाल में परमेश्वर की विभिन्न शक्तियों का साक्षात्‌ 
करके उनको एक समष्टि शक्ति के रूप में ग्रहण किया गया और फिर 
व्राह्मणकाल में बुद्धि और कल्पना के बल पर उस शक्ति के स्वरूप का 
परिचय दिया गया । इसे हम ज्ञान ओर उपासना का योग कह सकते 
हैँ अथवा बुद्धि और हृदय का सामञ्जस्य। उपनिषदा में भी इसी 
प्रकार के प्रयत्न स्पष्ट लक्षित होते हें । ब्रह्म को अन्नमय, प्राणमय, 
मनोमय, विज्ञानमय और आनन्दमय देखना ही उसे अपनी अन्तःसत्ता . 
के बाहर बाह्य जगत्‌ में देखने का ही प्रयत्न है।' 


वेदिक वाङ्गमय में यह त्रह्म की भावना हमें विभिन्न रूपों में 
स्फुटित होती हुई दृष्टिगोचर होती दै । ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, अग्नि, 
वरुण, वायु ब्रह्म के ही विभिन्न प्रतीक हैं । इस प्रकार ब्रह्म की ही समष्टि 
शक्ति बुद्धि और कल्पना का योग पाकर अनेक नाम-हपों में विभक्त 
हुई-सी प्रतीत होती दै । इस उपासना-पक्त के साथ ज्ञान-पक्ष का रूप 
भी हमें वैदिक काल में बराबर मिलता हे । उपनिषदू-काल में तो स्पष्ट 
ही दो मागे दिखलाई देते हैं। निवृत्ति-परक ज्ञानमागे की poe 
तथा कठोपनिषद्‌ आदि में तथा कमें-परक ज्ञान-मार्ग की ईशावा- 
स्यादि उपनिषदों में ब्याख्या हुई है। कर्म-परक ज्ञानमार्ग से द्वी उस । 
भक्ति-माग का विकास हुआ, जिसमें हृदय-पक्ष प्रबल होता I झो 
रागात्मक तत्व को प्रधानता .मिली । ब्रह्म के मृत और i म्य 
और अमृत, स्थित और ओर चल, अणु और सहान दोनों ही रूपा का_ 


१ अन्नं ब्रह्मेति ब्यजानात्‌ । प्राणो ब्रह्मेति ब्यजानात्‌। मनो ब्रह्मेति ष्यजा- 


नातू । बिज्ञान ब्रह्मेति व्यजानात्‌ । आनन्दो ब्रह्मेति ब्यजानात्‌। | 
| तैत्तिरीयोपनिषद्‌, भरगुवढ्बी । 


( ३३६ ) 
वणन उपनिपदों में मिलता है। अन्त में उसे मूते ॥ ' अभूत 
दोनों से परे बताया दै ।* बृहदारण्यक में स्पष्ट बतलाया है-- 
द्रोवाव ब्रह्मणो रूपे मूतेञचंवा मूत्त । 
मत्यंञ्चामृतं च, स्थितं च, यच, सञ्च, तञ्च । 
सारांश यह दै क्रि उपनिपदों में विशुद्ध तत्वज्ञान के लिए त्रह्म 
को निगु ण और अव्यक्त कहा गया है. प्रन्तु उपासना के लिए उसका | | 
सगुण रूप ही सामने रक्‍खा है पर तात्विक रूप से ब्रह्म की भावना | ` 
एकत्वनिष्ठ ही थी-- ! 
त्वं ब्रह्मा त्वं च वे विष्णुस्त्वं रुद्रस्त्वं प्रजापति: । 
स्वमग्निवेरुणो वायुसूवभिन्द्रस्त्वं निशाकरः ॥ 
त्वं मनुस्त्वं यमश्च त्वः प्रथिवी व्वमथाच्युतः । 
स्वार्थी स्वाभाविकेऽर्थे च बहुधा तिष्ठसे दिवि ॥ 
मैत्रायण्युपनिषद्‌ ४।१२।१३ 
उपासना-पद्धति में विधि-विधान और उपचार का भी समाबेश 
हुआ । वेदिक काल का पूजा, जो केवल द्रव्ययज्ञ द्वारा ही सम्पादित 
होती थी और जिसमें भय, लोभ या कृतज्ञता के ही भाव रहते थे, 
धीरे-धीरे परिष्कृत होती गई | ब्रह्म के स्वरूप के बोध के साथ उसका 
विशेषीकरण हुआ और पूजा ने श्रद्धा-समन्वित उपासना का रूप” 
धारण कर लिया । बुद्धि के योग के कारण द्रव्ययज्ञ का परिष्कार ज्ञान- 
यज्ञ के रूप में हुआ। उपनिषदों से लेकर श्रीमद्भगवद्गीता तक द्वव्य- ह 
यज्ञ की अपेक्षा ज्ञान-यज्ञ की विशेषता प्रतिपादन करने के उपाच सप्र | “ 
लक्षित होते हें । हम पहले लिख चुके हैं कि घोर अङ्गिरस ऋषि द्वारा | 
देवकी पुत्र श्रीकृष्ण को इस विद्या को देने का उल्लेख छान्दोग्य | . 
उपनिषद्‌ में है। श्रीमद्भगवद्गीता में भी इसकी श्रेष्ठता प्रतिपादित | 
की गई हे ।२ | 


> 

इस यज्ञ में ज्ञान और कमै दोनों का समन्वय है, मनकी | के 
से 

१ 
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बोधवृत्ति और रागात्मिका बत्ति का संयोग है। धीरे-धीरे मन की 


रागात्मिका वृत्ति को प्रधानता मिलती गई और भागवत-धमे की प्रति 

इ । विष्णु को प्रधानता वैदिक काल में ही मिलने लगी थी, रग 

१ अणोरणीयान्‌ महतो महीयानू, काक 
आत्मा शुद्दायां निहितोऽस्य जन्तोः | 

२ श्रेयान्वुन्यमयाद्यज्ञाज्ञानयज्: परंतप । गी 


(शवेत० ३-२०) 
ता ४-३३ 


। ३३७ ) 
चलकर तो विष्णु हो भागवत धर्म के सर्वश्रेष्ठ देव निश्चित हुएं। 


पते | कृष्ण के विकास में हम बंतला चुके हैं कि कि प्रकार विष्णु, नारायण, 


वासुदेव और कृष्ण में एकता स्थापित हुई और श्रीकृष्ण भागवत धर 
के मुख्य आधार बने ? प्रारंभ में तो श्रीकृष्ण में लोकर॑जक और लोक. 
रक्षक दोनों ही स्वरूपों का समन्वय था, परन्तु धीरे-धीरे उनका 
लोक-रक्षक स्वरूप तिरोहित होता गया और केवल ऐसे स्वरूप की 
प्रतिष्ठा की प्रवृत्ति बढ़ती गई, जो अत्यन्त घनिष्ठ प्रेम का अवलम्बन हो 
सके | यद्यपि सभी पुराण किसी न किसी देवता को प्रधान मानकर 
इस उपासना-पद्धति का निरूपण करते हैं, फिर भी श्रीमद्भागवत को 
इस प्रवृत्ति का विशिष्ट सुमधुर, सुस्प [दु फल कहा जा सकता है। गीता 
में जो भक्ति का रूप है, वह कर्म और ज्ञान से समन्वित हो. 
कहा जा सकता है परन्तु भागवत में तो कर्म और ज्ञान से अलग 
भक्ति का स्वतंत्र क्षेत्र तैयार किया गया है शाडिल्य-भक्ति-सूत्र, 
नारदभक्तिसूत्र और पान्चरात्र-संहिताएँ इसी परम्परा के अन्थ हैं। 
श्रीमद्भागवत की एंक विशेषता यह भी है (कि उसमें ज्ञान या स्वरूप-बोध 
के लिए तस्वचिन्तक की स्वाभाविक पद्धति को स्त्रीकार किया गया है। 
आगे चलकर वैष्णव सम्प्रदायों ने इसी भक्ति-पद्धति की अपनाया, 
जिसका विवेचन हम पहले कर चुके हैं । 
भक्ति की व्याख्या-- 
भक्ति शब्द भज्‌” सेवायाम्‌ धातु से क्तिन्‌ प्रत्यय लगाकर बनाया 
है जिसका अर्थ है भगवान्‌ का सेवा-प्रकार । शाण्डिल्य-भक्ति-सूतर में 
लिखा] है, कि ईश्वर में परम अनुरक्ति ही भक्ति है' । नारद-भक्ति 
सूत्र में लिखा है कि भक्ति ईश्वर के प्रति - परमम्रेमरूपा.हे ओर अम्रृत- 
सरूपा भी है। जिस परम प्रेम-रूपा और अमृतस्व॒रूपा भक्तिको 
गकर मनुष्य तृप्त हो जाता है, सिद्ध हो जाता है और अमर हो जाता . 
है, जिस भक्ति के प्राप्त होने पर मनुष्य न किसी वस्तु की इच्छा करता 
' न शोक करता है और न किसी वस्तु में आसक्त होता है; विषयभीगों 
प्रति उसका कोई उत्साह नहीं रहता और आत्मानन्द के साक्षात्कार 
से | संसार के विषयों से ~~ शार के विषयों से निरपेक्ष होकर मस्त रहताःहै*। ' होकर मस्त रहता-है? । 
१ सा परानुरक्तिरीश्वरे । शाण्डिल्य भक्ति-सूत्र, भक्ति-चन्द्रिकी, स 
धी गोपीनाथ कविराज, पृष्ठं ₹ र 
नोरद्‌-भक्ति-सून्र १; २, ३; ४, २; ३ र 
सू स०--४३ a 


' के द्वारा ही जाना जा सकता है" । 


र > ) 


भागवतकार ने भक्ति का लक्षण इस प्रकार दिया पु नु 
के लिए सर्वश्रेष्ठ घमं वही है, जिसके द्वारा भगवान्‌ कृष्ण में भक्ते : 
भक्ति भी ऐसी, जिसमें किसी प्रकार की कामना न हो और जो गिल | 
निरन्तर बनी रहे, ऐसी भक्ति से हृदय आनन्द स्वरूप भगवान्‌ बी 
उपलब्धि करके कृतकृत्य हो जाता है” * । 


भक्ति-रसाम्रत-सिन्घु' में भक्तिकी बड़ी विस्तृत व्याख्या की गई 
- है। इस ग्रन्थ के चार विभाग हैं--पूर्व, पश्चिम, उत्तर और दक्षिण | 
पूवे विभाग में भक्ति की व्याख्या की गई दै । इसमें चार लहरी हैं। | 
प्रथम लह्री में भक्ति के सामान्यरूप का विश्लेषण हुआ है, दूसरी म॑ ( 
` साधना भक्ति का स्वरूप बताया दै, तीसरी में भाव-भक्ति का विवेचन 
है और चोथी में प्रेम-भक्ति का । 


महाप्रभु वल्लभाचार्य जी ने भक्ति की परिभाषा इस प्रकार 

` से की है, “भगवान्‌ में महात्म्यपूर्वक, सुद और सतत स्नेह ही भक्त 
'है। मुक्ति का इससे सरल उपाय नहीं हे”? | | 
ओर भी अनेक आचायों ने भक्ति के लक्षण किये हैं परु | 

उन सभी लक्षणों में दो लक्षणों पर विशेष जोर दिया गया है- 

१-ईश्वर के प्रति अनन्य प्रेम तथा २-अन्य सांसारिक वस्तुओं से 

वैराग्य । श्रीमद्भागवत में हमें भक्ति के तीन स्वरूप मिलते है ' 

१-विशुद्ध भक्ति, २-नवधा भक्ति, ३-प्रेमा भक्ति । श्रीमद्भागवत में 

विशुद्ध भक्ति का विवेचन कई स्थानों पर हुआ है। एकादश स्क | 

के चौदहवें अध्याय में उन्होंने भक्ति को योग, ज्ञान, धर्म, स्वाध्याय, | 

तप, दान, जाति आदि से भी ऊपर माना है?। नवम स्कन्ध में | 

भगवाम्‌ ने घोषणा की है कि मैं भक्तों के अधीन हूँ, मुझे केवल भक्त 


7 GOO em meme 0. . > प हेडा ७ का | 

१ सव एसां परोधमो यतो अक्तिरधोइजे । 
; अहैतुक्यप्रतिहता ययाऽऽत्मा संप्रसीदति । (१-२-६) 
२ माहास्म्यजञानपस्तु सुदृदः स्तो ऽधिकः । | 
- स्नेहो भक्तिरिति प्रोक्तस्तया युक्तिनेचान्यथा । त० ढी० नि० शग | 
सागर बम्बई, श्लोफ ४३ पृष्ठ $ २७ | 


भागवत स्कन्ध ११ अध्याय १४ श्लोक २० से २९ 
४ भागवत ३-४ । ६३ से १८ 
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श्रीमद्भागवद्‌गीता में भी इसी प्रकार की भक्ति की ओर संकेत 
किया है: कन ५ 98:28: 
भक्त्या त्वनन्यया शाक्यः अहमेवंविधो5जुन । 
ज्ञातु द्रष्ड च तत्त्वेन ‹ प्रवेष्टः च परन्तप ॥ ११ | ४४ 
श्रीमद्भगवद्गीता में श्रीकृष्ण भगवान्‌ कहते हैं “यदि कोई 
अतिशय दुराचारी भी अनन्य भाव से मेरा भक्त होकर मुझको भजता 
है तो वह साधु ही मानने योग्य है क्योंकि वह यथार्थ निश्चय वाला 
है' वह शीघ्र ही धर्मात्मा हो जाता है और सदा रहने वाली परम 
शान्ति को प्राप्त होता है । हे अजु न ! तू निश्चय जान, मेरा भक्त नष्ट 
नहीं होता' ।” श्रीमद्भागवत की यह विशेषता है कि इसमें ज्ञान, 
वैराग्य और भक्ति से युक्त नेष्कम्य का आविष्कार किया गया हे तथा. 
भक्ति-सहित ज्ञान का निरूपण हुआ है। ज्ञान की अन्तरंग साधना 
में श्रवण, मनन और निदिध्यासन को विशेष स्थान देने पर भी 'नतत्रो- 
पायसहस्राणाम्‌? कहकर भक्ति को ही मुख्य माना है। इसका कारण 
यह है कि ज्ञान का आविर्भाव होने के लिये शुद्ध अन्तःकरण की 
आवश्यकता होती है और समस्त कामनाओं को नष्ट करने का कारण 
होने से भक्ति ही अन्तःकरण की शुद्धि का प्रधान कारण है । ज्ञान 
और भक्ति का सामंजस्य भागवतकार ने स्थान-स्थान पर किया है। 
निम्नलिखित श्लोक में यह सामव्जस्य बड़ी सुन्दरता से प्रस्तुत 
किया गया है-- े 
वदन्ति तत्तत्त्वविदस्तत्त्वं यञ्ज्ञानमद्वयम्‌। . : हर 
ब्रह्मेति परमात्मेति भगवानिति शब्द्यते ॥ भागवत, १-२-११ 


अर्थात ब्रह्म, परमात्मा और भगवान्‌ ये तीन नाम प्रथक्‌-प्थक्‌ 
तत्व के नहीं, एक ही परमतख की इष्टि-भेद ` के अनुसार त्रिविध 
अनुभूति मात्र है । ज्ञान-राशि के उदय-काल में भगवत्तचु का जो 
| आलोक साधक के शुद्ध, सात्विक हृदय-पटल पर प्रतिफलित होता है, 
से ब्रह्म कहते हें । यही आलोक-पुळ्ज जब बिम्ब रूप से साधक के 
 हैदयाकाश में प्रतीत होता दै तब वह परमात्मा कहलाता है । ये 
“हानुभव और परमात्म-दर्शन दोनों ही भगवत्‌-तप्व के खण्ड' या 
| अश-बोधमात्र हें । इस ब्रहम के प्रतिष्ठान एवं परमात्मा के अधिष्ठान- 
ह एस का अकयं को जो शी वाम खू म हत शा से 
१ गीता३। ३०-३१ 
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भगवान्‌ नाम से निर्देशित किया जाता है । इस | से ज्ञे | 
अनुभव होता है, वही भगवान्‌ का विज्ञान-समन्वित (परम र 
ज्ञान हे और वह भक्ति-भावितं नेत्री से ही परिज्ञात होता ३ 
वास्तव में भक्ति और छ्वान में कोई तात्विक भेद नहीं है। 
भक्ति की पराकाष्टा ज्ञान दै और ज्ञान की पराकाष्ठा भक्ति । जहाँ भक्ति 
को ज्ञान से श्रेष्ठ बताया गया है, वहाँ भक्ति का अर्थे साधन अत्ति 
ओर जहां ज्ञान को भक्ति से श्रेष्ठ बताया गया है, वहाँ ज्ञान का धे | 
परोत्त ज्ञान दै। पराभक्ति और परम ज्ञान दोनों एक ही वस्तु है। | 
गीता कीं निष्कामता भी भक्ति-योग के अन्तर्गत है क्‍योंकि भगवद | 
कर्म ही निष्काम होते हैं । भागवत-माहात्म्य में ज्ञान ओर वैराग्य को 
भक्ति का पुत्र बतलाया है।' 
भागवत में भक्ति के साध्य और साधन दोनों ही पत्तों का 
विवेचन हुआ दै । मन की एकाग्रता से भगवान्‌ का नित्य निरंतर श्रवण, 
कीतेन और आराधन भक्ति का साधन पक्ष हैं और भगवान में परा- 
नुरक्ति उसका साध्य पक्ष दै । साधन रूपा भक्ति को नवधा भक्ति, | 
वैधी भक्ति अथवा मर्यादा भक्ति भी कहते हैं और साध्य रूपा भक्ति 
को प्रेमाभक्ति तथा रागानुरागा अथवा रागास्मिका भक्ति के नाम हे 
अभिहित. किया जाता दै । 'हरि-भक्ति-रसाञ्त=सिन्धु’ में वेधी और | 
रागालुगा दोनों हौ. अक्तियों को साधनभक्ति कहा है ओर पराभक्ति , 
साध्य भक्ति माना हे। इस ग्रंथ में भक्ति गोणी तथा परा भेदे से दो 
पकार की मानी. गई है। गौणी भक्ति के दो भेद हैं--वैधी और रागा | 
दुगा । फिर रागानुगा के भी दो भेद ~कामरूपा और सम्बन्धरुपा। | 
यही. भक्त साधन भक्ति है और जब सब कामनाओं से रहित होकर | 
भक्त की भगवान में पराबुरक्ति हो जाती. हे तब वह पराभक्ति कहलाती' 
दे साधनरूपा भक्ति के पाच. अङ्ग माने गए. हैं १-उपासक, २-उपात्य, 
जा दृव्य, ४7-पूजा-विधि, ५--मंत्र-जप । तंत्र-्र थो. में मंत्रजप | 
को दिशेष महत्व दिया गया हे और इसके पाँच तत्त्व माने गये हँ” | 
१-शुरु तत्व, २--मंत्र तत्व, ३ 


I ME डी करता दै । 
१ भागवत मादास्य अध्याय १ इद्धो क 
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श्रीमद्भागवत में भक्ति न कई भेद गिनाए हैं। तृतीय स्कन्ध में 

में भक्ति के चार प्रकार माने हे--सात्विकी, राजसी, तामसी तथा 

निगुण' । फिर सप्तम स्कन्ध में प्रहाद्‌ ने भक्ति के नौ भेद 

बंतलाए हैं :-- 

श्रवणा कीर्तनं विष्णोःस्मरणं पादसेवनम्‌ । 

अर्चनं वन्दनं दास्यं सख्यमारमनिवेदनम्‌ ।।२३।। 

इति पुंसार्पिता विष्णो भक्तिश्चेन्नवलच्षणा । 

क्रियते भगवत्यद्धा तम्मन्येऽधीतसुत्तमम्‌ ॥२४॥ 
भागवत सप्तम स्कंध, पंचम अध्याय 


इन नौ साधनों के तीन भाग किए जा सकते हैं--श्रव छ, कीतेन 
और स्मरण, जो श्रद्धा और विश्वास की वृत्ति के सहायक हैं। पाद सेवा, 
अर्चन और वन्दन रूप-सम्बन्धी-साधन है, जो वैधी भक्ति के विशेष 
अङ्ग हैं तथा दास्य, सख्य और आत्मनिवेदन भाव-सम्बन्धी-साधन 
है, जो रागास्मिक्रा भक्ति से सम्बन्ध रखते हैं। श्रीमद्भागवत में इन 
तीनों ही अङ्गों का बड़े विस्तार से विवेचन हुआ है । आगे चलकर 
दास्य, सख्य और आत्म निवेदन को ही रूप गोस्वामी ने भक्ति-रस 
का उत्पादक माना दै। '“भक्ति-रसासृत-सिन्धु? और “उज्ज्वल नीलः 
मणि? में भक्ति रस का शास्त्रीय ढंग से विवेचन हुआ है। दास्य, 
सख्य और आत्मनिवेदन में भी आत्मनिवेदन का विशेष महत्व है, 
क्योंकि आत्मनिवेदन में साधन और साध्य एक हो जाते हैं। 
श्रीमद्भागवत में भक्तों की जितनी भी कथाएँ आई हैं, उनमें शरणागति 
का भाव ही ओतप्रोत है । वेधी भक्ति का पर्यवसान रागात्मिका भक्ति 
में है और रागात्मिका भक्ति की पूर्णता _आत्म-समर्पण में । गोपियों 
वेधी भक्ति का ही अनुष्ठान किया था, परन्तु उनका हृदय रागास्मिका 
भक्ति से ही ओतप्रोत था। भगवान्‌ की चीर-हरण लीला ओर 
सलीला इस पूण समर्पण क्रे ही रूप हैं। गीता में भी भगवान्‌ 


इष्ण ने अजुन को इस आत्म-निवेदन का ही उपदेश स्थान-स्थान 
| दिया है-- 


यत्करोषि यदश्नासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ | 
यत्तपस्यसि कौन्तेय ! परकुरुषवमदपणम्‌॥ गीता ६ ॥ २७ , 


१ भागवत तृतीय स्कन्ध अध्याय २३ इज्जोक ७-१ ४ 
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मन्मना भव मद्भक्तो मद्याजी मां नमस्कुरू । | 
मामेवैष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि मे ॥६५॥ 
सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 
अहं त्वां सबैपापेभ्यो मोक्षमिष्यामि मा शुचः ॥६६॥ गीता 
अध्याय १६ 
कुछ आचार्यों ने इस आत्म-निवेदन को शरणागति अथवा 
प्रपत्ति कहा है। पाङचरात्र विष्वक्सेन संहिता में कहा गया है 
“भगवत्रूप प्राप्य वस्तु की इच्छा करने वाले उपाय-हीन व्यक्ति की 
प्रार्थना में पर्यवसायिनी निश्चयात्मिका बुद्धि ही प्रपत्ति का स्वरूप है 
तथा अनन्य साध्य भगवद्‌-प्राप्ति में मद्दाविश्वास पूर्वेक भगवान्‌ को 
ही एक मात्र उपाश्य समझ कर उपाय करते रहना हो प्रपत्ति है और 
इसी को शरणागति कहते है?" । 
भक्ति की कोटियों में प्रेम-भक्ति का सर्वोच्च स्थान है। 
रूपगोस्वामी ने भक्तिरसामृत-सिन्धु' में उत्तमा भक्ति के तीन भेद 
माने हैं, साधन भक्ति, भावभक्ति तथा प्रेम-भक्ति ! साधन-भवित 
में साधनों का वणेन आता है, उसके दो रूप हैं वेधी और रागातुगा। 
रागानुगा साधन-भक्ति के भी दो रूप है--कामानुगा और सम्बन्धा- 
जुगा। कामानुगा में इच्छा बनी रहती है, भक्त गोपीमय होना चाहता 
हे। सम्वन्धानुगा भक्ति में भक्त कृष्ण से सम्बन्ध स्थापित करता 


है। नन्द, यशोदा और गोप इसी कोटि के भक्त हैं । भाव-भक्ति 


या तो कृष्णप्रसादजा होती है या कृष्ण-भक्त-प्रसादजा होती है| यह 


'रस-रूप तक नहीं पहुँचती । रस की स्थिति पर पहुँचकर वह प्रेमभक्ति | 


हा जाती है। रूप गोस्वामी ने पाँच मुख्य आर सात गौण रस 
माने हा" ५ 


नारद-भक्ति-सूत्र में प्रेम-भक्ति का विशद विवेचन हुआ दै। | 


:इस ग्रंथ के चौरासी सूत्रों में भक्ति-तत्व की व्याख्या, भक्ति # 
` अन्तराय, भक्ति के साधन, भक्ति की महिमा और भक्तों के महत्व की. 


भलीभाँति प्रकट किया है । इसीलिए इस प्रंथ;को प्रेमदर्शीन भी कहते र 1 
इस भक्ति फो प्राप्त करके मनुष्य सिद्ध हो जाता है, अमर हो जाता द| 
HS WEES. छ 


॥ 3 
पाळ्वरात्र विष्वक्सेन संहिता से कश्याण के साघनाङ्क में उदू | 


१ 


(अगस्त) सन्‌ १६४०) 


२ अक्ति-साम्रत-सिन्धु, पूर्व विभाग चतुर्थे लहरी । 
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प्त हो जाता दै और भगवान्‌ कृष्ण के अतिरिक्त उसे किसी बात की 
चिन्ता नहीं रहती ।* प्रेमस्वरूपा भक्ति में अनन्यता का भाव निहित 
रहता दै । यह भक्ति कर्मयोग और ज्ञानयोग दोनों से ही श्रेष्ठ है । 
भागवत में कृष्ण कहते हैं, “योग, ज्ञान, धर्म, स्वाध्याय, तप और त्याग 
मुझे इतना प्रसन्न नहीं कर सकते, जितना मुझे मेरी रढ भक्ति प्रसन्न करती 
है। मेरी भक्ति चाण्डालादि को भी पवित्र कर देती है 12२ गीता में भी 
कृषण अर्जुन से कहते हैं, “हे अजुन ! जैसा तुमने मुझे देखा दै, वैसा 
में वेद, तप, दान, यज्ञ आदि से भी नहीं देखा जा सकता | हे अजुन ! 
अनन्य भक्ति के द्वारा ही मेरा इस प्रकार से देखा जाना, मुभे तत्त्व से 
जानना ओर सुम में प्रवेश पाना सम्भव है 173 | 

यही प्रेमभक्ति पराभक्ति कहलाती हे और इसी को भूमानंद 
कहते हैं । इसमें भकत अपने प्रियतम भगवान्‌ के स्वरूप को प्राप्त 
हो जाता है, इसी को भागवत में अहैतुकी निर्गु ण-भक्ति तथा गीता में 
ज्ञानी की भक्ति कहा है । इसमें भक्त की चित्तवृत्ति और कर्म-गति का 
प्रवाह अविच्छिन्न रूप से भगवान्‌ की ओर बहता रहता दै और उसकी 
समस्त क्रियाएँ कृष्णोन्मुख ही होती हैँ। गीता के बारहवें ओर 
अठारहवें अध्याय में भक्त के लक्षण बताए गये हैं और वह स्थिति 
बतलाई है जब भक्त को पराभक्ति की प्राप्ति होती हे । “जब मनुष्य 
विशुद्ध बुद्धि से युक्त एकान्तसेवी और मिताहारी बनकर वाणी को 
जीतकर और वैराग्य को धारण करके निरंतर ध्यानपरायण, ढ़ धारण 
से अन्तःकरण को वश में करके शब्द-स्पश आदि विषयों को त्याग, 
राग-द्वेष को नष्ट कर अहंकार, बल-दर्प, काम, क्रोध और परिग्रह को 
छोड़कर ममता-रहित और शान्त हो जाता है तभी वह ब्रह्म प्राप्ति के 
योग्य होता दै । फिर ब्रह्मभूत होकर सदा प्रसन्न चित्त रहने वाला वह 
न किसी वस्तु के लिए शोक करता दै, और न किसी वस्तु के लिए 
आकांक्षा ही करता है | सब प्राणियों में समभाव से केवल भगवान्‌ को 
| री देखता हे तब उसे मेरी पराभक्ति प्राप्त होती दै, जिसके द्वारा वह 
` पके तत्त्व से जानकर सुक द्वी में मिल जाता दै ।”” 


१ नारद भक्ति सूत्र ४ 

२ भागवत ११।१४।२०-२१ 
३ गीता ११।१२-५४ 

४ भागवत ३।२३।११-१२ 

९ गीता ५८। ४३-४६ 


८ हर की भक्ति-साधना--- 

सूर-साहित्य की प्रृष्ठ-भूमि में हमने तत्कालीन धार्मिक और | 
सामाजिक परिस्थितियों का दिग्दर्शन कराया है। स्पष्ट रूप से तो सूए | 
दासनी ने पुष्टि-सम्प्रदाय के अतिरिक्त और किसी सम्प्रदाय के सिद्धां | 
का विवेचन नहीं किया है और न ही अपने समय की परिस्थितियों क | 
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नारद-भक्ति-सूत्र में प्रेमरूपा भक्ति के सम्वन्ध ॥ ग्याह | 


आसक्तियों का उल्लेख किया गया है, जिसके कारण यह एक होकर : 


हार 
> 


प्रकार की होती हैं | ग्यारह आसक्तियाँ ये हैं- (१) गुणमाह | 
(२) रूपासक्ति, (३) पूजासक्ति, (४, स्मरणासक्ति. (५) दास्यात | 
(६) सख्यासक्ति, (७) कान्तासक्ति, (८) वात्सल्यासक्ति, (६) ग्राम, | 
निवेदनासक्ति, (१०) तन्मयतासक्ति, (११) परमविर्‌हासक्ति। ज्ञ | 
भक्त पराभक्त को प्राप्त कर लेते हैं, उनमें तो ये सभी आसक्तिं | 
रहती हूँ जैसे ब्रज की गोपियां में, परन्तु सभी अन्य भक्तों मे ई 

न कोई आसक्ति अवश्य रहती है । श्रीमद्भागवत में इन सभी प्रका | 
के भक्तों का वर्णन है । जैसे नारद, शुकदेव, सूत, शौनक, परीक्षि | 
एथु, जनमेजय आदि गुणामहात्म्यासक्ति-भक्त हैं । कुछ ऋषि और ? 


ब्रजनारियाँ रूपासक्ति-भक्त है । राजा प्रथु, अम्बरीष, भरत आहि 
पूजासक्ति-भक्त हैं। प्रह्लाद, ध्रुव, सनकादि स्मरणासक्ति-भक्त हैं। 
अक्र र-विदुर आदि दास्यासक्ति-भक्त हैं। अर्जुन, उद्धव, श्रीदामा, 
सुदामा आदि सख्यासक्ति-भक्त है । अष्ट पटरानियाँ कान्तासक्ति-भक्त 
है। कश्यप, अदिति. सुतपा प्रश्नि, मनु, शतरूपा, नन्द, यशोदा, वसुदेव 


देवकी आदि वात्सल्यासक्ति-भक्त है। राजा अम्बरीप, राजा बहि, 
राजा शिवि आदि आत्मनिवेदनासक्ति-भक्त हें । शुक, सनकारि | 


आदि ज्ञानीगण अथवा कौणिडन्य, सुतीक्ष्ण आदि प्रेमी मुनिगण 


EN र विरहास 
तन्मयतासक्ति-भक्त हैं तथा उद्धव, अजु न, त्रजनारी परमविरंहासत्ति 


भक्त हैं | 


उल्लेख किया है परन्तु फिर भी, जैसा कि हम पहले कह चुके हैं; कवि 


तमाराबीन की तरह उन परिस्थितियों की उपेक्षा नहीं कर सकता । धार्मिक | 


परिस्थितियों के साथ ही साथ सामाजिक परिस्थितियों का भी परिचय 


सूरकाव्य में मिल जाता है। सुर के समकालीन गोस्वामी तुलसीदास | 
सी रूप में सामाजिक प्रतिच्छा | 
मोजूद दै, कबीर की अटपटी, अक्खडु, सघुक्कडी भाषा में सम | 
की पोल खोल कर उस पर व्यङ्गयवाणो को जो वर्षो की गई है उसके | 


जी की सभी रचनाओं में क्रिसी नकि 
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भी तत्कालीन समाज का पूरा नक्शा ज्यों का त्यो. सामने आ जांतां 
है। ढोंग और आडम्बर के सवेभक्षी राक्षस मानवता ओर सदाचार 
को निगल रहे थे। त्रत, पूजा, तीर्थोदि की प्रतिष्ठा होते हुए भी पवित्र 
धर्मुद्धि का अभाव ही दीख पड़ता था। धमै के नाम पर प्रच्छन्न 
कलुष का आचरण जोर-शोर से चल रहा था। नाथपंथी साधुओं 
का ढकोसला भी कुछ कम न था । मन्दिर व्यभिचार के अड्डे बन 
रहे थे। इन सब बातों का प्रभाव सूर के साहित्य पर पड़ना स्वाभा- 
विक ही था । उनकी भक्ति-साधना में तत्कालीन परिस्थितियों का 
बहुत सीमा तक योग है । 

सूर की भक्ति-साधना और तत्कालीन परिस्थितियों के . सम्बन्ध 
में एक बात यह भी विचारणीय है कि जहाँ सूर ने एक ओर इन 
परिस्थितियों के प्रति विरक्ति प्रदर्शित कर ब्रत, पूजा, उपवास आदि से 
स्पष्ट विरोध नहीं तो उदासीनता तो प्रकट की ही है, वहाँ दूसरी ओर 
उन मानव दुर्वलताओं से समझोता भी किया है, जिनका: शिकार उस 
समय का समाज हो रहा था। सुर के काव्य में कृष्ण-चरित्र के 
विलासमय चित्र और शङ्कार रस की मादकता का जैसा संचार हुआ 
है, वैसा अन्यत्र दुलेभ है। हम आचार्य हजारी प्रसाद द्विवेदी के 
इस मत से बिल्कुल सहमत हैं, “सुरदास ने मनुष्य की इस विफलता 
का कारण भजन का अभाव बतलाया है। अगर भजन हो तो यह. 
सारी विफलता महती सफल्ता के रूप में परिवर्तित हो जाय | सूरदास 
वस्तुतः अपने काल की सारी विलासिता का सुन्दर उपयोग किया 
हे और कोई भी संहृदय इस बात को अस्वीकार नहीं करेगा कि सचमुच 
उन्होंने भजन के पारस पत्थर से स्पर्श कराके विलासिता रूपी कुधातु 
को भी सोना बना दिया है। उस युग के मनुष्य की विफलता की 


५. ”, ओर सूर से अधिक और किस कवि ने इनका सफल वर्णन 
या हे ९७५ 


वस्तुतः पुष्टिमागीय सेवा का यही महत्व है। गोस्वामी 


विद्वननाथ जी ने तत्कालीन समस्त विलास-सामग्नी. अपने आराध्यदेव - 
को समर्पित कर भक्त के मन से विलासिता को दूर करने का उपाय . 
निकाला । रक्षा । इसका विशेष वर्णन हम अगले प्रकरण में करेंगे। सूर- - 


१ सूर-साद्दित्यः शष्ठ ७२ 
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प्रथम सीढ़ी है “आलिंगन, चुम्बन, परिरम्भन, नख-छत, चारु परस्पर . 
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साहित्य में उन्मुक्त विलास का समावेश होने पर भी | मर्यादा, 
विमुख नहीं समझना चाहिए । वे स्माते पंथ के भी विरोधी नहीं 
और टीकाकारों के साथ उन्होंने मर्यादा-मार्ग को भी महत्व दिया है 
तथा वैधी-भक्ति का विवेचन भी उनकी रचनाओं में दृष्टिगोचर हो 
जाता है। भागवत में भक्ति को सर्वोपरि माना है परन्तु ज्ञान ओर 
कर्मे को भी अपनाया दै । पराभक्ति या प्रेमरूपा भक्ति को महत देते ।| 
हुए वेधी-भक्ति को उसकी प्राप्ति का साधन माना है। सूरदास जी ३ 
भांगवतकार की भाँति भक्ति को तो महत्व दिया है परन्तु ज्ञान और 
कर्म की प्रतिष्ठा नहीं की । इस प्रष्ठ भूमि में हम सूर की भक्ति क्षे 
निम्नलिखित दृष्टिकोणों से देखने का प्रयत्न करेंगे | 
१--साधारण भक्ति-विवेचन -- उसका स्वरूप और महत्ता | 
२-वैराग्यपूर्ण भक्ति--जो संभवतः वल्लभ-सम्प्रदाय में दीत 
होने के पूर्व सुरदास जी में थी । 
३--वैधी भक्ति । 
` ४- प्रेमरूपा भक्ति । 
५-पुष्टिमार्गीय भक्ति । 
पुष्टिमार्गीय भक्ति का वर्णन तो अगले अध्याय में. किया 
जायगा, यहाँ पर हम सूर की भक्ति के अन्य प्रकारो पर हृष्टिप्रक्षेप 
करेंगे। सूर के दार्शनिक सिद्धान्तो के विवेचन में हम कह्‌ चुके हैं कि 
सूर के मत से इस प्रपञ्चात्मक संसार से छूटने का एकमात्र उपाय 
हरि-भक्त है, जिसके बिना समस्त जीवन ही भारस्वरूप है। भक्ति 
रहित जीवन अधार्मिक जीवन है। कलियुग के संतापकारी तापत्रय 
का शमन भक्त के कोमल हृदय से बहते हुए भगवद्भक्ति-रस के शीतल 
खोत से हो सम्भव है, जो केवल भौतिक-संघषजन्य क्लान्ति को ही 
दूर नहीं करता, प्रत्युत मानसिक काजुष्य-पङ्क का प्रक्ञालन कर हृदय 
को स्वच्छ भी करता है और उसे उच्चभावों के ठहरने योग्य बनाता 
|: कमेकाण्ड कै जाल को जटिल उलझन में फँसी हुईं जनता धमं 
लुब्धक ठेकेदार परिडत-पुजारियो की बगुला-भक्ति का शिकार 
ळा थी। तीथे, नेत, जप आदि का व्यथे ढकोसला वास्तविकता 
र आवरण डालकर धमे के मूलभूत तत्वों का अपहरण कर रहा था । 
उलसी की तरह सूर ने भी अपने चारों ओर के संसार को आँख खोल 
कर देखा और उसकी बुराइयों की भरपेट निन्दा की। ऐहिक लालसा 
की मृगतृष्णा के पीछे भटकते हुए मानव-मन-कुरङ्ग को उन्होंने 
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भगवद्धक्ति-सरिता के सरस कूल पर लाकर 
विषयों के दुष्परिणामों का उद्घाटन और प्रभु 
उन्होंने इस खूबी के साथ किया कि लोग हरि- 
ही रत हो गये ओर्‌ भक्ति के बिना समग्र सा 
लगे । ज्ञान ओर वेराग्य को भक्ति का साधक 
के पद की प्रतिष्ठा की ओर ज्ञान एवं योग 
को भी भक्ति के सरलमाग द्वारा गम्य 


= 
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सब कामनाओं को इति श्रो है 
जाता है, वह त्रह्मा और महादेव से भी महान्‌ है-- 


' हरि के जन की अति ठकुराई । 
महाराज रिषिराज महाझुनि देखत रहे लजाई । 
निरभय देह राजगढ़ ताको, लोक-मनन उतसाहु । 


चढ़ बिस्वास कियो सिंहासन, ता पर बैठे भूप। 
हॉरे-जस विमल-छत्र सिर ऊपर राजत परम अनूप | 
हरि-पद-पङ्कज पियौ प्रेमरस, ताही में रङ्गरातौ । 
मन्त्री ज्ञान न औसर पावे, कहत बात सकुचातौ । 
अर्थ काम दोङ रहै दुवारै, ध्म मोक्ष सिर नावे। 
बुद्धिः विवेक विचित्र पौरिया, समय न कबहँ पावै । 
अष्ट महासिधि द्वारे ठाढ़ी, कर जोरे, उर लीन्हे । 
छरीदार वैराग विनोदी, मिरकि बाहिरै कीन्हे । 
सूरदास” यह सकल समग्री, प्रभु प्रताप पहिचान।* 
स्रसागर (ना० प्र० स०) पढ्‌ ३४ 
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छोड़ दिया। भौतिक 
-प्रेम का प्रतिपादन 
लीलागान में अनायास 
धनों को बन्धन समभने 
बना कर उन्होंने भक्त 
योग द्वारा अगम्य तत्त्व 
[ बताया । भक्ति स्वतःपूर्ण 
है, वह साधन नहीं, साध्य है, व्यापार नहीं, लक्ष्य है। उसकी प्राप्ति 
। हरि का भक्त स्वयं हरिस्विहूप हो 


काम, क्रोध, मद, लोभ, मोह, ये भये चोर तैं साहु । 


> 
माया काल कछू नहिं व्यापै, यह रस-रीति जो जाने | 


राय MSDN IS 
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| भक्ति के बिना ज्ञान और कर्म व्यर्थ हैं, इस तथ्य Ri द्योतित. 
| ~ करने के लिये सूरदास जी ने एक बड़ा ही सुन्दर दृष्टान्त उपस्थित 
i किया है। उनका कथन है कि जिस प्रकार पतङ्ग दीपक से प्रेम करता 
॥ है, और उसकी दीप्त शिखा से भी न डरता हुआ उसपर गिर पढ़ता 
| है उसी प्रकार ज्ञानी पुरुष भी अपने ज्ञानरूपी दीपक से सांसारिक 
दुःख रूपी कूप को प्रकट देखता हुआ भी उसमें गिर जाता है। जह 
i] जन्तु कालरूपी व्याल के रजस्तमोमय विषानल में क्यों जलता है! 
| सकल मतों के अविकल वाद-विवाद के कारण वेश धारण करता है 
और इस प्रकार सकल निशिदिन श्रमण करता रहता दै, जिससे कुछ 
भी काये नहीँ सरता । अगम-सिन्धु के पार करने को यत्नों की नौका 
सजा कर उसे कर्मा के भार से भरता है, परन्तु सूर का व्रत तो यही है 
कि मनुष्य कृष्ण-भक्ति द्वारा ही इस भव सागर को पार कर सकता 
है।' विनय के सारे पद इसी प्रकार की भक्ति-भावना से भरे हुए 
|, हैं कि मनुष्य-जन्म बड़ी कठिनता से प्राप्त होता है, उसे यों ही नही 
IN गँवाना चाहिये। सूर ने अपने मत की पुष्टि में अनेक पापियों के 
11 उदाहरण देकर सिद्ध किया है कि भक्ति के लवलेश से ही समस्त पाप | : 
. नष्ट हो जाते हैं, अन्यथा जीव इस भवसागर में यों ही रमता 
। रहता दै। मन को चेतावनी देते हुए सूर ने अनेक पदों में भक्ति की 
का महत्ता प्रतिपादित की हे। ' 
| सुरदास के विनय-पद तुलसीदास जी की “विनय पत्रिका! की 
| तुलना में रखे जा सकते हैं । दोनों ही कवियों का दैन्य-भाव पराकाष्ठा 
| को पहुँच गया हे और दोनों ने ही संसार की असारता दिखाकर | 
[IRN भक्ति का महत्व प्रतिपादित किया है। मन को सम्बोधित कर मानव | 
की पतित कोरो दशा का चित्रण क्रिया हे, जिसका कार! | 
सवय मनुष्य को सांसारिकता-प्रिय प्रवृत्ति है। सूरदास के पदों म॑ | 
| तन्मयता और मार्मिकता विशेष रूप से दृष्टिगोचर होती है । | 
नक सन्त-मत जिसका मुख्य आधार जाति-पाँति का विरोध दै, ४ | 
कै कई पक्षा म मान्य है। भक्ति के नाते सारे भक्त एक कोटि के ६। 
| सता का जाति-पाँति पूछे नहिं कोय । हरि को जपे सो हरि का होय । 
| वाला सिद्धान्त सूर सम्मत है। सूरके प्रभु के यहाँ सब बराब ९ | 
Mh | | उनके दरबार में जाति-पाँति लतपत का भेद नही.  _.. 


HT 


ST आनिनणमन ला 


१ सूरसागर (ना० प्रम स०) पद्‌ ४४ 
२ वही पढु ६३-८८ 


है. व ३४६ ) 


जातिःपाँति कोउ पृछत नाहीं श्रीपति के दरबार | 
भगवान्‌ के भजन से नीच व्यक्ति भी उच्च पद प्राप्त कर लेता 
हैः | उनके यहां ऊँच-नीच की गिनती नहीं की जाती? । हिन्द-धर्म 
के बहुत eb स्त्री को भक्ति का अधिकार भी नहीं दिया 
गया। सन्तों ने इस सिद्धान्त का विरोध किया औं } उन 
समर्थन किया है" । मनुष्य का सब पुरुषाथे, च क ल 
उपाय, अखिल मन्त्र और ज्यमादि व्यर्थ हैं, केवल प्रभु की नाही बात 
होती है । अतः उसी की आराधना करनी चाहिये-- 
करी गोपाल की सब होइ । 
जो अपनौ पुरुपारथ मानत, अति झूठी हे सोइ । 
साधन, मन्त्र, जन्त्र उद्यम, वल ये सब डारो धोइ । 
जो कछु लिखि राखी नन्द नन्दन, भेटि सके नहि कोइ । 
दुःख-सुख लाभ-अलाभ समुझि तुम कतहिँ मरत हौ रोइ 
“सूरदास” स्वाभी करुनामय, स्याम चरन मन पोइ ॥* 
f भगवद्भक्त के बिना बनिता, सुत, हाथी-घोड़े आदि वैभव व्यथे 
है । इस विषय में गोस्वामी तुलसीदास कहते हैं-- 
झूमत द्वार मतंग अनेक ज़ँजीर जरे मद अस्बु चुचाते । 
ताते तुरंग मनोगति चंचल, पोन के गोनहु ते बढि जाते ॥ 
भीतर चन्द्रमुखी अवलोकति, बाहर भूप खरे न समाते | 
ऐसे भये तो कहा तुलसी, जो पे जानकी-नाथ के रंग न राते ॥४ 
इसी भाव को सूरदास जी अपनी सन्तवाणी में कहते है 
इहि विधि कहा घटेगौ तेरो । 
नॅद-नन्दन कारि घर को ठाकुर, आपुन है रह चेरो। 


५ सूरसागर पद २३१ 
२ हे हरि भजन को परमान 
नीच पावे उँच पदवी बाजते नीसान। वही पद्‌ २३४ 
३ हरि हरि हरि सुमिरौ सब कोइ । 
ऊंच नीच हरि गनत न दोइ। बद्दी पद २३६ 
७ हरि हरि हरि सुमिरौ सब कोइ । 
नारि पुरुष हरि गनत न दोइ । वही पढ २४% 
१ वही, पद २६२ ; FY 
६ कवितावल्नी उत्तर काण्ड पढ़ ४४ 


॥ | | ०७० 
ववेचन म स्थान- 


“( ३४० ) 


कहा भयो जो सम्पति बाढी, कियौ बहुत घर शि ॥ दु 
कहुँ हरि-कथा कहूँ हरि-पूजा, कहुँ सन्तनि को डेरो। ॥ 
जो बनिता-सुत-जूथ सकेले, हय गय विभव घनेरौ दु 
सबै समर्पों सूर स्याम कौ, यह साँचो मत सेरौ '॥ ड 
भगवान्‌ बड़े भक्त-वत्सल हैं, उनकी भक्त-वव्सलता का भी वणन डे 
सुर ने अनेक भाँति से किया है। भागवत में भगवान्‌ को भक्तों ह | 
तादात्म्य स्थापित करते हुए देखा गया है, सुर के भवान्‌ भी कहे | पुत्र 
हेंकि हम भक्तों के हैं और भक्त हमारे हैं, भक्तों के लिए हीह चि 
पैदल भी दौड़ना पड़ता है, भक्तों के शत्रु हमारे शत्रु हैं उनकी जीत |) तृप 
हमारी जीत और उनकी हार हमारी हार है1 परीक्षित की कथा में वल 
भक्ति की महिमा बताते हुए सुर ने कहा है कि यज्ञ, दान करके मनुष्य | वन 
स्वर्ग प्राप्त कर सकता है, किन्तु पुणय क्षीण होने पर उसे फिर मर्त्य-तोक 
में आना पड़ता है। अतएव हरि-भक्ति ही सार है? | सारे प्रथम | का. 
स्कन्ध में सुर ने हरि-भक्ति-महिमा का ही गान किया है, अन्य प्रसङ्ग | है। 
तो भानो भक्ति की महत्ता प्रदर्शित करने के लिए प्रयुक्त हुए हैं। | मृग 
द्वितीय स्कन्ध का प्रारग्भ भी उन्होंने भजन के महत्व से ही किया है। पुट : 
वे कहते हैं कि हरि की भक्ति युग-युग में वृद्धि पाती है, अन्य धर्म | भे .- 
तो चार दिन के हैं । सतयुग में सत्य, त्रेता में तप, द्वापर में पूजाचार | राजा 
और कलियुग में 'लञ्जा-कानि' त्याग कर केवल जन करना चाहिये। | ऐ।; 


कलियुग में केवल हरिनाम का ही आधार है और सब व्यवहार: भूठे | 
। 'हरि-स्मरण का महत्व नारद, शुक आदि ने भी स्वीकार किया | 
है । हरि भक्ति के बिना सच्चे सुख की प्राप्ति नही. ओर न ही मुक्ति | 
सम्भव हे । विषयों के बन्धन हरि-भजन से ही कट सकते हैं" 1. | 
हम पहले बता आये हैं कि सुर का समकालीन समाज विषया- | 

सक्त ओर आचार-विचार-विरत था । सच्ची भक्ति के प्रचार के लि | 
विषय-विरक्ति अपेक्षित थी, इसलिये सूरदास ने साधारण भक्ति | 
स्थान पर वैराग्य का महत्व प्रतिपादित किया है। | 
जहाँ एक ओर हरि-भजन की आवश्यकता पर । 


FS रति 
१ सूरसागर ना० प्र० स०) पद २६६ 
“२ वही , पद २७२ . र 


३ वद्दी, पद्‌ २१० 
४ वही पदं १४३ से २५३ | 


विनय के पदों में 


यि. 


तर्षा 


वल्कल । शैया के लिए प्रथ्वी और घर के लिए गिरि-कन 
बनाई हैं? | 


इन्होंने बल दिया है, वहाँ दूसरी ओर भ 
अनिवार्य बताया है क्योंकि वैराग्यपूर्ण भक्ति से 
दूर होना सम्भव है ओर भक्त के हृदय में पूणे-आत्म 
इदित हो सकता है । राजा परीक्षित की कथा में भी इ 
भक्ति की आवश्यकता बताई गई है। वास्तव में श्र 
वैराग्य के सम्भव ही नहीं" । वेराग्य ही अनन्य-भक्ति क 
| ८2 

| पुत्र से अपना सम्बन्ध छोड़ना पड़ता हे। असन 
चिन्ता नहीं होती, खाने के लिये प्रभु ने बन में 


_ MMMM 


( ३५१ ) 

क्त के विचारों में वैराग्य भी 
ही सांसारिकता का 
त्म-समपण का भाव 
इसी वेराग्यपूर्ण 
नन्य-भक्ति बिना 


छ नु | भक्ति का आवश्यक 
माना है*। जो भक्ति-मार्ग का अनुसरण करते हैँ उन्हे स्त्री और 


"वसन की उन्हें कोई 
फल उत्पन्न किये हैं । 
तथा वसनों के लिये 
न्द्रायें 


के लिये झरने हैं, पात्रों के स्थान पर हाथ हे 


इस प्रकार के अनेक पदों में सूरदास जी ने वैराग्यपूर्ण भक्ति 


का वर्णन किया है । आत्म-ज्ञान के बिना मनुष्य की बड़ी दुगेति होती 
है। जब तक मनुष्य को सतस्वरूप का ज्ञान नहीं होता तब तक वह 
मग की भाँति संसार-बन में घूमता रहता है । तेल, तूल और पावक 
पुट में भर कर रखने से प्रकाश नहीं होता, आत्म-ज्ञान के अभाव” 
में आदमी सब कुछ भूला रहता है और संसार में भ्रमता रहता हे*। 

' राजा परीक्षित के ऊपर इस उद्देश्य का पूरा-पूरा प्रभाव सूर ने दिखलाया 


१ 


। इन पदों से यही निष्कर्ष निकलता है कि सूर ने आत्म-ज्ञान और 


जौ लौ मन कामना न छूटे । 


! तौ कहा जोग जज्ञ-ब्रत कौन्हे बिनु कन तुस .कौ कूट । 


कहा स्नान किये तीरथ के, अङ्ग भस्म जट-जूरे। 
हा पुरान जु पढै अठारह, उध्वं घूम के घूँटे॥ 
जग शोभा की सकल बड़ाई, इनते कछू न खूटे। 
करनी और कहे कछु और, मन दशहूँ दिशि हूटे । 


५. ~ ~ 
काम, क्रोध, मद्‌, लोभ सत्र हैं जो इतननि सों छूटे ॥ 


2S ~ 


१ वही पढ़ ३६७ ३९८ 


सूरदास तबहो तम नासे ज्ञान अगिनि मर कूटे। 

सूरसागर (ना० प्र स०) पद्‌ ३६२ 
भूरसागर पद ३६४, ३६६, ३६७ 
वहो पद्‌ ३६३ 


| 
| ( ३४२ ) 


Ms तज्जन्य वैराग्य को भी भक्ति को एंक मात्र साधन | है। बृ | _ 
स्कन्ध सें भगवान्‌ कपिल अपनी माता देवहूति को आमज्ञानक्ष । ” 
वा 


उपदेश देते हैं, उस समय भी सूर ने भक्ति के लिए वेराम्य की आर 
श्यकता बताई दै और वह वैराग्य आत्म-ज्ञान से ही हो सकता है, | 7 
। पुरुक्षन-कथा में भी सूर ने वैराग्य और भक्ति का सम्बन्ध स्थापि | 
कया है* । इसी प्रकार अन्य बहुत से प्रसंगा स वेराग्य ओर भक्ति | 3 
का सामङजस्य स्थापित किया है? । ; ह 


इस प्रकार सूरदास जी ने साधारण-भक्ति-निरूपण में भक्तिके | जि 

साथ वैराग्य की आवश्यकता बताई है । इस भक्ति-निरूपण के विष |, . 
मेंदूसरी वात यह भी दृष्टव्य दै कि सूर ने उस समय में प्रचतित ) नूर 
, योग-मागै की निन्दा की है । उनके बहुत से पदों में भक्ति के सामे | ३| 
योग-माग की निरथेकता का प्रतिपादन किया गया है । वेराम्य योगः चुप 
मार्ग का प्रधान साधन है. परन्तु सूरदास जी वेराग्य को भक्ति बा | प्रस 
साधक मानते हैं, जबकि योग-मार्ग के साधुओं की निन्दा करते है। | उदा 


ee 401“ 


मत 


oe 


! ॥ 


न्होंने स्पष्ट लिखा है-- | हम 
अक्ति बिना जौ कृपा न करते तो हो आस न करतौ। | | 

४ > x [मथ 
ने र था। 

साधु-सील सद्रप पुरुष को अपजस बहु उच्चरतो। । जिस 
आओघड-असत कुचीलनि सां मिलि, माया जल में तरतो।” | निगु 
इसी प्रकार भक्ति-पंथ का निरूपण करते हुए. सूरदास जी कहते है | उम्र 
भक्ति-पंथ कों जो अनुसरे, सो साष्टाङ्ग जोग कों करे। | पेंट 


यम, नियमासन, प्रानायाम, करि अभ्यास होइ निष्काम | 
प्रत्याहार, धारना, ध्यान, करे जु छाँडि वासना आन। | 
क्रम-क्रम सौं पुनि करे समाधि, “सूर” स्याम भजि मिटै उपाधि | | 
अर्थात्‌ भक्ति पंथ का अनुसरगा करके ही अष्टाङ्गं योग | 

सिद्धि सम्भव हे क्योंकि भक्त यम, नियम, प्राणायाम का अ | 


१ सूरसागर पद्‌ ३३४ 
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३ वही पद ४५, ४२१, ४४६ 
४ वही (ना० प्र० स०) पद्वु २०३ 
* वही, ३६४ 


€ ३५३ ) 


करके निष्काम होता दै, परन्तु प्राणायाम, धारणा, ध्यान. के लिये 
/ वासनाओं का त्याग परम आवश्यक है। वासनाओ के  स्याग़ से ह 


१ | इन क्रियाओं का महत्त्व हे और उसी प्रकार. क्रम-क्रम से समाधि करने 
`| | पर, भगवदूभजन से उपाधि मिटतो है । इसी भाव को उन्होंने आगे 
पित | प्रकट किया है कि भगवान्‌ के भजन बिन योग आदि क्रियाएँ व्यर्थ 
क्त 


| हैं। इन पदों से सिद्ध होता है कि सूरदास जी योग-माग के. तो 
| विरुद्ध नहीं हैं, पर उन दूषित भावनाओं और क्रियाओं के विरुद्ध हैं, 


~ 


जिन्हें योग-मार्गो साधुओं ने अपना लिया था। 


१. तीसरी बात इस भक्ति-विवेचन की उल्लेखनीय यह है कि 
तत प्रदास जी ने सन्त-मत के तत्त्वो को भी. अपनाया है। जाति-पाँति 
मने | के विषय में तथा स्त्रिया के भक्ति-अधिकार के विषय'में हुम लिख 
ग- | चुके, हे । इस निगु ण-पन्थ का विशद विवेचन .भ्रमरगीत वाले 
ग | प्रसङ्ग में हुआ हे, जहां इस पन्थ की : क्रियाओं कौ ओर से कवि ने 
। | उदासीनता प्रकट की हे । उस स्थल पर प्रतिपादित भक्ति का स्वरुप 
हम उस समय का मानते दुं, जब सुर पष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित हो 
चुके थे ओर उनकी भक्ति का आंदशे ही बदल गया था तथा मायामय 
मिथ्या-संसार के प्रति विराग उनकी भक्ति का आधार नहीं रहगया 
| था। वहाँ तो उन्होंने उस सहज भक्ति-धर्म का निरूपण किया हे, 
जिसका आधार कृष्ण की रूप-माधुरी ओर लालाए हैं, इसलिये वहाँ 
' निगु ए-पन्थ के प्रति उनकी उदासीनता ह। नहीं, स्पष्ट विराध भा ह्‌ं। 
राय में दीक्षित हाने के पूवे सुरदा् सन्त-मत को पूर्ण आदर की 
इटि से देखते थे, यही कारण दै कि उनके कई पढ्‌ कबीर के पदों के 
| समकक्ष रखे जा सकते हैं । कबीर की भाँति उन्होंने भी माया के मिथ्यात्व 
|® अतिपादन किया, जिसका उल्लेख हम पौछे कर चुक हैं; इसके 
अतिरिक्त कबीर के समान उन्होंने भगवान्‌ के उस परम-धाम की ओर ४ 
कौ | भी संकेत किया हे, भहाँ सांसारिक दुःखां का लेश नहाँ ।' 
gl | यह कहा जा चुका है कि न जी यद्यपि भक्ति के साध्यरूप 
| ही महत्व देते थे ओर प्रेम ही .उनकी 'साध्यरूपा? भक्ति का 


| >. ८७ oe) चे 
[रहे फिर भी स्थान-स्थान पर हमें सूरसागर में “बैधी-भक्ति' के 


1 हँ देखिये सूर सागर (ना० प्र० स०) प्रथम स्कन्ध के अन्नेगत चिद्‌ 
| >स वाद : ध 
| ० स०-४४५ 


जु ॥ १ 


| 
| (२७) |. | 
| | उदाहरण भी मिल जाते हैं। गोपियों को अस-भक्ति का आय मानक | ८ 
| उनके माध्यम से सुर ने अपने सिद्धान्तों का भी प्रतिपादन किया | : 
| 


|) है। समय मे बहुत से ज्ञानी ओर योगी थे) जिनमें हु ना. | 
॥ | पंथ के और कुछ निगु ए-मत के अलुयायी थे। भारतीय-शाखसर्द 
11 के अनुकरण पर सांधन-स्वरूपा भक्ति क मानने वाल. भी बहुत से | 
|| | भक्त थे, सुरसारावलौ में इन सब को ओर संकेत किया गया है! | = 
॥| सूरदास जी के भक्ति-विवेचन से ज्ञात होता दै कि ल्मे | 
मिलने से पहले उनका मन स्थिर नहीं था ओर इसीलिये वे घिवियाते | 
थे। यही कारण है कि उनके भक्ति-विवेचन में उत्तरोत्तर निश्चित स || 
से अन्तर प्रतीत होता है । निएुण-पन्थ क प्रति प्रारम्भ में उन / 
सहिष्णुता उदासीनता म पारिणत होती हुईं ऋरमरगीत-श्रसङ्ग में पृ | 
विरोध क रूप में फूट [नकली है । सूर-सागर के देवहूंत-कांपत-संवार 
में सूर ने भक्ति की विस्तृत व्याख्या करते हुए उसके चार रूप बताये 
हैं? । ।त्रगु भक्ति को सुधासार भक्ति कहा है, यही प्रेमा भक्ति ह 
भक्तों की भी उन्होंने दो कोटि मानी हैँ-सकाम-भक्त ओर अममे 
भक्त । कर्म, ज्ञान और योग के सम्बन्ध से भक्त तीन प्रकार केमा 
गये हे-कमेयोगी भक्त, भक्तियोगी भक्त ओर ज्ञानयोगी भद) |5) ३ 
कर्मयोगी भक्त अधमं-आचरण से दूर रहता हुआ वर्णाश्रम-निर्का। 
का पालन करता दै, उसे मर्यादायुक्त भक्त कद्दा जा सकता () 


rns 
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१ कमे-योग पुनि ज्ञान उपासन, सब दी भ्रम भरमायो। 
श्री बरद्भ-युरु तत्त्व सुनायो लीलञा-भेद॒ बतायो । 
ता दिन ते दरि-ज्ञीला गाई, एक लच पदु बन्दु। 
ता को सार सूरसारावलि, गावत अति आनन्द । | 

सूरसारावज्ी, सूरसागर (वेंकटेश्वर प्रेस) १४ ` | 

२ माता भक्ति चारि परकार, सत, रज, तम गुन सुद्धासार 
भक्ति एक पुनि बहुविधि होइ, ज्यों जल्ल रंग मिलि रंग सु होइ! 
भक्ति सात्विकी चाहत मुक्ति, रजोगुनी धन कुढुम्बबुरक्ति | 
तमोगुनी चाहै या भाइ, मम वैरी क्यों र मरि जाई! 
सुद्धा भक्ति मोहिं क्यों चाहे, सुक्तिहुँ कों सो नहिं अवगादे। 

मन-क्रम-बच मम सेवा करे, मन सै रूप आला परि 

ऐसो भक्त सदामांद्धि प्यारो, इकछिन तातें रहों न नी | । 

) +| 


सूरसागर (ना० प्र त? 


तकी / 
पूणं | 
पवार | 
ताये 
ह है| 
नस्य 
मागे 


[रुप ' | 
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भक्तियोगी भक्त प्रभु से प्रीति रखता हुआ उसके स्मरण और अचैन में 
दत्तचित्त होकर क्रम-क्रम करके मुक्ति का लाभ करता दै । ज्ञान योगी 
भक्त सबको ब्रह्म समझ कर सब से प्रेम करता है" । भगवदू-गीता में 
भी चार प्रकार के भक्तों का वणन आया है । 


भागवत में नवधा भक्ति का विवेचन हुआ है परन्तु सूर ने 
दसवीं प्रेमस्वरूपा भक्ति का भी उल्लेख किया है? | वल्लभाचार्य ने 
नवधा भक्ति को प्रेमस्वरूपा भक्ति का साधन माना है। सुरदास ने भो. 
साधन रूप में ही नवधा भक्ति को कहकर इसी प्रेमाभक्ति की ओर 
संकेत किया है। इन नौ प्रकार की भक्तियों में प्रथम छै प्रकार के 
साधनों का इतना विशद विवेचन सूर में नहीं हे, जितना अन्तिम तीन 
का। पहले तीन प्रकार की भक्ति भगवान्‌ के नाम और लीला से 
सम्बन्ध रखती है, दूसरे तीन प्रकार की रूप से और अन्तिम तीन 
प्रकार की मन से सम्बद्ध है। मन से सम्बद्ध भक्ति ही रस की 
कोटि तक पहुँचती है और इसीलिये रूप गोस्वामी ने पाँच मुख्य रसा 
में ही उसका अन्तर्भाव कर दिया है- प्रीति रस में दास्यभाव, प्रेम में 
सख्यभाव, वात्सल्य में वरंसलता, मधुर रस में आत्म-निवेदन और 
शान्त रस में संसार से विरक्ति का भाव हे । अब हम संक्षेप में सूर 


र £) की वेधी भक्ति का विवेचन करेंगे | 
न । 


[ | 


श्रवण, स्मरण, कोर्तन-- 


इन तीनों में भगवन्नाम का ही महत्त्व है। नाम-महिमा का प्रतिपादन 
करने वाले अनेक पद सुर ने लिखे हैं*। हरिनाम का प्रभाव ही ऐसा 
है कि महान्‌ से महान्‌ पापी भी इसके सहारे से भवसागर पार हो 
जाता हे-- 


१ सूरसागर पढ़ ३६४ 
२ चतुर्विधा भजन्ते मां जनाः सुकृतिनोडजु न ! 
आातो' जिज्ञासुरर्थार्थी ज्ञानी च भरतषभ ! गीता ७1१६ 
| श्रवण कोतन पादुरत, भ्ररचन वन्दुन दास | 
सख्य और आत्मनिवेदन, प्रेमछणा जास । 
सूरखारावली सूरसागर वें० भे शष्ठ € तथा ६३ 
४ देखिये सूरसागर (ना० प्र० स०) पढ़ ८६, ३०१ ६१ ६२, ६३ आदि 
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को को न तरथो हरिनाम लिये । 
सुआ पढ़ावति गनिका तारी, व्याध तरो सर | कियें । 
प्रभु तें जन-जन तैं प्रभु बरतत, जाकी जैसी प्रीति हियें॥' 

x x x x 


भगवान्‌ का यशोगान करने से भक्ति सहज ही प्राप्त हो जाती 
हैः । राम नाम की बड़ी ओट है?, इसलिए वही धन्य है, जो राम का 
गान करता है” | हरिस्मरण के बिना मुक्ति भी संभव नहीं, उसी से 
सब सुखों की प्राप्ति भी होती है, भगवान्‌ के साक्षात्कार का भी यही 
साधन दै । सौ बातों की एक बात तो यह है कि दिन-रात भगवान्‌ का | 
स्मरण करना चाहिये" । इसी प्रकार कीतेन के महत्व का भी उन्होंने | 
प्रतिपादन क्रिया है। भगवान्‌ के नाम, गुण, लीला, धाम आदिका 
प्रेम और श्रद्धा के साथ कथा-पाठ ओर गान कीर्तन कहलाता है। 
संगीत-कला-विशारद सूर ने कीतेन में संगीत का पुट देकर सोने में 
सुगन्ध उत्पन्न करदी । कीर्तन में गान, वाद्य ओर नृत्य तीनों ही 
सम्मिलित हैं। सूरदास जी जन्म-सिद्ध गायक थे और उन्होंने न जाने 
कितनी राग-रागनियां का समावेश सूरसागर में किया है ? संगीताचायों 
के लिए यह अलग ही खोज का एक विषय है। सूरदास जी अपने 
पदों को रचते या कहते नहीं, अपितु गाते हैं, “ताते सुर सगुन पद गावे” 
कह कर वे स्पष्ट ही अपनी संगोतज्ञता का परिचय देते हैं। भगवान्‌ 
के लीला-गान में ही उन्हें सच्चे सुख की उपलब्धि होती हैः । सुरदास | 
जी उसी रसना को रसना कहते हैं, जो भगवान के गुणों का कीत 
` १ सूर-सागर पद ८६ 
२ भक्ति पंथ मेरे अति नियरै जव तथ कीरति गाइ | वही, पद ६३ 
३ बड़ी दै राम नाम की ओट । वही, पद २३२ 
४ सोइ भलो जो रामहि गावे, वही, पढ्‌ २३३ ह? . 
₹ सौ बातनि की एके बात, सूर सुमरि हरि इरि दिन राति । वही, पदु २४४ | 
६ जो सुख होत गुपालाहि गाएँ । if! 
सो सुख होत न जप तप कोन्हे, कोटिक तीरथ न्हायें । ' 
दिए लेत नहिं चार पदारथ चरन कमलं चितज्ञायें । 
तीन लोक तून सम करि लेखत, नन्दुनँदुन उर आयें |: ` 
वसीवट, वृन्दावन, जमुना - तजि बैकुण्ठ: न जावे । | 
` सूरदास दरि को सुमरन करि बहुरि न भवजक्ष आये | बही. पद १४ | 
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करती है और उन्हीं कानों को कान कहते हैं, जो हरिकथा का 
श्रवण कर अमृत-रस प्राप्त करते हैं' | 

हरि-कीतन के समान ही हरिगुण-श्रवण का भी स्थान-स्थान 
पर सूरसागर में महत्व प्रतिपादित हुआ हे । भगवान्‌ के गुण, यश, 
लीला आदि का सुनना-सुनाना ही श्रवग-भक्ति है। सूरदास भगवान्‌ 
की लीला का वर्णन करके प्राय: अन्त में कह दिया करते हुः 


~ १८. ह. 
'जो यह लीला सुने सुनावै, सो हरि भक्ति पाइ सुख पावे । 
७ अथवा 
~ ~ ` ~ 
“जो पद स्तुति सुने सुनावै, सूर सो ज्ञान भक्ति को पावे ।२ 


सूरसागर में स्थान-स्थान पर इसी प्रकार लीला-श्रवण का 
माहात्म्य बताया गया हे । एक स्थान पर. सूर कहते हैं, 'में रसमयी 
रासलीला को गाकर सुनाता हूँ । जो इस रासलीला के रस का गान 
ओर श्रवण करते हैं, उनके चरणों में में अपना मस्तक नवाता हूँ। में 
एक रसना से इस लीला के कथन एवं श्रवण के फल का वर्णन करने 
में असमथे हूँ । उसके सामने अष्टसिद्धि और नवनिधि की सुखसंपत्ति 
भी कुछ नहीं है। भगवान्‌ की कथा के श्रोता और वक्ता धन्य हैं क्योंकि 
भगवान्‌ कृष्ण सदा हो उनके निकट रहते हैं 13 


पाद-सेवन, वन्दन और अर्चन 


ये तीनों प्रकार के भक्ति-साधन भगवान्‌ के रूप से सम्बन्ध 
रखते हैं और पुष्टि-सम्प्रदाय की सेवा-विधि में इनका बड़ा महत्व है । 
पाद-सेवन में मूर्ति-पूजा, गुरु-पूजा और भगवद्धक्त-पुजा भी सम्मिलित 
है । इन पूजाओं के अनन्तर भक्त में दास्य प्रेम का आविर्भाव होता है, 
र भक्त मानसिक पाद-सेवन की कोटि तक पहुँचता है और भगवान्‌ 
के अभौतिक चरणों की सेवा करता है । सूरदास जी गोवद्धेन पवेत पर 
श्रीनाथ जी के मन्दिर में भगवान्‌ की पूजा करते थे, जिसमें तीनों 
भकार के भक्ति-साधन थे | उनके अनेक पदों में नन्द-नन्दन-चरणों 
| को भजने की बात कही गई है । न का प्रथम पद ही भगवान्‌ 
| | चरण कमलों की वन्दना से प्रारम्भ होता है- | 
१ 


| 
| 


सूरसागर (ना० प्र० स०) ३४० बाँ पढ़ 
सूरलागर (बेंके शवर प्रेस) दशम स्कन्ध उत्तराद पृष्ट १३९ 
भूरसागर (ना५ प्रश स०) पढ़ १७२९. 
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चरन-कमल बंदों हरिराइ । है 
जाकी कृपा पंगु गिरि लंघे, अंधे को सब रछ | 
्रहिरौ सुने मूक पुनि बोले, रंक चले सिर आ धराइ। 
सुरदास स्वामी करुनामय, बार-बार बन्दौं तिहिं पाइ ।' 
भगवान्‌ के चरणों की वन्दना करके न जाने कितने जनों का 
उद्धार हो गया ? सूर कहते हैं, भगवन्‌ ! में आपके कमल रूपी चरणों की 
वन्दनाकरता हूँ। वे चरण शिव, यमुना आदि के सवस्व हैं। जिन चरणों 
की अनुकम्पा से प्रहाद ने मुक्ति प्राप्त की, अहिल्या, बलि, छग आदि का | 
उद्धार हुआ, जिनके ऊपर गोविकाओं ने अपना सवंस्व लुटा दिया, | 
जिनके प्रसाद से प'एडवों के कार्य सिद्ध हुए और जो तीनों प्रकार के ' 
तापों को हरने वाले हे । आगे चत्त कर सुर अपने गन को संत्रोधित | 
करके कहते हैं, “हे मन ! तू नन्दनन्दन के चरणों की सेवा कर जो 
बड़े सुन्दर और पवित्र हैं तथा जिनके प्रसाद से बहुत से पापी तर | 
गये? 121 १ 
अचेन के विषय में हम पहले ही कह चुके हैं कि श्रद्धा-सहित 
भगवान्‌ के स्वरूप की उपासना “अचेन-भक्ति” कही जाती है। हरि | 
भक्ति-रसामृतसिन्धु में 'अचेन” का लक्षण इस प्रकार दिया गया है- 
अचेन॑ तूपचाराणां स्यान्मन्त्रोपपादनम्‌। 
परिचर्या तु सेवोपकरणादिपरिष्क्रिया । 


` वल्लभःसम्प्रदाय में अचेने-भक्ति का बड़ा महत्व है और इस 
सम्प्रदाय के मन्दिरों में आठों पहर की सेवा में अचेन के प्रथक्‌: | 
विधान हैं । सूरदास जी के अनेक पद भगवान्‌ के अर्चावतार रूप की | 
स्तुति में कहे गये हैं। श्याम के स्वरूप का भिन्न-भिन्न प्रकार से स 
ने वणन किया है। उनके अनेक पोज, अनेंक भाव और अते | 
व्यापारी के सूचक एक से एक बढ़ कर सैकडौं शब्द-चित्र सूरसागर" 
मिलेंगे । भगवान्‌ के विराट स्वरूप और आरती का भी उन्होंने मगो 
चित्रण किया है* । । 

१ सूरसागर (ना० प्र स०) पद्‌ १ | 

२ वही, पद ३४ 

३ वही, पद्‌ ३०८ 

४ इरि भक्तिरसाश्ृत सिन्धु पूव विभाग २। २७ 
% सूरलागर (ना« प्रर ०). पढु ३७०-३७१ : 
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वंदन और अःचेन दोनों भक्तियों के व्यापार साथ-साथ चलते 
हैं क्योंकि वन्दन में भी भक्त के दास्य रूप का ही अभिव्यंजन हे । सूर के 
दैन्य-भाव के पद वन्दना के ही पद कहे जा सकते हैं। सुर की वन्दना 
केवल भगवच्चरण तक ही सीमित नहीं हे, प्रत्युत भगवान्‌ के विविध 
अंग वस्त्र वेष-भूषा तथा कृत्यां की भी सूर ने वन्दना की हे। वे एक 
भावुक और भक्त कवि थे, यही कारण है कि उनकी भावुकता वन्दना 
के पदों में शतमुखी होकर प्रवाहित. हुई हे । आराध्यदेव से सम्पर्क 
रखने वाली चेतन अथवा अचेतन प्रत्येक वस्तु सूर के लिए वन्दनीय 
है । यह एक मनोवैज्ञानिक तथ्य है कि प्रिय के सम्पर्क से सभी पदार्थ 
प्रिय हो जाते हे । सम्बन्ध-निर्वाह को यह भावना श्रीमद्भागवत में 
भी स्थान-स्थान पर मिलती है । 


दास्य, सख्य और आत्म निवेदन-- 


हम पहले कह चुके हैं कि ये तीनां मानसिक भाव हें और 
भक्तिरस के उत्पादक हें । प्रेम भक्ति की दो अवस्थायें होती हैं-प्रेमावस्था 
आर भावावस्था । जब कृष्ण के प्रति भक्त का चिदूविषयक रतिभाव 
सान्द्र हो जाता दै, तब उसे प्रेम कहते हे । रूपगोस्वामी ने मुख्य रूप 
से पाँच भक्ति रस मान कर इन तीनों भावों को उन्हीं के अन्तगंत 
मान लिया दै । यों तो भक्ति के अनेक मानसिक भाव हैं और वे समी 
भगवान्‌ के सम्बन्ध से अलौकिक हो जाते हैं परन्तु प्राधान्य इन्हीं पाँच 
भावों का दै । इन भावों के अनुकूल भक्ति के भी पाँच प्रकार हो जाते 
हैं। इन्हीं को दृष्टि में रखते हुए हम सुर की भक्ति-भावना का. विवेचन 
करें गे। 
शान्ता भक्ति-- 
भक्ति-रसाम्रृत-सिन्धु' में भक्ति-विषयक पाँचों रसों का साङ्गोपाङ्ग 
विशद विवेचन हुआ है और इनके स्थायी भाव, विभाव, सात्विक 
ओर संचारी भावों पर भी प्रकाश डाला गया है । यद्यपि सूरदास ने 
शास्त्रीय ढंग से कहीं इनका विवेचन नहीं किया है । क्योंकि उनका 
काव्य लक्षण-काव्य नहीं है-तथापि उसमें ने भक्त हृदय से निकली 
हुईं स्वाभाविक उक्तिया में इनके अनेक चिह्न मिल जाते हे । शान्त 
रस का स्थायीभाव निर्वेद है, वह निर्वेद, जो तत्वज्ञान से उत्तन 
होता है। वैराग्य, देन्य, विनय आदि भावों से प्रेरित होकर सूर्‌ ने 
जो पद्‌ लिखे हे, उन्हें शान्ता 'अक्तिनविष्रयक प्रद कहा जा खकता दद । 


( ३६० ) 


संसार से तो वे पहले ही विरक्त हो गए थे, जिसके ॥ | स्वरुप हो 
उनमें दो प्रकार की चेष्टार दीख पड़ती हैं। एक ओर तो कवि ससा 
के नाना रूपों और व्यवद्वारों का तिरस्कार करता दोख पड़ता ३ 
और दूसरी ओर भगवान की अनुकम्पा और भक्त- वत्सलता का वणेन 
करता तथा अपनी हीनता का परिचय देता हुआ दिखाई देता है| 
भक्त के शान्त और दास्य दोनों ही भाव समन्वित होकर चलते हैं। 
उसे संसार से विरक्ति ही नहीं, आत्मग्लानि भी हे, जिसके कारण वह 
कातर होकर प्रभु को पुकारता है, “हे नाथ ! मेरी रक्षा करो”। 
साथ ही साथ वह अपनी उद्योग-हीनता और भगवान्‌ की भक्त- 
वत्सलता का तुलनात्मक विवेचन भी करता हे* । वल्लभाचार्य फे 
अन्तःकरणप्रबोध! में दास्य भक्ति में आत्मदोष-प्रकाशन, विनय-याचना, 
दीनता आदि भावों का समावेश है। सूर के विनय-पदों में इस 
प्रकार के भाव भरे पड़े हे । यइ कहना कि सूर की दास्य अथवा 
शान्ता भक्ति वल्लभाचाय से पहले की है, उचित प्रतीत नहीं होता, 
क्योंकि आचाये वल्लभ ने स्वयं दास्य भक्ति को महत्व दिया और 
पूर ने विनय के पदों के अतिरिक्त भौ कई स्थलों पर भक्त का देन्य 
प्रकट किया दै। द्वादशा स्कन्ध में रुक्मिणी का भक्ति-भाव तथा नवम 


स्कन्ध में रामस्तुति इसके उदाहरण हैं। जहाँ-जहाँ सूर ने भक्तों के ' 


चरित्र का वणन क्रिया है, वहाँ भगवान्‌ की भक्तवत्सलता का भी 
विवेचन किया है । अह्ाद-चरित्र, कालिय-दमन, चीरहरण, गोवद्धैन- 
लीला आदि प्रसङ्गों में भगवान्‌ की भक्तवरसलता और भक्त के देन्य 
का साथ-साथ वणेन है। ` . की रके 975 


सख्य भक्ति 


पुष्टि सम्प्रदाय में सख्य भाव की 
'अष्टछाप के आठौं कवियों ने भी 
सुरदास के सखा भाव में यह वि 
शि कातिक रूप से मानवीय, सम्बन्धों का निर्वाह किया गया 
ओर दूसरी ओर भक्तिभाव की पूणे तल्लीनता और भावात्मकता की 
जीत भी की गई हे कृष्ण की ओर से सखाओं के प्रति प्रकटित 
आत्मीयता ओर घनिष्ठता स्वाभाविक है, जिसके स्नेह की मधुरिमा 
- 2 फभवापल्यमेरित द विवाद के बाद और मी आवक “छुद्र विवाद के बाद और भी अवि 
` „4 सूरसागर ना० प्र० सभा पडु ५ ति र : की रि कको ली 


भक्ति का बड़ा महरव है। 
सख्य भावको ही अपनाया था। 
रोषता है कि उसमें एक ओर तो 
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आस्वाद्य हो उठती है तथा जिसमें क्रीड़ाओं की तरलता के सार्थ 
कत्तव्य की भावना का गारव भी स्पष्ट रूप से झलक मारता दिखाई 
देता है। सूर का सख्यन्वणन विश्व-साहित्य में बेजोड़ हे । ग्वाल- 
सखाओं में कृष्ण के प्रति भगवान्‌ की भावना अथवा उनके बिहित कार्यों 
के प्रति भक्ति-भाव सूर ने बहुत कम स्थलों पर दिखाया है, उधर 
भगवान्‌ कृष्ण स्वयं सखाओं को अपने गौरव से आक्रान्त नहीं करना 
चाहते । उनके पराक्रमपूर कृत्यां को देखकर सखाओं के हृदय में आने 
वाले विस्मय तथा आतङ्क के भाव क्षणिक हैं अतएव शीघ्र ही उन्हे 
भूलकर गोप-शलक पुनः कृष्ण के साथ सखावत्‌ घुल-मिल जाते हें 
सूरसागर में बाल-लीलाए, गोचारण-लीलाएँ और सुदामा-दारिद्रय- 
विदारण ये तीनों स्थल सख्य-भक्ति के हैं। कृष्ण के सखाओं में सुर 
ने सुबल, सुदामा और श्रीदामा का विशेष रूप से उल्लेख किया हे । 
उनके बड़े भाई हलधर भी उनके सखाओं में ही हैं। कुछ तो कृष्ण के 
सखा ऐसे हे, जो आयु में उनसे बड़े हैं और जो हलधर के साथी होने 
के कारण कृष्ण से स्नेह करते हे ओर विनोद के लिए उन्हें चिढाते भी 
ह। कुछ सखा उनसे छोटे हैं, जो उनके स्नेह के पात्र हैं। ये दोनों ही 
प्रकार के सखा कृष्ण की गोपी-केलियों के सहयोगी नहीं हैं। उनके 
समवयस्क सखा ही उनके पूरणी विश्वास पात्र हैं, जो उनके साथ सब 
प्रकार की केलियों में रहते हैँ और उनके सभी रहस्यों को जानते हैं। 
ये समवयस्क्र सखा ही भगवान्‌ के सच्चे भक्त हैं। इनकी संयोग और 
वियोग दोनों ही अवस्थाओं का वर्णन कवि ने किया है। इस सखा- 
भाव में भी सूरदास जी ने कहीं कहीं भक्ति-भाव दिखाया है । वृन्दावन 
के धेबु-चारण का वर्णन करते हुए सूरदास जी कहते हैं, “भगवान्‌ 


कृष्ण वृन्दावन में गोवे चराते हे ओर सब ग्वाल-सखाओं के साथ 


आनन्द से खेलते हैं। वे अपने धाम को बिसार कर मानों इन सुख की 
कीड़ाओं के लिए ही वृन्दावन में पधारे हें।' १०६८ वें पद में ग्वाल- 
वाल भक्तिभाव से कृष्ण से प्रार्थना करते हैं कि हे श्याम ! तुम हमें 
भुला न देना, जहाँ-जहाँ तुम देह धारण करो, वहाँ-वहाँ हमें अपने 
परणों से अलग न करना” । इन ग्वाल-वालों के सख्यभाव और उनके 
ति कृष्ण के प्रेम को देखकर ब्रह्मा का भी गर्व नष्ट हो जाता है और 
त कृष्ण की स्तुति करते हुए त्रज-वासियो के भाग्य की सराहना करते 


पप्या 
१ 
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। हैं और स्वयं भी यही कामना करते हैं कि वे त्रज में ही ॥ | हों और 
| बालों के झूठे अन्न से ही उन्हें पेट भरना पड़े ।* जैसा कि हम पते 


कह चुके हैं. कि कृष्ण के सख्यभाव में सबसे बढी विशेषता इस 
स्वाभाविकता का समावेश है, जिसके दशेन हमें कृष्ण की प्रत्येक 
अलौकिक लीला से पहले होते हैं । कालिय-दमन-लीला, गोवद्धन-लीहा, | 

| बृपभासुर-वधन्लीला, माखन लीला आदि सभी स्थलों पर सूर के सस्र 
| | कृष्ण के अलौकिकत्व को भूले हुए हॅ । 
दान-लीला में उन्होंने अपने कुछ सखाओं को साथ लिया है। | 
इससे स्पष्ट है कि वे अपनी रासलीलाओं में भी सखाओं का परामशे | 
। लेते थे। राधा और कृष्ण की गोपनीय लीलाओं सेभीये सत्ता | . 
| अनभिज्ञ नहीं थे । स्वयं राधा ने कृष्ण से इस बात की शिकायत | । 
। करते हुए कहा दै, तुम मुझे सखाओं में लज्जा से क्यों मारे डालते | ; 
IE हो? ? गोपसखा मोहन की मुरली से भी अत्यन्त प्रभावित हैं। मुरी | । 
की ध्वनि सुनने के लिये वे लालायित हो उठते हैं और कहते है- 
छबील्ले मुरली नेक बजाउ*?। आचाये हजारीप्रसाद जी ने इसप्द | , 
की विवेचना करते हुए लिखा है-- ह. 
“इस गान में ग्वाल-बाला को उपलक्षण करके सुरदासकी | । 
आत्मा अपनी आकुलता प्रकट करती है ।'* ******* अगर हम से कोई | | 
पूछे कि 'सुरसागर' का "सेन्ट्रल थीम? क्या है तो बिना किसी हिच 
किचाहट के चिल्ला उठेंगे, 'छबीले मुरली नेंकु बजाउ”। निःसदैह | 
सखाओं के ब्याज से सूर ने स्वयं अपने मनोभाव को प्रकट किया दै। | 
संयोग में ही नहीं, वियोग में--क्ृष्ण के ब्रज से मथुरा चते 
जाने पर और राजा हो जाने पर -भी सुर ने सख्य भाव को बनाये 
'रखा है । बाल्यकाल के सहचर अपनी मित्रता के मागे में पद अथवा | 
स्थान के व्यवधान को उत्पन्न ही नहीं होने देते कृष्ण के समवयर्ण | 
उन्हें सखा ही मानते हैं; भले ही वे आज महाराज हो गये हों पर उन | 
लिये तो यशोदानन्दन, त्रजमोहन, माखनचोर, मुरलीधर श्यामं दी ६ FE 
वात्सल्य- ॥ 
सख्य-भाव की भक्ति के समान ही सुर की वात्सल्य-भक्ति f । 
१ सूरसागर सभा पद्‌ ११०३ से ११०३ 
३ सूरसागर (ना० प्र स०, पढु १८३४ 


( ३६३ ) 


वात्सल्य-भक्ति अन्य सब प्रकार की भक्तियों से उच्च प्रतीत होगी 
क्योंकि वात्सल्य-भाव में किसी भी प्रकार के स्वार्थ की गन्ध तक नहीं 
होती: अतएव इसे हम निष्काम भक्ति का पोषक कह सकते हैं। यह्‌ 
एक व्यापक भाव है क्योंकि इसकी स्थिति प्राणिमात्र में होती दै । सूर्‌ 
का वात्सल्य-भाव भी विश्वसाहित्य में अपना विशेष स्थान रखता है। 
यदि यह कहा जाय कि सुर ने पुरुष होते हुए भी माता का हृदय पाया 
था तो असंगति नहीं समझनी चाहिये क्योंकि कृष्ण की बालक्रीडाओं 
का यशोदा के साथ साक्ष्य करने वाला यह प्रज्ञाचचु सन्त भक्ति भाव 
के अतिरेक से अपने अस्तित्व को उसके व्यक्तित्व में घुज्ञा-मिला देता 
था और फिर यशोदा की आँखों से कृष्ण-लीला का आनम्द लेता था । 
सूर के वात्सल्य पर प्रकाश डालते हुए आ० हजारीप्रसाद द्विवेदी जी 
शिखते हैं, “यशोदा के वात्सल्य में वह सब कुछ है, जो “माता” शब्द 
को इतना महिमाशाली बनाये हुये हैं" ।” इससे आगे बे फिर कहते हैं- 
“यशोदा के बहाने सूरदास ने मातृ-हृदय का ऐसा स्वाभाविक सरल ओर 
हृदयप्राही चित्र खींचा दै कि आश्चये होता है। माता संसार का ऐसा 


ही. 


पवित्र रहस्य हे जिसे कवि के अतिरिक्त और किसी को व्याख्या करने 


~ 


का अधिकार नहीं । सूरदास जहाँ पुत्रवती जननी के प्रेमपेलव हृदय 
को छूने में समर्थ हुए हैं, वहाँ वियोगिनी माता के करुणा-विगलित 
हृदय को भी छूने में समर्थ हुए हैँ” । “परन्तु सूरदास के वास्सल्य-भाव 
का आश्रय केवल यशोदा ही नहीं है-यद्यपि इसकी पूणे निष्पत्ति 
यशोदा में ही दिखाई गई है और अन्य पात्रों का वात्सल्य तो मानो 
तुलना के द्वारा यशोदा के वात्सल्य भाव की पुर्ण अनुभूति के लिए ही 
चित्रित किया गया है--नन्द वात्सल्य भाव के दूसरे पात्र हैं। ब्रज 
वयस्क नारियों में भी इस भाव के दर्शन होते हैं। बसुदेव-देवकी 
भी इस भाव की थोड़ी सी छाया है किन्तु उसमें इतनी अधिक 
सघनता नहीं क्योंकि उनके भाव का आश्रय शिशु कन्हैया न होकर 
“वयेशाली; प्रतापवान्‌ पुत्र कृष्ण है। यशोदा में ही वात्सल्य की 
परिपक्वता है, जो भक्तिरस की कोटि तक पहुँचा है। केवल वात्सल्य 
भक्ति का सर्व शुद्ध भाव है, जिसमें न तो विरक्ति की भावना दै 
और न इन्द्रिय-सुख की कामना ही । लोक-धर्म का भी उल्लंघन इसमें 


| ==. वात्सल्य-भाव के आल्थन नल हैं शोर उततर सीहा 


३ सूर-साहित्य 
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उद्दीपन का कार्ये करती हैं और स्वा भाविक होने के ह. | हि 
भाव की ददता स्वतः करती जाती हैं। वात्सल्य के दोनों ही-संयोग 
आर वियोग--पक्षो में रख कर कवि ने यशोदा को देखा है। ब्रज 
हरि के प्रकट होने के साथ ही साथ सूर ने आनन्द का ऐसा वातावरण म 
प्रस्तुत किया है, जिसमें स्वयं पाठक भी नन्द, यशोदा, गोप, गोपियो | दे 
आदि के साथ अपने आपको भूल कर विचरण करने लगता है। कृष्ण 


७७ ० ना नो 
के मथुरा जोने तक यशोदा में संयोगात्मक भाव की दृढ़ता होती चल्ली : 
जाती दै और मथुरागमन की सूचना से ही वियोग की अनुभूति का 
प्रारम्भ हो जाता है। वह पागल सी होकर कहती दै, “यह सुफक्क | जर 


सुत हमारा बैरी है, यह हमारी सम्पत्ति को लूटे ले जा रहा है, अरे! ' 
ब्रज में हमारा कोई हितू है, जो मेरे, जाते हुए गोपाल को रोक ले' | 
जब नन्द कृष्ण को मथुरा पहुँचाकर वापस लौटे तो यशोदा ही उन्हे 
लिवाने के लिए सर्व प्रथम पहुँची क्योंकि उनका अनुमान था कि उनका 
गोंपाल भी नन्द के साथ आया होगा । पर जब उन्होंने नन्द को 
अकेले ही. देखा तो यशोदा आपे में न रही ओर नन्द पर बरस 
पंड़ी।, सुत-वियोगविक्षिप्ता यशोदा की पूज्य पति के प्रति भी | 
वक्तव्यावक्तव्य विचार-मूढूता उनके वात्सल्य के उमड़ते ज्वार 
की सुचक' है । पुत्र के खान-पान. रहन-सहन आदि की कितनी | 
ही समुचित व्यवस्था-हो; -उप्तक्री देखरेख का प्रबन्ध केसे ही सुयोग | 
हाथों में क्या न हो और उसका सम्बन्ध कैसे ही उदार हृदयों से क्यों 
न स्थापित हो गया हो, फिर भी स्नेहातिरेक-वश माता को उसी की | 
चिन्ता रहती दै। वह विश्वास ही नहीं कर सकती कि उसके समान | 
उसके “लाल” की देखभाल कोई अन्य व्यक्ति कर सकता है। यह ए | 
शाश्‍वत, सावेभोम मनोवेज्ञानिक तथ्य है, जिसका अंभिव्यळजन सूर 
निम्नलिखित पद में कितनी खूंबी के साथ किया है- 


सँदेसो देवकी सों कहियो । 
हों तो धाइ तिहारे सुत की, मया करत ही रहियौ । 
_ जदापिटेव तुम जानति हे हो, तऊ मोहिं कहि आवै | 
` प्रात होत मेरे लाल लेते, माखन रोटी भावे । 
तेल उबटनो अरु तातौ जल, ताहि. देखि भजि जाते | 


~ ww! 
जोइ जोइ माँगत सोइ सोइ देती, क्रम-क्रम करि के नहाते । 
| सूरसागर ना० प्र० स०) पदु Ce 
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“सूर” पथिक सुनि, सोहि रैनि दिन; बढ्यो रहत उर सोच. - 
मेरौ अलक लड़ेतो मोहन, हे है करत सँकोच ।' 
इस प्रकार यशोदा के वात्सल्य में सूर ने इतनी तन्मयता ओर 
मनोवैज्ञानिकता भर दी दै कि कृष्ण के अतिप्राकृत कार्यो' को प्रत्यक्ष 
देखते हुए भी उस भाव में परिवत्त न अथवा विकार नहीं आने पाया। 
यशोदा के वात्सल्य भाव में हृदय का पूरा संयोग है। | 
मधुर-भक्ति ह > 
सूर के समकालीन रूपगोस्वामी ने मधुर-भक्ति-रस क। विशद: 


| वर्णन किया है । केवल इसी रस का वर्णन करने के लिये उन्होंने 


“उज्वल नीलमशि? नामक ग्रत्थ की रचता की, . यद्यपि इस भक्ति को 
बल्ज्ञभ-सम्प्रदाय में स्थान मिला है तथापि इसका शास्त्रीय विवेचन उस 
समय नहीं हो पाया था । विठ्ठलनाथ जी के समय में इसे बहुत महत्व 
दिया गया। सम्भवतः इसीलिये अष्टडाप के कवियों ने इसका 
क्रियात्मक स्वरूप विशेष रूप से दिखाया । अपने ग्रन्थ “शरङ्गार-मण्डन? 
में विद्ठलनाथ जी ने इस भक्ति का प्रतिपादन किया है |; युगल-उपासना 
का महत्त्व भी सम्प्रदाय में उन्हीं के समय से बढ़ा | माधुर्य भाव की 
भक्ति श््ङ्गार-प्रेम की भक्ति कही जा सकती है। लौकिक प्रेम. के जितने 
स्वरूप हा सकते हैं, वे सभी मधुर भक्ति में आ जाते हैं, अन्तर केवल 
इतना है कि लोक से हटाकर उन्हें ईश्वर से जोड़ दिया जाता है। 
गोस्वामी विट्टलनाथ जी ने भक्त के मन को ऐन्द्रिय विषयों से हटाने 
के लिये यह एक उत्तम साधन बताया दै, इसीलिये मधुर भक्ति के 
सम्बन्धों में अच्छे बुरे का ध्यान नहीं रहता । सभी सम्बन्ध परमात्मा 
के साथ हो सकते हैं । लोक-पच्ष में जिसे हम शङ्कार रस कहते हैं, भक्ति: 
पक्ष में वही मधुर-रस कहलाता है । इतना अन्तर अवश्य है कि आलक्का- 
रिको के मत से अनौचित्यपूर्ण रति में श्ङ्गाररसाभास होता है, जब कि 
भक्ति रस में औचित्य-अनौचित्य का विचार ही नहीं होता । उसमें 
सकीया, परकीया दानों भावों की रति दै एवं संयोग और वियोग दोनों 
पक्ष भी खङ्गार-रस की भाँति होते हें । इल भत्ति-रस में कन्तारूपा गीति 
कामरूपा भी हो सकती है और सम्मन्धरूपा भी । सुरदास जी की भक्ति 
भी ऐसी ही दै । यही कारण दै कि हम भक्त सूरदास की अन्तरात्मा का 
अन्तर्भाव राधा में देखते हैं। उन्होंने. ख़ीभाव को तो प्रधानता दीह 
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| | परन्तु परकीया की अपेक्ा स्वकीया-भाव को अधिक | दिया है 
| | इसी भाव से कृष्ण के साथ घनिष्ठता का सम्बन्ध स्थापित किया है । ब 
|| के प्रति गोपियाँ का आकर्षेण ऐन्द्रिय दै, इसलिये उनकी प्रीति को 
by ने कामरूपा माना दै। सूर की भक्ति का उद्देश्य भक्त को संसार ह 
| | ऐन्द्रिय प्रलोभनों से बचाना दे, यही कारण है कि उनको भकत | 
| भावना स्त्रीभाव से ओतप्रोत है । जिसका प्रतिनिधित्व गौपियाँ करती | 
| | हरे । वे कृष्ण में इतनी तल्लीन हैं कि उनकी कामरूपा प्रीति प्ली | 
hh निष्काम है । इसीलिये संयोग-वियोग दोनों ही अवस्थाओं में गोपियों | 
|" का प्रेम एक रूप है। आत्म-समर्पेण और अनन्यभाव मधुर-भक्ति के | 
। लिये आवश्यक हैं, जो सुरसागर की दानलीला, चीरहरण ओर रास. | 
लीला में पूर्णता को प्राप्त हुए हैं। सूर की दानलीला में मधुररति की । 
परम-परिणति कही गई है। मधुर-भक्ति का जैसा वणेन सुर ने किया 
है, वैसा अन्यत्र दुलेभ है । गोपियों के पूर्वराग से प्रारम्भ करके मधुर | 
भक्ति का क्रमिक विकास सूर ने चित्रित किया है। पूर्वराग की 
अवस्था में गोपियों ने कुल-मर्यादा का अतिक्रमण किया है। इसके | 
पश्चात्‌ संयोग रति की पूर्णावस्था मिलन में दिखाई पडतो है । 

वल्लभाचाये ने विरह की अवस्था को प्रेमभक्ति के आध्यामिक | 
साधन में बडा महत्त्व दिया हे । सूर का विरह संयोग से भी अधिक | 
उज्ज्वल और प्रबल हे । मधुरभक्ति की आश्रयस्वरूपा गोपियाँ कृष्ण 
में इतनी तल्लीन हैं कि उद्धव द्वारा प्रतिपादित ज्ञान-योग-साधन उह 
निरथक प्रतीत होते हे और वे उनका मजाक उड़ाती हैं । सूर ने ज्ञान) 
योग, यज्ञ, पूजा आदि की अपेक्षा माधुये-भक्ति की श्रेष्ठता प्रतिपादित | 
की है। गोपियों की इन्द्रियां के व्यापार, कृष्ण की रूपमाधुरी क | 
आस्वादन और सरस लीला में लग चुके हैं इसलिये सूर उन्हें विषय | 
विमुख कर विरक्ति का उपदेश नहीं देते, प्रत्युत उसके महत्त्व काह 
प्रतिपादन करते हें । इस प्रकार माधुर्य-भाव की भक्ति का पूरी 
निरूपण कर सूर ने कृष्ण के संयोग-विम्रयोगात्मक शृङ्गाररस | 
इष्टदेव की उपासना को हो प्राधान्य दिया । सुर की यह भक्ति-भाव् | 
उनकी वैराग्य-समन्वित भक्ति-भावना से नितान्त भिन्न है। इ | 
प्रमाणित होता है कि वल्लभ-संप्रदाय में दीक्षित होने के परा | 
उहान अपना भक्ति विषयक दृष्टिकोण ही परिवर्तित कर दिया था। | 

हम पहले कह चुके हैं सूर पर तत्कालीन वृन्दावन के सम्झदा | 
का भी प्रभाव पड़ा था । चैतन्य-सम्प्रदाय के अतिरिक्त राधावल्त 
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शर निम्बार्क सम्प्रदाय में भी युगल-उपासना को महत्त्व दिया गया 
है । राधावल्लभीय सम्प्रदाय में तो राधा और कृष्ण की युगल लीलाओं 
की उपासना EE सेकी जाती दद । सूर ने युगल-मूर्ति के अनेक 
| चित्र खींचे हैं । 

| आत्म-निवेदन 

| आत्म-निवेदन माधुर्ये भाव की अन्तिम सीढ़ी है । इसी का एक 
| पक्ष शरणागति है । सूरदास जी की भक्ति-साधना में शरणागति का 
| बड़ा महत्व है । विनय के पदों में इस प्रकार के अनेक पद हें ।' सुर ने 


. |, श्याम के चरणों में 'आत्म-निवेदन किया है। यों तो उनकी आस्था 


। अन्य लीलावतारों तथा देवों में भी थी किन्तु आत्म-निवेदन उन्होंने 
श्रीकृष्ण के प्रति ही किया है। उन्होंने विद्या, जाति आदि सभी का 
| अभिमान त्याग कर भगवान्‌ को अनन्यभाव से भजा है। यही 
| आत्म-निवेदन का शुद्ध स्वरूप है । 
प्रेम-भक्ति | 
हम पहले कह चुके हैं कि सूरदास जी की प्रेम-भक्ति माधुये- 
| भाव की भक्ति दै और गोपियाँ उसका प्रतिनिधित्व करती हैं । इस प्रेम- 
| भक्ति की अधिगति सुर ने नवधा भक्ति द्वारा ही मानी है। वल्लभ- 
सम्प्रदाय में भ्रेमभक्ति की प्राप्ति का साधन हरि-कृपा अथवा प्रभु- 
अनुप्रह बताया गया है। सूरसागर में प्रेमभक्ति-सस्बन्धी अनेक पद्‌ 
' | आये हैं । प्रेम-भक्ति की महिमा का बखान करते हुए घे कहते हैं- ८ 
प्रेमभक्ति बिनु मुक्ति न होइ नाथ ! कृपा कर दीजे सोइ। 
ओर सकल हम देख्यो जोइ तुम्हरी कृपा होइ सो होइ |" 
। वास्तव में प्रेम की बड़ी महत्ता दै । प्रेम से ही क ओर पार- 
| लौकिक कार्य सिद्ध होते हैं इस प्रेम का मूल मी प्रेम ही है। प्रेम से ही 
हि होता है: | 
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(३६६ ) 
| - ` अ्रेमप्रेम ते होइ प्रेम ते पारहि प्ये । 


प्रेम बँध्यौ संसार प्रेम. परमारथ लहिये । 
एके निश्चय प्रेम को. जीवन-मुक्ति रसाल । 
साँचो निश्चय प्रेम को जेहिते मिलें गोपाल । १ 
सुरदास जी त्रजधाम क वास को ही प्रमभक्ति का फल मानते | 
हैं, जिसके प्राप्त होने पर भक्त को और कुछ प्राप्य नहीं रहता और + | 
ही उस # कोई अन्य कामना रहती है । उन्होंने इस लक्ष्य की ओर संकेत | 
क्रिया है। प्रमो भक्त उस महान वस्तु को शाप्त कर लेने के पश्चात | 
और.किसी वस्तु की. इच्छा नहीं करता । इस भाकित के प्राप्त होते | 
पर सुर को भो समस्त संसार .कृष्णए्मय दोख पड़ता था। उत्तो | 
गोपियाँ उद्धव जी से कहती हैं, “हमारे मन में कोई स्थान | 
अवशिष्ट नहीं है। हमारे हृदय में नंद नंदन के होते हुए और 
किसको स्थान मिल सकता है? हमारा हृदय तो कृष्ण के प्रेम से 
लबालब भरा दै” । “मन दस-बीस तो होते नहीं, एक था सो.वह शयाम | 
के साथ चला गया । अब इंश की आराधना--योग की साधना-कीन 
से मन से को जाय? ९? प्रेम की गति विचित्र होती हे, वह किया नही 
जाता, हो जाता दै। प्रिय के असाधारण गुणां पर ही रीक कर प्रे 
होता हो ऐसी बात भी नहीं दै। उससे भी अधिक गुणवान्‌ बसु हे. 
सकती. है पर वह प्रेमी के हृदय को नहीं लुभा सकती। संसारम । 
कितनी ही सुन्दर और मधुर वस्तुएँ हो सकती हैं पर जिस व्यक्ति क 
जो वस्तु अच्छी लगती है, वही उसके लिए सुन्दर हे*। यही प्रेम बी 
श्रनन्यंता है, जो सूर की गोपियों में देखी जाती है तभी तो वे उद्भ | 
से कहती हु-- ` | 
ऊधौ मन माने की: बात। 
दाख छुहारा छाडि असूत फल बिषकीरा बिष खात । 
x x x x | 
सूरदास जाको मन जासों ताको सोइ सुह्यात"। ____ 
/ १ सूरसागर (वंकरेशवर प्रेस) पृष्ठ ५६३ 
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४ दुघि मधुरं मधु मधुरं दाक्षा मधुरा सितापि मधुरैव । 
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(३६६ ) 
नारेंद जैसें ज्ञानी भक्ते भी ब्रज बालाओं को ४ गी भक्तां ३ 
[रद जस ज्ञानी भक्त भी ब्रज वालांओं को प्रेमी भक्ती में | 
शिरोमणि मानने के लिए विवश हैं क्योंकि उनका तन, मन घन सब | 
श्रीकृष्ण को अर्पित था ओर वे अंहर्निश उन्हीं का चिन्तन करती थी। | 
उनका प्रेम किसी भौ वाद की झञ्मा में हिमालय के समान अटेल 
खड़ा रह सकता हे । उद्धव के लाख वार सममाने पर भी प्रेममयी | 
गोपियों का मानस स्नेह-रस से पूणे लंहराता रहा । 


प्रेम-भक्ति की प्राप्ति का मुख्य साधन हरिकृपा और सत्संग ही | 
है। इसीलिये सूर ने स्थान-स्थान पर इंस बात को दुहराया है कि 
भगवान्‌ के सभी अवतार उनंकी भक्तवत्सलता और कृपा के प्रमाण 
हैं, उनकी कृपा के आगे सव कुछ तुच्छ है। जिस पर हरि कृपा करते 
हे उसी की जीत होती है, किंसी को व्यर्थ अभिमान नहीं करना 
चाहिये' । रामावतार की कथां, कालिय-दंमनं, गोपियो के प्रति कृष्ण 
का प्रेम-प्रदेशेन, रासलीला, कुब्जा-उद्धारं, सुदामा का दारिद्रय-दमन 
आदि प्रसंगों में हरिकृपा का वर्णन सूर ने किया हे । भक्ति-पथ में 
साधन स्वरूप सत्संगति की प्रशंसा और बाधक रूप कुसंगति की निन्दा 
सूर ने स्थांन-स्थान पर की हे | भक्ति के अङ्गो में वे हरि स्मरण गुरु-सेवा 
मधुवन-वास, भागंवत-श्रंवण और हरि-भक्त-सेवा की गणना करते 
हे | इसी प्रकार कामं क्रोध मद लोभ ओर मोह का त्यांग करने 
सांसारिक विषयों से विरक्त रहने, हरिविसुखों का संग छोड़ने, सत्संग 
ओर हरिभजन करने का उपदेश उनके पदों में प्राप्त होता दै» । 
सत्संग का वर्णन करते हुए वे कहते हैं--“जिस दिन संत पाहुने आते 
हैं उस दिन कोटि-तीर्थ-स्तान का फल उपलब्ध होता है) प्रतिदिन 
साधुओं की संगति में रहने से संसार के दुःख नष्ट हो जाते हैं थोर 
उनकी संगति से भगवत्म्रेम की उत्पत्ति होती है” । उनकी प्रेमभक्ति- 
साधना में अष्टाङ्ग योग व्यर्थे दै, मन:कामना बाधक है, केवल सत्संगति 
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( ३७७ ) हि। 
:उपदेश दिलाया है, “नित्य संतों । की संगति करनी चाहिये और पाए . 
कमे को मन से त्याग देना चाहिये ® «७ गि 
नारद-भक्ति-सूत्र में वणित श्रम-भाक्त क स्वरूप का पूण विवे 
चन हमें सूरसागर में मिलता है। महर्षि नारद ने सत्संगति के समान 
ही सदाचार को भी महत्व दिया है । सूरसागर म भी सदाचार की 
विशेषताओं का प्रतिपादन स्थान-स्थान प्रर हुआ हे। नहुष, इन्द्र ओर 
अहिल्या? की कथाओं और पुरुरवा के.वेराग्य के प्रसंग" में नारी के 
कुसंग को छोड़कर हरि भक्ति की शिक्षा दी है । राजा अम्बरीप की 
कथा में भी सदाचार का महत्त्व स्वीकार किया गया हे । गोपियों के 
सम्बन्ध में जो लोक लाज और कुल-मर्यादा का उल्लंघन है वह कृष्ण 
के प्रति अनन्यता स्थापित करने के लिये है । अन्यथा कवि ने स्थान- 
स्थान पर लोक-व्यवहार और सदाचार की आवश्यकता बताई है। 
यही कारण दै कि सुर ने परकीया भाव को इतना प्रश्रय नहीं दिया 
जितना स्वकीया भाव को । रास लीला में स्वयं युवतियों ने पतिको 
भगवान्‌ की तरह मानने का उपदेश दिया है । गोपियाँ तो सांसारिकता 
से बहुत ऊँची उठ चुकी हैं। बे तो प्रेमभक्ति की चरमावस्था को 
पहुँच चुकी हैं, इसलिये सामान्य व्यवहार दृष्टि से उनका विवेचन 
नहीं किया जा सकता! कवि का लक्ष्य तो उन्हें आत्म-समपेण की 
अन्तिम कोटि तक ले जाना है जो प्रेम-भक्ति का सर्वोच्च रूप है। 
सूर की प्रेम-भक्ति अपने आप में पूणे है। गोपियों का विरह प्रेम की 
उसी पूणीवस्था का प्रतीक नि । वे उद्धव से कहती हैं-- 
ै ऊथी विरद प्रेम करे । 
' ज्या बघु पुट पट गहत न रंग कों, रंग न रसहि परे | 
ज्यों घर दहै बीज अंकुर गिरि तौ सत फरनि फरे । 
ज्या घट अनल दहत तन अपन, पुनि मय अमी भरे ॥ 
ज्यों रन सूर सहै सर सन्मुख, तो रवि रथहु अरे । 
“फि एपाल भम पथ चालि करि क्यों दुख सुरू सर जपाल शम पथ चलि-करि क्यों दुख सुखनि डरे ॥* 
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( ३७१ ) 

भागवत की भाँति सूर की प्रेम-भक्ति साधनं नहीं साध्य ई 
जिसकी प्राप्ति के पश्चात्‌ कुछ प्राप्तव्य ही नहीँ रह जाता। सूर ने 
स्थान-स्थान पर भक्ति प्राप्ति की ही प्रार्थना की 
प्राथना करते हैं कि “हे भगवन्‌ ! में प्रत्येक स्थिति में आपकी भक्ति की 
दी इच्छा करता हूँ”* / “गोपियों के मुख से भी उन्होंने भक्ति की महत्ता 
का बलान कराया है और इस प्रकार भक्ति का स्वतः पूर्णो रूप प्रति- 
ष्ठित किया है। भक्ति के लिए किसी फल की आवश्यकता नहीं 
उनकी लीला के सुनने सुनाने से प्रेम-भक्ति की प्राप्ति होती है??? |. 


यह प्रेम रूपा भक्ति एक होकर भी ग्यारह प्रकार की आसक्तियों 
पर आधारित होने से ग्यारह प्रकार की कही जा सकती है। सूरसागर 
में भी इन आसक्तियों का स्वरूप मिल जाता है, जैसे उन पदो में 
जहाँ उन्होंने कृष्ण के अलौकिक गुण और शक्तियों का वर्णन किया 
है, गुण माहात्म्यांसक्ति मिलती है | विनय के पद, बालभाव के प्रसङ्ग 
और दुष्टों को संहार लीला में भी इसी प्रकार की आसक्ति है। रूपा- 
सक्ति के तो सुरसागर में श्रनगिन उदाहरण मिलते हैं। सूरदास जी 
बाह्यरूप से श्रीनाथ जी के रूप पर और आन्तरिक रूप से कृष्ण के 
रूप पर मुग्ध थे । भगवान्‌ के रूप-बणन के अनेक पद सूरसागर में 
बिखरे पड़े हैं जो कृष्ण की बाल्य, पोगण्ड और कैशोये अवस्थाओं से 
सम्बन्ध रखते हैं । पूजासक्ति में भगवान्‌ कृष्ण की स्तुतियाँ, नवधा 
भक्ति आदि सम्मिलित हैं! इसी प्रकार स्मरणासक्ति, दास्यासक्ति, 
सख्यासक्ति, वाव्सल्यासक्ति, आत्म निवेदनासक्ति, तन्मयतासक्ति और 
कान्तासक्ति सभी सूर के पदों में मिल जाती हैं। ग्यारहवीं आसक्ति 
जो परम विरहासकि्त कहलाती है, सूरसागर में बहुत महत्वपूर्ण है। 
यह आसक्ति कई प्रकार से प्रकट होती दै परन्तु इसके मुख्य रूप दो ही 

>मातृ-विरहासक्ति तथा दाम्पत्य-विरहासक्ति । 


जब हम सूर की भक्ति की तुलना श्रीमद्भागवत की भक्ति से 


करते हैं तो इस निष्कर्ष पर पहुँचते हैं कि श्रीमद्भागवतं के भक्तिपक्ष ' 


की जितनी समानता सूर के भक्तिपन्च से है 'इभनी और किसी पक्ष की 


अन्तर है कि श्रीमद्भागवत एक दशेन-परक 
नहीं है, केवल इतना अन्तर है कि श्रीमड्भागवत ए 
a. 0 ईपा 08005 
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१ जो यह लीला सुने सुनावै, सूर सो प्रेमभक्ति को पाय । 
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भक्ति-प्रन्थ है. जिसका दंष्टिकोण समन्वयात्मक है! ॥ | उसमे 
वेदान्त सूत्रों की व्याख्या की गइ ह । फलस्वरूप इसमे ज्ञानःयोग, 
भकित-योग कमेयोग समी का प्रतिपादन हुआ दै। सूरदास एक 
विशिष्ट सम्प्रदाय में दीक्षित भक्त कवि थे। उनकी हृष्टि नतो 
समन्वयात्मक ही थी और न विरोधात्मक ही । अपने भावों को सीधे 
ओर सच्चे रूप में ही प्रकट करने का उनका आग्रह था यही कारण है 
कि उनके भक्ति-प्रवाद में गम्भीरता और अगाधता भागवत कौ 
आपेक्षा अधिक दै । भागवतकार ने -भक्ति की धारा को मर्यादा और 
डालौकिकता के दाँधों में बाँधकर बहाया रै पर सूरसागर में तो अननत 
भक्तिभाव लहरियाँ इस तट से उस तट तक स्वच्छन्द रूप से क्रीडा 
करती हुई दील पड़ती दै । 

` ` श्रीमद्भागवत में भक्ति का विवेचन दो प्रकार से हुआ है- 
वैधी भक्ति के रूप में और साधारण भक्ति के रूप सें । भागवतकार 
ते पराभक्ति को ही साध्य माना है, परन्तु उसकी विशद व्याख्या नहीं 
की है | साधारण रूप से ही भक्ति का जो विवेचन भागवत में हुआ है 
वही'पराभक्ति का विवेचन कहा जा सकता दै । सूरदास जी का लक्ष्य 
प्रेम-भक्ति-विवेचन का है । उनसे पहले भक्तिरस का पर्याप्त निरुपण 
हो चुका था और जैसा कि हम पहले कह चुके हैं, स्वयं वल्लभाचाये ने 
भक्ति का यथेष्ट विवेचन किया था तथा डन्हीं के समकालीन वृन्दावन 
के गोस्वामियों ने इस दिशा में और भी अधिक कार्य किया। गोस्वामी 
विठ्ठलनाथ जी ने भक्ति के इस स्वरूप को पुष्टि मार्ग के साँचे में ढाला 
ओर इस प्रकार सूर के सम्मुख भक्ति का पुष्ट एवं समुञ्ञ्वल रूप आया 
वल्लभ-सम्भ्रदाय में दीक्षित होने से पहले सूर की भक्ति भागवतकार 
की भक्ति के समकक्ष थी, परन्तु दशम स्कन्ध में भक्ति का जैसा प्रकाश 
NE र है उसके सामने भागवतकार का भक्ति-दीपक फौका-सा 
पड़ गया है । 


७७ हं 
जसा: कि हम पहले कह चुके हैं. भागवतकार कृष्ण की लीलाओं 


में अलौकिकत्व का समावेश करने के पक्ष-में रहे हैं जिसके कारण | 


उनकी भक्ति में आध्यात्मिकता होने से वह आदर्श मात्रन्सी प्रतीत 
होती हे हैः | उनके वात्सल्य आर सख्य भाव- अतिप्राकृत भगवान्‌ कृष्ण * 
प्रति होने के कारण अलौकिक तथा अव्यावहारिक से लगते हैं, १ 
सूरदास उन भावों को मानवता से तो सम्बद्ध करते ही हैं, साथ 


शा ए व ४5 
उनमें मनोवेज्ञानिकता और स्वाभाविकता के भी इतने अवसर रखते | 
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कि जन-साधारण उन्‍हें अपनी आस्वाद्य वस्तु समझने लगते हैं | भागवत 
के प्रभाव म आकर जहा उन्होंने इन. भावों में अलोकिकत्व दिखाने का 
प्रयत्न किया हे वहाँ या तो उनकी वृत्ति ही नहीं रमी या अस्वाभावि- 
कता आ गई है । 

भागवतकार के वैधी-भक्ति-निरूपण में लोक-मर्यादा का महत्त्व 
ऊपर से टू सा हुआ-सा प्रतीत नहीं होता परन्तु सुरसागर में जहाँ कहीं 
ऐसे पद मिलते हैं वे प्रक्षिप्त से ही प्रतीत होते हैं। स्वकीया-भाव को 
प्राधान्य देने का प्रयत्न भी अस्वाभाविक-सा लगता है । जिस प्रेम-भाव 
का वशेन उन्होंने सूरसागर में किया है वह पूर्णतया “भक्ति रसामृत- 
सिन्धु और “उज्ज्वल नीलमणि' के मेल का है। ऐसा प्रतीत दै कि 
उनकी भक्ति की प्रष्ठ भूमि तो चैतन्य-सम्प्रदाय की दे ओर साँचा 
वल्लभ-सस्प्रदाय का । र 

श्रीमद्भागवत में भक्तों के चरित्र और अवतारों का जो वर्णन दै 
वह भागवत में प्रतिपाद्य भक्ति-वेशिष्ट्य के ज्ञापन में पूर्ण रूपेण सहायक 


है। उन्हें यदि भागवत से निकाल दिया जाय तो भक्ति की पूण-प्रतिष्ठा - 


सम्भव नहीं है। सुरसागर में बात इसके बिलकुल विपरीत है । उसमें 
तो ये कथाएँ भरती की सी ज्ञात होती हैं । 

भागवत में पराभक्ति का स्वरूप सूत्र रूप से चित्रित किया गया 
है परन्तु सूरसागर में उसका क्रियात्मक स्वरूप है और गोपियों की 
कामरूपा प्रीति का पूर्ण विवेचन किया गया है। अनेक नवीन लीलाओं 
की कल्पना करके सूर ने उस प्रेम को चरम सीमा तक पहुँचा दिया है । 


अब तक के विवेचन से हम इस निष्कर्ष पर पहुँचते है कि 
शास्त्रीय रूप से तो सर ने भक्ति का वही रूप ग्रहण क्रिया जो भागवत 
में है और उनके पदों में भक्ति के वे सभी प्रकार मिल जाते हैं. जो 
भागवत में आये हुए हैं, किन्तु सुर की भक्ति में सामयिक प्रभाव 
ओर मौलिकता का भी पुट है। सामयिक प्रभाव के अतिरिक्त सुर 
की भक्ति में भक्ति के शताब्दियों से चले आते हुए उस रूप के भी 
दशेन होते हैं जो समाज में प्रचलित लोक गीतों और परम्पराओं में 
विद्यमान था। राधा और कृष्ण, कृष्ण और गोपियों की श्वाङ्गारिक 
चेष्ठाओं के पीछे से भक्ति का वह रूप माँकता हुआ स्पष्ट दिखाई देता 
। एक युगजीवी की भाँति सूर ने धार्मिक पक्ष में भी अपने युग का 
प्रतिनिधित्व किया है । उनकी भक्ति में जहाँ एक ओर विभिन्न वेष्णव- 


|| 
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| i } ~ ७ ०७ क ८ ७ हाँ ॥ | 
॥ | सम्प्रदाय के सिद्धांतों का समाबेश हुआ है वहाँ दूसरी ओर क 

प्रचलित मत-मतांतरो का भी प्रभाव पड़ा है । 


| सूर उच्च कोटि के भक्त थे। उनकी भक्ति अन्तःकरण को 
| प्रेरणा और हृदय की अनुभूति थी । भक्त होने के साथ-साथ वे कबि 
। भी थे, इसीलिये उनकी भक्ति में कवि सुलभ कल्पना का योग भी | 
स्वाभाविक ही था । विनोदी प्रकृति के होने के कारण हास्य और व्या | 
| | | का पुट भी उनके भक्ति-सम्बंधी पदों में आ गया है ओर संगीत के | 
|||; प्रकाण्ड पाण्डित्य ने लय, स्वर, तान आदि का उचित ध्यान रख उनके 
पदों को गेय बना दिया । वे आशुकवि थे और कीत्तं नाचाये भी | 


| भक्ति और साहित्य के उन्मुक्त वायु मण्डल में सूर पी कलना 
ने व्यावहारिक ज्ञान ओर अनुभव के पंख ' खोलकर इतनी ऊँची श्रोर 
[oS Cw 
लम्बी उड़ान भरी है कि दर्शकों को कभी-कभी तो यह आभास हो 
जाता है कि यह किसी अन्य लोक की यात्रा कर रही है, परन्तु सल 
wv ~ [oe ~ 
यह है कि इतने ऊँचे पर उड़ते हुए भी उसकी दृष्टि सदेव धरा पर हो 
लगी रही है । 


RED 


दशम अध्याय श्र | 
पतर छे फ च क्त | 
पुष्टि'्सस्मदाय आर मक्त सूरदास | 


| पुष्टि सम्प्रदाय 

श्री वल्लभाचाय जी ने जिस मत का प्रचार किया वह्‌ “पुष्टि 
सम्प्रदायः कहलाता दै। वल्जभाचार्य तेलंग ब्राह्मण थे और उन्होंने 
काशी में रहकर वेद वेदान्त और दशेनों का अध्ययन क्रिया था। | 
उन्होंने दस वर्ष की आयु में ही शाखा में निपुणता प्राप्त करली थी | 
और काशी में प्रसिद्ध हो गये थे । अपने पिता के गोलोक वास के 
पश्चात्‌ उन्होंने समस्त भारतवषे की कई वार यात्राएँ की और उन 
यात्राओं में उन्होंने मायावाद का खण्डन और ब्रह्मवाद तथा भक्तिवाद 
का प्रचार किया । उनकी यात्राओं और शाख्रार्थो' के समय के विषय | 
में मतभेद है। वल्लभाचार्य ने विजयनगर में, जिसे विद्यानगर भी | 
कहते हैं, पहली बार शुद्धाद्वेत मत का प्रतिपादन किया था । कहा जाता | | 


है कि विद्यानगर में परिडतों की एक विशाल सभा का आयोजन 
हुआ था जिसमें एक ओर सभी वैष्णव सम्प्रदायो के विद्वान्‌ थे तथा 
दूसरी ओर अद्वेतवादी शंकर मतानुयायी विद्वान्‌ 'थे। शाखाथ में 
| जब वेष्णव-पक्ष गिरने लगा तो वल्नभाचाय जी ने उस पक्ष को प्रबल 
करके अद्वे तवादियों तथा अष्वेणवों. को पराजित किया | उनकी 
| विद्वत्ता से प्रभावित होकर ही विष्णु-सम्प्रदाय के आचायों ने उन्हे 
| उस सम्प्रदाय की गद्दी पर बिठाया । विष्णु स्वामी ने शुद्धाह्वेत मत 
| का प्रतिपादन किया था किन्तु वल्लभाचाये जी ने इस मेत के प्रचार 
| और प्रसार में बहुत सहायता दी । वल्लभाचार्य से पहले विष्णु स्वामी 
| सम्प्रदाय की गद्दी पर बिल्त्र-मंगल नामक एक आचाये थे । “सम्प्रदाय 
i केल्पद्र म? में भी विल्व-मंगल का उल्लेख दै । विद्यानगर के शाख्राथे 
| की तिथि के विषय में मतभेद है। यह शास्त्रार्थ राजा कृष्णदेवराय के 
| समय में हुआ था जिसका शासन सम्वत्‌ १५६५ से प्रारम्भ होता है। 

| सेस शास्त्राथ के पश्चात्‌ ही शुद्धाद्वैत सिद्धान्त का बल्लभाचाये ने 
| शास्त्रीय ढग से प्रचार किया । वल्लभाचाथे ते तीन बार भारतवषे 
` | यात्रा को और पुष्टि सम्प्रदाय का प्रचार किया । पुष्टि सह 


i i छ 
भगवत्‌ स्वरूप का प्राकट्य हुआं। वल्लभांचाये जी ने ही उसका नाम 


` माँगीय आत्म निवेदन द्वारा प्रेम स्वरूप निशु'णं भक्तिं को प्रकाश करना 
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में ये यात्राएँ थ्वी प्रदक्षिणार कहलाती हैं। जज है. प्रथम यात 
उन्होंने सं० १५५० में की। उसी समय गोवद्धन पर्वत पर छ 


श्रीनाथ जी रक्खा था और उन्हीं की प्रेरणा से श्रीनाथ जी का पक्का 
मन्दिर वना । वल्लभाचार्य जी ने बंगाली वेष्णवों को श्रीनाथ जी को 
सेवा का भार सांपा । 

प्रारम्भ से ही वल्लभाचार्य जी की प्रवृत्ति शास्त्र चिन्तन को 
ओर थी । उनके समय में अनेक सम्प्रदाय प्रचलित थे । शंकराचार्य 
के अहोत सिद्धान्त का विरोध करने के लिए वैष्णव धर्म चार सम्प्रदाय 
में बॅट गया था। इन सम्भ्रदायों में भक्ति को महत्व दिया गया और 
मुक्तजीव को रह्म न मानकर वेकुए्ठवासी भगवान्‌ की सेवा करने 
वाला बताया | वल्लभाचार्य जी ने भी अन्य वेष्णवाचार्यो' की भाँति 
शंकर के मायावाद का खण्डन किया क्‍योंकि उसमें भक्ति के लिए 
तत्वतः कोई स्थान नहीं था ओर उस समय भक्ति भावना की बड़ी 
आवश्यकता थी। सिद्धान्तरूंप से वल्लभाचाये जी ने जिस मत का 
प्रचार किया उसे शुद्धाद्वैत, ब्रह्मवाद या 'अविकृृत परिणामवाद? कहते है 
और साधन की दृष्टि से वह 'पुष्टिमाग' कहलाता हे', सिद्धान्त पक्ष के 
लिए वल्लभाचाये विष्णु स्वामी के ऋणी कहे जा सकते हैं, परन्तु | 
सांधन पंखे उनका अपना हैं, उसकी व्यवस्था उनकी अपनी है। 
सम्प्रदाय-प्रदीप के अनुकूल वल्लभाचाये जी को उस व्यवस्था के लिए 
आन्तरिक प्रेरणा हुई थी। सम्प्रदाय-प्रदीप में लिखा हे. “अन्य सस" 
दाया ( रामानुज, मध्यं, निस्वाके ) में नारद, पांचरात्र, वैजानसादि“ 
शास्त्र प्रतिपादित दीक्षा पूजा का प्रचार होने-से यद्यपि विष्णु स्वामी | 
सम्प्रदाय में आत्म निवेदंनात्मक भक्ति की स्थापना की गई दै तथापि | 
वह मयोदामार्गीय है। अब आपके इस सम्प्रदाय में पुष्टि ( अहुर) | 
है। सम्प्रति भक्त मार्गानुयायी जन-संमाज शाँकर-सिद्धान्त से पथग्र८ | 
हो रहाँ है ।”* oF कि i ह, 
- इस प्रकार वल्लभाचार्य जी ' ने अपने पुष्टि ' सम्प्रदाय की | 
स्थापना मयोदा मांगीयं सम्प्रदायो सें' भिन्न रूप में की और उ | 
अपने सम्प्रदाय के नामकरण की प्रेरणा “श्रीमद्भागवत से प्राप्त 
_शरीमड्ागवत के द्वितीय स्कन्ध दुशम अध्याय के चतुर्थ रहो .. 
७0 सद वप Tiss 150i रत की 
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“पोषणं तदनुम्रहः:” कहा है, जिसका अर्थ होता हे कि भगवान्‌ के 
अनुग्रह को ही पोषण या पुष्टि कहते ह्‌ । इसलिए इस मत का नाम 
पुष्टि रखा गया है । भगवान्‌ के अनुम्रह से ही भक्त के हृदय में 
भक्ति का उदय होता हे, इसलिये भक्त को अपना सब कुछ भगवान्‌ 
को ही समर्पण करना पड़ता है । जिससे भगवान्‌ के प्रति अन पनि 
हो सके, वही पुष्टि मागे कहलाता है । वल्लभ-सम्प्रदाय के दार्शनिक 
सिद्धान्तो का विवेचन हम पहले कर चुके हें । इस प्रकरण में हम 
उसके साधन अथवा भक्ति-पक्त पर ही विचार करेंगे। 

वल्लभाचार्य का पुष्टि-सम्प्रदाय विष्णु स्वामी के सम्प्रदाय 
से भिन्न है । विष्णु स्वामी-सम्प्रदाय में भक्ति का स्वरूप सगुण और 
ने | तामस बताया गया है, जबकि पुष्टि-भक्ति का स्वरूप प्रमलक्षणा 
ति | निगुण भक्ति है । इसलिए दोनों में सामञ्जस्य स्थापित करने के लिए 
ए ही वल्लभाचार्य जी ने अपने सम्प्रदाय में विशिष्ट सेवा-मागे का 
ही | निरूपण किया । यह सेवा-माग वल्लभ-सम्प्रदाय की अपनी अलग 
का | विशेषता दै, जिसका वर्णेन हम आगे करेंगे । वल्लभाचार्य जी ने अपने 
हुँ | मत के प्रचार के लिए अनेक साधन ग्रहण किये। जहाँ वे जाते थे 
के | अपने सिद्धाम्तों का प्रचार करने के लिए अपनी शिष्य-मण्डली को 
तु | छोड़ जाते थे। ऐसे रिष्या की संख्या एक लाख चौरासी हजार 
बताई जाती है । जहाँ-जहाँ आचाये जी भागवत का पारायण करते 
| थे, वहाँ स्थायी बेठकें बनवादी जाती थीं। ऐसी बेठक भारतवषे में 
चौरासी हैं। इसके अतिरिक्त उन्होंने अपने सिद्धान्तों के प्रचार के 
अनेक छोटे-बड़े ग्रंथो की रचना की। उनमें तीस ग्रन्थ विशेष 
| सिद्ध हैं। पुष्टि सम्प्रदाय की विशेष उन्नति गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी 
| § समय में हुई और उन्होंने ही इस सम्प्रदाय की साङ्गोपाङ्ग व्यवस्था 
| झी। पुष्टिमार्गीय सेवा-भाव को विस्तार से क्रियात्मक रूप देने का 
| | शेम गोस्वामी विइलनाथ जी ने किया। श्रीनाथ जी की सेवा-विधि 


। 


| अनाथ जी ने आठ शङ्गरों, मॉकियों तथा उत्सवों आदि का 
ति | " सन्निवेश सम्प्रदाय में किया और भगवान्‌ की आठौं भाँकियों में 
|| | नियमित कीर्तन के लिए आठ संगीताचार्य कीर्तनकार नियुक्त किये 
मॅ | र वे अडेल छोड़ कर स्थायी रूप से गोकुल में रहने लगे । इस 
| पै*स०--४८ , 


ग भी उन्होंने परिवतेन किया । वल्लभाचाये जी के समय में ॥ | 
अनाथ जी का शङ्कार केवल पाग ऑर मुकुट द्वारा होता था किंतु. . 


किम? 
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प्रकार सम्प्रदाय की उचित व्यवस्था ओर वास्तविक ॥ | गोसा 
| विट्टलनाथ जी ने ही को । अपन पता को भाति उन्होंने भी अनेक 
| यात्राये की और अपने मत का प्रचार किया । उन्होंने अपने पिताजी | 
| के ग्रन्थों पर टीकायें लिखीं, तथा कुछ स्वतन्त्र म थ भी लिखे। उके 
| चित ग्रंथ . बारह हैंश जिनमें विद्वन्मण्डन' विशेष उल्ह्लेखनोय ३ 
| क्योंकि उसमें साम्प्रदायिक सिद्धान्तों का स्पष्टीकरण किया ३, 
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बिट्टलनाथ जी के पश्चात्‌ सम्प्रदाय के आचार्य उनके ज्येष्ठ पत 
गिरधर जी हुए किन्तु सम्प्रदाय को बढ़ाने की दृष्टि से उनके चतुर | 
पुत्र स्वामी गोकुलनाथ जी का नाम उल्ले खनीय दै। गोकुलनाथ जी | 
के पश्चात्‌ विठ्टलनाथ जी के पौत्र हरिरायजी ने भी बहुत कार्य किया। 

हरिरायजी के पश्चात्‌ इस सम्प्रदाय में और भी अनेक विद्वान्‌ हुए, : 
जिनमें गोपेश्वर जी और पुरुषोत्तम जी के नाम विशेष रूप से | 
उल्लेखनीय हैं । 


|, 
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पुष्टि मार्गीय भक्ति-- । 
'पुष्टि मार्गीय भक्ति के विवेचन में हम केवल वल्लभाचाये जी 
के ग्रन्थों का आश्रय लेंगे। जेसा कि पहले कहा जा चुका है, वल्लभाचाय | 
जी के तीस प्रन्थ उपलब्ध हैं, जिनमें अणुभाष्य, सुबोधिनी, तत्वदीप 
निबन्ध तथा पोडशग्रंथ अधिक महत्त्वपूर्ण हैं। तत्वदीपनिवन्ध के 
तीन प्रकरण ह- शास्त्राथ प्रकरण, सवेनिणेयाख्य प्रकरण तथा भागव 
ताथ प्रकरण । शास्त्रोथे प्रकरण में सात्विक जीवन की भगवतूसंवरा. 
में प्रबृत्ति कराने के लिए जड़, जीव, अन्तर्यामी के स्वरूप का वण. 
किया गया हे तथा यह बात सिद्ध की है कि भगवान्‌ का भजन ही | 
ऐहिक तथा पारलौकिक फल को देने वाला है । विशेषकर इस प्रण | 
में वल्लभ के दार्शनिक सिद्धान्तों का विवेचन हुआ दै । सर्वनिण्याल 
प्रकरण मं प्रमाण, प्रमेय, फल साधन के द्वारा ज्ञान, कमं, उपासना | 
तथा जगत्‌ के पदार्था का यथार्थ स्वरूप बतलाया गया दै । इस पर | 
में पहले श्रुति स्टत-वाहूत तरवो का निरुपण [किया गया है | 
भक्ति को ज्ञान और कमे से श्रेष्ठ बताया गया है फिर भक्तिमार्ग | 
वणन करक भगवान्‌ की प्राप्ति के साधनों का वणेन है। अन्त में श्रीम 
गवत का महत्त्व बताया गया हे! भागवतार्थ प्रकरण सबसे बह र 
जिसमें श्रीमद्भागवत की लीलाओं के तात्यये तथा स्कन्थो, प्रकरणा 5 
अध्यायां क अथ दिए गए हूँ। इसका उद्देश्य भक्तके द्य में भकितर्भा छ 
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हृढ़ करना है। अणुभाष्य उनका एक महन्वपूण ग्र'थ है, जिसमें उन्हाने 
मुत्र का भाष्य किया है और अपने शुद्धाद्वैत मत का प्रतिपादन 
क्रिया है । सुबोधिनी श्रीमद्‌भागवत की टीका है, जिसके प्रथम, द्वितीय, 


-% 5 


०५ ु [ 

| ठृतीय, दशान तथा एकादश स्कंध ही प्राप्त हें । षोडश प्रथ छोटे-छोटे 

३ | सोलह मथ ६, जिनमें वल्लभाचाये ने अप सिद्धांतों का प्रतिपादन 
~ . ७ (छ, ति र ञौ 

९) | क्रिया हूं । इन प्रंथो पर बहुत सी टीकाएँ हुई हे और टीकाकारों ने उन 

अ | सिद्धान्ता का बड़ा विस्तार दिया हे 


। इन पोडश्र थों का उद्देश्य पुष्टि- 
मार्ग के सिद्धांतों को सवै सुलभ बनाना है । अणुमाष्य तंथा सुबोधिनी 
बिस्तृत ग्रंथ हैं इसलिये वे साधारण व्यक्ति के लिए सरल नहीं हैं । इन 
रथों में सिद्धांत-मुक्तावली, पुष्टि प्रवाह-मर्यादा-भेद, 'सिद्धांत-रहरय, 
भक्ति-तर्धिनी ओर सेवाफल मुख्य है। सिद्धांत-मुक्तावली में वल्लमा- 
चार्य जी ने नवधा भक्ति का उल्लेख करके उसका पुष्टि मार्गीय तनुजा 
सेवा में समावेश किया है और फिर तनुजा और वित्तजा सेवा. को 
भगवद्‌-भक्ति में साधक बताया है । पुष्टि प्रवाह-मर्यादा-भेद में तीन 
मार्गा की व्याख्या की है। सिद्धान्त-रहस्य बड़ा महत्वपूर्ण ग्रन्थ हे 
क्योंकि इसमें पुष्टि-सम्प्रदाय के आत्म-निवेदन की व्याख्या कौ. है। 
आत्स-निवेदन के बिना भगवत्‌-सेवा का अधिकार प्राप्त नहीं होता । 

ही बताने के लिए मशग्रभु वल्लभाचार्यजी ने सिद्धान्त-रहस्य की रचना 
को । भक्ति-वद्धेनी ग्रन्थ में भक्ति को उत्पन्न करने और बढ़ाने के उपाय 
वतलाए हैं और सेवा का फल बतालाया है। हम संक्षेप में इन ग्रन्थों 
का सार प्रस्तुत करते हैं । 


ल च र. ४ हे छ हि 
ण पुष्टि-प्रवाह् मर्यादा भेद में आचाये जी ने जीव, देह और क्रिया 
८. भेद से तथा फल-परम्परा से तीन मार्गा का निरूपण किया है, पुष्टि 
रण | | 


९ DN 
मागे, प्रवाह मार्ग और मर्यादा मार्ग :-- 
“पुष्टि प्रवाह मर्यादा विशेषेण प्रथक्‌ प्रथक्‌। 


i जीवदेहक्रियामेदैः प्रवाहेण फलेन च ॥2% 
ही. । . वल्लभाचार्य जी ने इन तीनों मार्गों की स्थिति श्रुति, गीता, 
तथा | 
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रान्तसूत्र तथा भागवत आदि के प्रमाणां. से सिद्ध की है । तत्वदीप- 


८ 
| निबन्ध में उस. 

| "बन्ध म॑ उन्होंने लिखा हे-- MIT is 
| ` “वेदाः श्रीक्षष्णवाक्यानि व्याससूत्राणि चेव हि । 
[६ 


समाथिभाषाव्यासस्य प्रमाणं तच्चतुष्टयम्‌ । 

१ ट Ney ७ € 330 88 24: कथचन [23 
'एतादरुद्ध यत्सव न तन्मान अली किए 

On जीले रन तक हद तता च 

पुष्टि प्रवाह मर्यादा सेद $ २ त० ढी० निबन्ध शास्त्रा | 


यौ. 
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श्रीमद्भागवत के “पोषणं तदनुग्रहः? के आधार | निबन्धका 
ने भागवतार्थ प्रकरण में लिखा है-- 


'कृष्णानुग्रह रूपाहि पुष्टि: कालादिवाधका?, अर्थात्‌ कालादि इ ; 


प्रभाव को रोकने वाली श्रीकृष्ण की कृपा ही पुष्टि हे । अगुभाष्य में 
लिखा दै कि पुष्टिमाग केवल अनुग्रह से ही साध्य दे, 
“चुष्टिमार्गोऽनुग्रहैकसाध्यः ।?? 
इसी प्रकार सिद्धान्त-मुक्तावली के अठारहवें श्लोक में “अनुपरह; 
पुष्टिमार्गे नियामक इति स्थिति” कहा है। यह अनुग्रह लोकिक और 
अलौकिऊ दोनों प्रकार के फल देने वात्ता दे। इसमें प्रत्यक्ष प्रमाण न 
होते हुए भी भगवान्‌ की कृपा का फत्त-विशेष से अनुमान कर लिया 
जाता है। सुबोधिनी में भी भगवान्‌ के इस अनुम्रह को पुष्टि बताया 
है । उसमें महापुष्टि का लक्षण इस प्रकार दिया हे, “बलवसतिवन्ध- 
निवृत्तिपूवेकस्वापादावाप्तिसाधकत्वम्‌”, अर्थात बलवती रुकावट को 
दूर करते हुए अपनी मूलवस्तु की प्राप्ति की साधकता को महापुष्टि 
कहते हैं। श्रीमद्भागवत में शुकरेव जी ने परीक्षित से कहा है, 
“हे परीक्षित जिस प्रकार अश्वत्थामा के अस्त्र से आहत होने पर भौ 
तुम नहीं मरे, उसी प्रकार भगवान की कृपा से दिति के गर्भे का भी 
नाश नहीं हुआ । 
वल्लभाचाये जी ने पुष्टिभक्ति को साधारण भक्ति से भिन्न माता 

है । हरिराय जी ने हरिराय-वाङमुक्तावली भाग १ में पुष्टिमार्ग क 
लक्षण इस प्रकार दिएहैँ:-. | ह 

सर्वेसाधनराहित्यं फल्लाप्ती यत्र साधनम्‌ । 

` फलं वा साधनं यत्र पुष्टिमागेः स कथ्यते ॥१॥ 

अनुम्रहेणेव सिद्धिलौंकिकी यत्र वैदिकी । 

नयत्नादन्यथा विघ्नः पुष्टि मार्गः स कथ्यते ॥२॥ 

सम्बन्धः साधनं यत्र फलं सम्बन्ध एव हि । 

सोऽपि कृष्णेच्छया जातः पुष्टिमार्ग: स कथ्यते ॥१०॥ 

यत्र वा सुखसम्बन्धो वियोगे संगमादपि । 

सवेलीलानुभवतः पुष्टिमागैः स कथ्यते ॥१५॥ 

समस्तविषयत्यागः सर्वेभावेन यत्र चे। 


CR 
१ भणुभाष्य, चतुथं अध्याय, चतुर्थ पाद, सूत्र ३ . 
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सम च देहादेः पृषटिमागेः सकध्यते॥१०॥ _.. 
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(अर्थात्‌ जिस मागे में लौकिक तथा अलौकिक, सकाम अथवा 
निष्काम सब साधना का अमाव ही श्रीकृष्ण की स्वरूप-प्राप्ति में साधन है 
अथवा जहाँ जो फल है, बही साधन है, उसे पुष्टिमागे कहते हैं और 
जिस मागे में सवेसिद्धियों का हेतु भगवान्‌ का अनुग्रह ही है, जहाँ देह 
के अनेक सम्बन्ध ही साधन रूप वनकर भगवान्‌ को इच्छा के बल पर 
फलरूप सम्बन्ध बनते हैं, जिस मागं में भगवत्‌-विरह-अवस्था में 
भगवान्‌ की लीला के अनुभव मात्र से संयोगावम्था का सुख अनुभूत 
होता है और जिस माग में स्वेभावों में लौकिक विषय का त्याग है 
ओर उन भावों के सहित देहादि का समर्पण दै, वह पुष्टिमार्ग 
कहलाता है। ' इस प्रकार हरिराय जी ने बड़े विस्तार से पुष्ट्रिमागे का 
विवेचन किया दै। इस मागे में जीवात्मा की योग्यता का विचार नहीं 
किया जाता, केवल भाव का विचार किया जाता दै । जैसा कि हरिराय 
जी ने लिखा है-- 


“केवलेन हि भावेन गोप्यः गावः खगाः मृगाः ।” 


इन्हीं सिद्धान्तों का विवेचन वल्लभाचाये जी के 'पोडशप्रन्थ' 
में हुआ है । बालबोध नामक ग्रन्थ में पुरुषार्थ के स्वरूप को बताकर 
उन्होंने धम, अर्थ, काम और मोक्ष-ये चार पुरुषार्थ माने हैं, जिनमें से 
काम और मोक्ष को प्रधानता दी है। अन्त में ब्रह्म, विष्णु और शिव 
। तीनों को फलप्रद देवता मान कर अन्त में श्रीकृष्ण को ही सेव्य और 
आश्रय मानने का उपदेश दिया है। "सिद्धान्त मुक्तावली? में, जैसा 
कि हम पहले कह चुके हैं, श्रीकृष्ण की भक्ति के साधनों का विवेचन 
करते हुए मानसिक सेवा के प्रामुख्य का ज्ञापन किया गया है और 
इसी को सच्ची सेवां माना है। भगवान्‌ कृष्ण में चित्त की एकाग्रता 
| को, जो शरीर और मण्डान आदि द्रव्य के द्वारा प्राप्य है, सेवा कहा 
| गया है। इसी सेवा से दुःख की निवृत्ति तथा ब्रह्म का ज्ञान होता है। 
| इसके पश्चात्‌ ब्रह्म का विवेचन किया गया दै और अन्त में यह बताया 
` ६ के जब तक जगत्‌ में हमारी आसक्ति हे तब तक कृष्ण में हमारी 
| सच्ची भक्ति हो ही नहीं सकती । भक्ति से ही संसार से विरक्ति 
| होती है । आत्मस्वरूप और भगवत्स्वरूप का ज्ञान बहुत कठिन है, 
| be वल्लभाचायै जी ने मनुष्यों के लिए पुष्टि मागे का निर्देश 
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“ज्ञानाभावे पुष्टिमार्गी तिष्ठेत्पूजोत्सवाडिषु?१ 19 
धअनुप्रह: पुष्टिमागे नियामक _ इति -स्थितिः` |? 


(सिद्धान्त मुक्तावली? में वल्लभाचाय ने मर्यीदामामीं ओर, 
= अया 2133 ~ © [a भ क NN ., 
पुष्टिमार्गी-दो प्रकार के भक्त बंतेलाये हैं | मयोदा-मागीं भकत लौकिक | 


कामनोओं से प्रयोजन रखते हुये श्रीकृष्ण की सेवा में तत्पर होते 
हें । इसलिये उन्हें कष्ट होता है, परन्तु पुष्टि-मार्गी सक्तं सब प्रकार 
से भगवान्‌ को आत्म-संमपेण कर अहंता आर ममता से. दूर हकक | 
भंगवान्‌ कृष्ण की उपासना में लगा रहता हे। इस प्रकार वल्लभाचाये | 
जी ने ज्ञान मागे से भक्तिमार्ग और उसमें भी मर्यादामाग से 
पुंष्टिमाग को श्रेष्ठता प्रदान करते हुएं बताया है करि भक्ति के अभाव 
म॑ जोव नष्ट हो जाता है । पुष्टि-प्रभाव-मर्यादा' नामक अन्य ल 
आचार्य जी ने भक्ति-मार्ग की अनिर्वेचनीयता स्थापित करे 
पुष्टि मार्ग के अतिरिक्त प्रवाह-माग ओर मर्यादा-मागे ' भी..भक्तिके 
क्षेत्र म॑ माने हैं। उनका कथन है कि श्रीमद्भगवद्गीता में. दो प्रकार 
की सृष्टि मानी है, इसलिए प्रवाहमाग की भी सिद्धि होती है और 
कमे आदि की व्यवस्था करने वाले वेदों के कारण मर्यादा-मार्ग भी 
अनादि काल से चज्ञा था रहा है। गीता में भगवान्‌ के इस: बचन से | 
कि मेरा भक्त मुभे प्रिय है भक्ति का उत्कर्ष सिद्ध होता दे ओर इसी | 
` लिये उसे पुष्ट-माग कहते हैं? । इस मार्ग की बड़ी प्रशंसा की गई 
है । पुष्टिमाग को लोक और वेद से परे बताकर पुष्टिमार्गीय जीव, 
देह अर उनकी क्रियायें भी अलंग ही बताई गई हें आर श्रुति कृ 
प्रमाणों से उसकी नित्यता भी सिद्ध की गई है ) श्री हरि ने इच्छा | 
होने पर प्रवाह मागे की सृष्टि मन से. मर्यादामाग की बाणी से और | 
पुष्टिमाग की अपने स्वरूप से स्वयं रमण करने के हेतु कीहै। उन | 
तीनों प्रकार की सृष्टि रचना की पुष्टि श्रुति-वचनों से की गई द 
£वाहमारा में सृष्टि का क्रम सतत प्रवाहित रहता गत र साट का क्रम सतत प्रवाहित रहता हे, मर्यादा मागन मर्यादा-माग ग | 
१ सिद्धान्त मुक्तावली १७_ . 
1: रवहो, . ९ जन्य | क 
“३ . द्रौ भूतसर्गा वित्युक्तः प्रवाही5पि ब्यवस्थितः | 
बेदस्य बिद्यमानस्वान्मर्यादापि व्यवस्थिता । 
` करिचदेब हि अक्तो हि यो मद्भक्त इतीरणात्‌। 
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ब्रेदोक्त फलों की प्राप्रि होती हे तथा पुष्टि-माग में निजस्वरूप से 
फल्षप्राप्ति होती न तीनों प्रकार के जीवों की गति भी पृथक प्रथक्‌ 
है। पुष्टिमार्गीय जीव अन्य दोनों प्रकार के जीवों से भिन्न । उनकी 
सृष्टि तो प्रभु की सेवा के लिए ही होती है। यद्यपि भगवान्‌ और 
भक्त के स्वरूप स विशेष अन्तर नहीं माना गया है तथापि रमणुरूप- 
कार्य की सिद्धि के लिये भगवान्‌ न भक्तां में भेद की स्थापना की 
है। ये पुष्टिमार्गीय जीव शुद्ध और मिश्र भेद से दो प्रकार के होते हैं 


९. 


जिनमे से मिश्र, प्रवाह, मयादा ओर. पुष्टि के भेद से प्रवाह मिश्र 


मर्यादामिश्र ऑर पुष्टिमिश्र तीन परकार के होते हे । प्रवाहमिश्र कर्म 
में प्रीति रखने वाले, सयादामश्र भगवद्गुणा को जानने के इच्छुक 
आर उाप्टामश्र कवल भगवान्‌ से प्रम करनं वाले होते ह । इन पुष्टि- 
मिश्र जावा से उच्च काट के जीव जिन पर भगवान्‌ का [विशेष 
अलुप्रह रहता ६, शुद्ध पुष्टिजीव कहलाते हे | इस अवस्था की प्राप्त 
बहुत दुलेभ हे । इन चार प्रकार के भक्तों को क्रमश प्रवाहपुष्ट, 
मर्यादापुष्ट, पुष्ट्रिपुष्ट तथा शुद्धपुष्ट भक्त कहा गया हे । मिश्र-भक्ति- 
वाले जाव संकर ओर संसृष्टि भेद से नौ प्रकार के बताये ग्ये है 
आर उनके कर्मा का भी अलग-अलग विवेचन किया गया हे । इन 
भक्ता क कमं का फल कवल भगवत्फ्राप्रि दै । जब इन जीवों में आसक्ति 
अथवा अहकार का समावेश हो जाता हैं, उस समय भगवान्‌ उनके 
सिश्र भाव को मिटाने क लिए तथा शुद्ध प्रमी बनाने क लिये शाप 
भा देला देते हु, परन्तु फिर भी वे जीव लोक, बेद आर भक्ति-माग 
के विरुद्ध नहीं होते तथा न ही वे रोगादि ग्रस्त होते हैं, प्रवाही जीव 
आसुरी जीव भी कहलाते हैँ। इनके भेद हे अज्ञ ओर दुज्ञ । 
इन जीवां की मुक्ति सत्संग. अथवा भक्त द्वारा ही संभव है । पांष्ट- 
भागी जीव तो प्रवाह सें आकर इन जीवां से नहीं मिलते और मर्यादा" 


| मागी जीव भी इनसे प्रथक रहते हँ 


इस प्रकार जीव-सृष्टि का वर्णन करके वल्लभाचाये जी ने 
न्त-रहस्य नामक ग्रन्थ में भक्तिमागे का रहस्य प्रकट किया है । 

| से उन्होंने वताया है कि आत्म-निवेदनरूपी त्रह्मःसम्बन्ध-दीक्षा से 
॥ 1 ही समस्त दोषों कौ निवृत्ति हाती है ओर प्रभु सेवा करने कौ योग्यता 
` | 8 होती हे । यह आत्मनिवेद्न जीव का सहज परमधाम है । जीव 


देखिये आचायं वढ्जभ कृत पुष्टि-प्रवाह-मर्यादा 3 हक 
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बहुतकाल से भगवान्‌ से वियुक्त होकर अहंता-ममता से ॥ | हो अपने | | 


परम स्वामी को भूलकर दुखी रहता है और फिर भगवदनुम्रह से 
९ री 
भगवतदत्त समस्त पदाथ भगवदपेण कर सुरू रह सकता है | समरण 
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के बिना दोषनिवृत्ति सम्भव नहीं । त्रह्मसबन्ध दीक्षा लेकर प्रभु-सेवा- | 


परायण रहना, असमपित वस्तु का परित्याग करना एवं अद्धेमुक्त वसु 
ठाकुर जी को निवेदित न करना इत्यादि मर्यादाओं का पालन उचित 
हे । यही पुष्टि-माग की मर्यादा दै। जिस प्रकार गंगाजल में मिलने से 
सब प्रकार के जल की मलिनता एवं अपदित्रता नष्ट होकर वह गंगा- 


जलस्वरूप हो जाता है, उसी प्रकार आत्मनिवेदनरूप शरणागति | 


के अनन्तर जीव के गुण दोषादि ब्रह्म में मिलने से ब्रह्ममय हो जाते 
हें। इसीलिये आचाये जी ने “नवरत्न? नामक ग्रन्थ में लिखा है, 
“जिन भक्तों ने आत्मसहित आत्मीय वस्तुओं को भगवदपेण कर दिया 
है, वे भगवान्‌ के अनुम्रह में स्थिर हो चुके हें ओर उन्हें किसी प्रकार की 
चिन्ता नहीं करनी चाहिये ।” पुष्टि-मागे में मन्त्र, जप आदि गौण है 
क्योंकि इनकी आवश्यकता तो उन्हा आचार्यो की होती दै, जिन्हें अपने 
शिष्या को मंत्र” देने पढ़ते हैं । वैष्णवों के लिये तो स्मरण, निवेदनादि 
ही मुख्य हैं। आत्म-निवेदन करने के पश्चात जीव को निश्चिन्त हो 
जाना चाहिये । ऐसे जीव भगवस्कृपा से आसक्ति-मुक्त हो जाते हैं, लोक 
शर वेद के काये तो उन्हें कवल सात्तो रूप से करने चाहिये। 
सब प्रकार से सब स्थितियों भं श्रीकृष्ण को ही समक्ष मानकर पुष्टि 
भक्तों को कार्य करना चाहिये-- 


तस्मात्सवोत्मना नित्यं श्रीकृष्ण: शरणं मम । 
वदृद्भिरिव सततं स्थेयमित्येव मे मतिः।१ 


_भक्ति की पुष्टि के लिये आचाये जी ने “विवेक धैयाश्रय' नामक | 
मन्थ में विवेक, पेये और आश्रय की व्याख्या की है। भगवान्‌ की सेवा | 


करते सम4 भक्त को यह भावना रखना चाहिये कि हरि को संत्र स॑ | 


w N 


बस्तुए प्राप्त ह तथा उनमें सब वस्तुएँ, देने की सामथ्यं दै । श्रीहरि 


अपनी अथवा अपने भक्तों को इच्छा से ही सब | करेंगे, इसी की |. 


नाम विवेक हे । एम के संकोच में ऋण आदि लेकर भगवांन्‌ की 


का आग्रह न करना तथा श्रुति-स्म्रति-विहित भागवत धर्म क बाबर ! ! 


'को विचार कर अपने अधिकारानुसा 
१ पा त्या अन्थ, सिद्धान्त रहस्य, श्लोक ३ 
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र काये करना विवेक दै। मर... | 
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दुःखों को सहन करना ही घेये है। शरीर में मोह न करना, इन्द्रियों 
का दमन करना, भगवान्‌ की सेवा के लिये आई-बभधु पुत्रादि दारा 
अपमान तक सहना भक्त का कतेव्य है। प्रभु में सब प्रकार से वि 
करना, सब काज एवं परिस्थितियों में वही रक्षक हैं, यह भावना 
रखना और मुख से इती प्रकार के वचनों का उच्चारण करना चाहिये । 
इस प्रकार सब प्रकार से हित-साधक भगवान्‌ कृष्ण ही आश्रय हैं। 
विशेषकर कलियुग में, जबकि वेदोक्त-मार्ग लुप्त हो गये है-और गङ्गा 
आदि तीर्थो का महत्त्व कम हो.गया है । 


भक्ति-वद्धेनी नामक पुस्तक में आचार्य जी ने पुष्टिमार्गीय 
भक्ति की वृद्धि के उपाय वतलाए हें । भगवान्‌ के अनुम्रह से प्रेम की 
उत्पत्ति एवं दृढ़ता, तदनन्तर श्रवण, कीर्तन आदि के द्वारा भक्ति की 
वृद्धि होती है । गृहस्थाश्रम में रहकर वर्णाश्रम-धर्म का पालन एवं श्रवण्‌- 
कौत्तन द्वारा श्रीकृष्ण की तनुजा तथा वित्तजा सेवा करनी चाहिए | वणी- 
श्रम-धमे-पालन के. असामर्थ्य के कारण श्रवणःकीतेन को नहीं छोड़ना 
चाहिये क्योंकि इसी से प्रभु-प्रेम की दृढता, आसक्ति तथा व्यसन होते 
३। व्यसन होने के अनन्तर ही भक्त को'फलरूपा भक्ति प्राप्त होती है, 
जिससे भक्त घर-गुहस्थी को त्यागकर भगवान्‌ की सेवा में तत्पर होगा 
ओर पवित्र वैष्णव-तीर्थो में. वास करने लगेगा। यदि गृहत्याग के 
पश्चात्‌ हरि-स्थान में रहने में प्रभु-प्रेम में. कोई .प्रतिबन्ध दीख पड़े तो 
भक्त को घर नहीं छोड़ना चाहिये। इस प्रकार पुष्टिमार्ग में आचार्य 
जी ने गृहत्याग आवश्यक नहीं बताया दै। संन्यास-निणंय में उन्होंने 
इस बात की और भी पुष्टि की दै ओर साधन-सम्पत्ति के लिये 
संन्यास को आवश्यक नहीं बताया दै। यदि उन्होंने किन्ही अंशो में 
संन्यास का पोषण किया है तो केवल भगवद्‌-विंरह के अनुभवार्थ : 
“विरहानुभवाथं तु परित्यागः सुखावह: । 
स्वीय-वंध-निवृत्यथ वेषः सोऽत्र नचान्यथा |” | 
, अर्थात्‌ भगवान्‌ के विरह का अनुभव -करने के लिये गृहादिःस्याग 


उत्तम हे और यदि इसीलिये कोपीन, दरड, कमएडलु आदि धारण . 


करने पढे, जिससे स्त्री-पुत्रादि का बन्धन दूर हो जाय, तो यह वेष भी 

RN र प ७ स ्यस्प्सन्निफ््पम्त्काय 

१ संन्यास-निणंय श्लोक ७ 
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४] धारण करने योग्य है, अन्यथा नहीं। ज्ञानमाग में | जी३ |, 
| | संन्यास की महत्ता अवश्य अङ्गीकार की है परन्तु आगे चलकर इसन च ! 
| 'भो निषेध कर दिया है । वे लिखते हे : ; 
॥ | ज्ञानं च साध नापेक्षं यज्ञादिश्रवणान्मतम्‌ | 

| [ अतः कलो स संन्यासः पर्चात्तापाय नान्यथा । 

॥ : $ पाषणिडत्बं भवेच्चापि तस्माञ्ज्ञानेन संन्यसेत्‌ । . र 
| सुतरां कलिदोपाणां प्रबलत्वादिति स्थितम्‌ ।* ह 
Mh अर्थात्‌ वेद में चित्तशुद्धि के लिये भी निष्काम यज्ञादि करने क | प्र 
। | आज्ञा है, इसलिये ज्ञान-माग में भी साधन की अपेक्षा हे । कलियुग हो 
॥ में वे साधन पूण होने कठिन हे इसलिये संन्यास केवल पश्चात्ताप-फह ` 
| | ही देने वाला दै। फिर कलियुग में बहुत से दोषों के कारण संन्यासी । ९ 


| को पाखण्डो होने का भय है इसलिये ज्ञानमाग में भी संन्यास निषिद्ध | 
है । भक्तिमार्ग का संन्यास तो दूसरे ही प्रकार का है। वह केवल | री 
.भगवठोमस्वरूप दै ओर प्रभु के विरह की भावना का उन्नायक है। | पो 
पुष्टिभक्ति में निरोध का बड़ा महत्त्व है । स्त्री-पत्रादि को भूलकर रमु | | 
के प्रत आसक्ति ही निरोध हे, जो सुखात्मक और दुःखात्मक दोनों श्र 
प्रकार की हो सकती है अर्थात्‌ संयोग में सुखात्मक और वियोग में 


-दुःखात्मक। निरोध के विषय में आचाये जी कहते हैं: | की 
- अहंनिरुद्धों रोधेन निरोधपद्वी गतः । भा 

~ ( ~ ~ ७. ce ९०८९ 
निरुद्धानां ठु रोधाय निरोधं वर्णयामि ते ॥* स 


~ र्क ७ 
0 अथात्‌ जो त भगवान्‌ के द्वारा निरुद्ध है--भगवान्‌ ने अपनाये | रे 
'६-- वे अह ८ ते हुए नन्द 
र ३ हो 44 उसी का गुण गान करते हुए आनन्द मम | ३ 
'रहते हैं ओर जिन जीवा को भगवान्‌ उपेक्षा करते हे, वे अहंता-ममता- 
कु? च सागर म डूब कर जन्म-मरण आदि के प्रवाह में पडे रह | 
2 |: क भगवान्‌ का स्वरूप ही ध्यान में रखना चाहिये और ही... 
>> का श्रवण-कीतेन आदि करते रहना चाहिये । ये यह ही | हु 
निरोध का सब से बडा मन्त्र है 
ह ष्टः (>. 2८ रे र } 
पुष्टि 'उटन्साग में प्रसु-सेवा? को ही लक्ष्य माना गयां दै। | हु 
£ जागा म जहा कहीं पूजा का उल्लेख है, वहाँ वेदोक्त अर्था [सि 
~= जान समक कर पुष्टि मार्गीय सेवा-विधि सममनी चाल | त 
० /७ सः f त्य दई क AA UCR, क ह माड सी | 
१ सन्यास-निणय शोक ११, १६ 1“ 
३ निरोध क्षण, १० टे 
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जिसके दो रूप हैं--क्रियात्मक और भावन्नात्मक । माहात्म्य 
प्रभु से अनन्य प्रेम करना ही पुष्टि भक्ति का मूल मन्त्र है: 
माहात्म्यज्ञानपूवस्तु सुदृढ़: सवतो5धिकर: । 
स्नेहो भक्तिरिति प्रोक्तस्तया मुक्तिर्न चान्थ था।) 
अर्थात्‌ भगवान्‌ के प्रति माहात्म्य-ज्ञान-पूवक सर्वाधिक ह स्नेह 
ही भक्ति है और उसी से मुक्ति की उपलव्धि हो सकती है, अन्य 
प्रकार से नहीं । दूसरे, यह भक्ति केवज्ञ प्रभु के अनुं्रह से ही प्राप्त 
होती है। तीसरे, इस भक्ति में ब्रह्म-सम्वन्ध अथवा आत्म. निवेदन 
का विशेष महत्त्व दै, जिसके द्वारा भक्त को भगवान्‌ का अनुप्रह प्राप्न 
होता दै और संसार की अहंता-ममता भी छूट जाती दै । चोथे, नवधा 
भक्ति का भी पुष्टि मागे में मःत है परन्तु प्रभुरा की प्राप्ति के पुवे 
ही और इन नो प्रकार के साधनों में भी आत्म “निवेदन सर्वोपरि है । 
पाँचवें वल्लभाचार्य के सत में सेवा का बड़ा महत्त्व है और तनुजा, 
'वित्तजा तथा मानसिक सेवाओं में मानसिक सेवा ही सर्वश्रेष्ठ है । 
श्रीमद्भागवत में पुष्टि-तरव-- 


वल्लभा चाये जी ने श्रीमद्भागवत को वेद, सूत्र और गोता 
की भाँति ही प्रमाण माना हे और अपने सभी सिद्वान्त-अत्यों में 
भागवत का आधार जिया है । पुष्टि भक्ति का नामकरण भी उन्होंने 


"ज्ञान- पूर्वक 


| ह । सिद्धान्त रहस्य” नामक ग्रन्थ की विवृति में हरिराय जी ने लिखा 

कि पुष्टि, मर्यादा और प्रवाह-भेद से भक्ति तीन प्रकार. की होती 

। इनमें प्रवाह भक्ति तो वेद और पुराणां में प्रतिपादित हुई दै, शेष 
| मर्यादा और पुष्टि-भक्ति के निरूपण के लिये “श्रीमद्भागवत? मन्थ का 
| दुर्भाव हुआ और इसी लिये भगवान का व्यासावतार हुआ | समा 
| ऋ है कि श्रीमद्भागवत में मर्यादाभक्ति और. पुष्टिभक्ति का विवेचन 
| इंआ है। मर्यादाभक्ति का फल है प्रभु स्नेह, जो पुष्टिभक्ति का 
| आधार हे | श्रीमद्भागवत में पुष्टिभक्ति का विवेचन छठे स्कन्ध में 
हुआ है। भगवान्‌ का अनुग्रह गूढ़ होने के कारण प्रत्यक्ष प्रमाण से 
| तिनही है, इसलिये लोक में व्यक्ति विशेष को उत्तम फल की प्राप्त 


| भगवद न है । भागवत में भगवान्‌ ने अनेक स्थलों 
| रपुमह का विस्तृत वणेन है । भागवत में भगवान्‌ न 


0 ड २... असक ; पृष ° २७ 
¦ त दी० नि० शास्त्रार्थ प्रकरण, ज्ञानसागर बम्ब श्लोक ४६ पृष्ठ १ 


| भागवत के आधार पर ही क्रिया है, यह हम पहले जिक्र कर चुके 


सका उसकी कल्पना की जाती है । भागवत के छठे स्कन्ध सें इस | 


oe. 1. 
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पर अपने आपको भक्त के अधीन बताया है । नवम ह. . में भगवान | 
नारद से कहते हैं, § हे नारद ॥ सें शप्रस्वतन्त्र की भाँति भक्त के शी 
हुँ। पुष्टिमागे में भी भक्तिको ही सर्वोपरि माना है। वल्लभाचाई / 
जी ने तत्व-दीप-निबन्ध के भागवताथ-प्रकरण में सब स्कन्धों और 
अध्यायों को प्रकरणों में विभाजित किया है और उसके भाँति-भाँह 
के अर्थे किये हैं। छठा स्कन्ध 'पुष्टि स्कन्ध' वताय! हे और उन्हे 
अपनी पुष्टि-भक्ति का सूत्र इसी स्कन्ध से ग्रहण किया है । इस स्कन्ध गे 
१६ अध्याय हैं. और प्रत्येक अध्याय में पुष्टि मार्ग के सिद्धान्तों का. 
किसी न किसी प्रकार से विवेचन है । प्रथम अध्याय में ही शुक | 
जी ने नो साधनों के द्वारा मन, वाणी ओर शरीर के द्वारा किये गये 
पापों का क्षय बतलाया है परन्तु आगे वे कहते हैं : 


“भगवान्‌ को शरण में रहने वाले भक्तजन, जो विरक्त होते हैं, 


भक्ति के द्वारा ही अपने पापों को ऐसे भस्म कर देते हैं, जैसे कुहरे को | " 
सूर्य | पापी मनुष्य की जैसी शुद्धि भगवान्‌ को आत्म-समर्पण करने से । 
ओर उनके भक्तों का सेवन करने से होती है, वैसी तपस्या आदि के 
द्वारा नहीं होती । संसार में यह भक्तिपथ ही भय-रहित और कल्याए- | . 
स्वरूप है क्योंकि इस मागे पर भगवत्परायण सुशील साधुजन चलते ह 
४।' पुष्टि-भक्ति का भी यही तत्त्व है। अजामिल का आख्यान | ७ 
भागवत में भगवन्नाम महिमा से पाप-नाश होने के उदाहरणस्वरुप | ७ 
प्रश्लुत किया गया है । दूसरे अध्याय में सत्सङ्ग, मगवंत-संकीत॑न आदि र 
का फल बताया दै। फिर तीसरे अध्याय में शुकदेव जी परीक्षित से | 5 
कहते हें, “ह परीक्षित बड़ी से बड़ी पापवासनाओं को भी निर्मूल करने ह 
वाला प्रायश्चित्त यही है कि भगवान्‌ के गुणों, लीलाओं और नामों का | ३ 
. कीतेन किया जाय, इसी से हृदय में प्रमरूपी भक्ति का उदय होता र | 1. 
स 1 आत्मशुद्धि होती है, वेसी चान्द्रायण आदि | 
छुठे स्कन्ध में पुष्टिमार्गीय भक्ति के तत्त्व का निरूपण करने | गाः 
आला उपाख्योन इन्द्र और वृत्रासुर का है । भगवान्‌ की. हि 
इन्द्र को रक्षा हुई और दिति का गर्भ नष्ट नहीं हुआ | इस खबरे | का 
एकादश अध्याय में इन्द्र के साथ युद्ध नेत्र के साथ युद्ध करते हुए बृत्रासुर ने भगव हुए वृत्रासुर ने भगवान की | ख 


१ भागवत ६।१।१४, ५६, १७ 
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प्रत्यत्त अचुभव किया ओर उनसे प्रार्थना की । वृत्रासुर की प्राथना के 
चार श्लोक उाष्ट-सम्श्रदाय में बड़े महत्व के है क्योंकि पुष्टिमक्ति का 
समग्र आधार ये चार श्लोक माने जाते हैं, जिनका 
प्रकार है, वृत्रासुर भगवान्‌ से प्रार्थना करते हैं-.. 
“हे प्रभो, आप मुझ पर ऐसी कृपा कीजिए कि अनन्य भाव से 
आपके चरण-कमला के आश्रित सेवकों की सेवा करने का अवसर 
मुझे अगले जन्म में भी प्राप्त हो । मेरा मन आपके मंगलमय गुणों का 
स्मरण करता रहे । मेरी वाणी उन्हीं का गान करे और मेरा रारीर 
श्रापकी सेवा में ही संलग्न रहे । मैं आपको छोड़कर स्वर्ग, रह्म, 
भूमण्डल का साम्राज्य, रसातल का एक छत्र राज्य, योग की सिद्धियाँ-- 
यहाँ तक कि मोक्ष भी नहीं चाहता । जैसे पत्तियों के पंखहीन बच्चे 
अपनी माँ की वाट जोहते रहते हैं और भूखे वछडे अपनी माँ का दूध 
पीने के लिये आतुर रहते हैं ओर जैसे वियोगिनी पत्नी अपने प्रवासी 
प्रियतम से मिलने के लिये उत्करिठत रहती है, वैसे ही हे कमल नयन ! 
मेरा मन आपके दर्शन के लिये छटपटा रहा हे । प्रभो! में मुक्ति नहीं 
चाहता । मेरे कर्मा के फलस्वरूप मुझे बार-बार जन्म-मृत्यु के चक्कर 
में भटकना पड़े, इसकी परवाह नहीं, परतु में जहाँ-ज़हाँ जाऊ, जिस- 
जिस योनि में जन्मू', वहाँ-वहाँ भगवान्‌ के प्यारे भक्तजनों से मेरी 
प्रेममेत्री बनी रहे । स्वामिन्‌ ! मैं केवल यही चाहता हूँ कि ज़ो लोग 
आपकी माया से देह-गेह और स्त्री-पुत्र आदि में आसक्त हो रहे हु 
उनके साथ मेरा कभी, किसी प्रकार का भी सम्बंध न हो ।”* 
पुष्टिमार्ग में इन श्लोकों को भगत्कृपा के फल बतलाने वाले 
कहते हैं । भगवान्‌ की पुष्टि -लीलाओं का वर्णन इसी स्कन्ध में है। 
चार श्लोक वृत्रासुर-चतुःश्लोकी के नाम से कहे जाते हैं। इन चारों 
लोकों में पुष्टि मार्गीय धर्म, अथं, काम ओर मोल्न का वर्णन है। 
“थम, द्वितीय और तृतीय स्कन्ध की व्याख्या करके जब वल्लभाचाये 
' पेशम स्कन्ध की व्याख्या करने लगे, तो उन्होंने उससे _ पहले श्रीमद्भा= 
त में पष्टितत्व का विवेचन आवश्यक समका । उन्होंने एक कारिका 
शेखी, “पुष्टिमागे हरेदीस्यम्‌” आदि, अर्थात्‌ पुष्टि-मार्ग में - र 
| श दास्य,ही सर्वप्रधान है वाली कारिका के आधार पर इन 0. 
| शशोकों को सुबोधिनी में व्याख्या की गई दै। इस सुबोधिनी पर म॑ 
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है और इसी चतुःश्लोकी पर श्री पुरुषोत्तमजी का प्रकाश है हि चतुःरलोकै 
से पहले वृत्रासुर ने इन्द्र से कहा है, “हे इन्द्र! जिस पन्च मे 
भगवान श्री हरि रहते हैं उधर ही विजय, लक्ष्मी और इ गुण निवास 
करते हैं । जो परुष भगवान्‌ से अनन्य प्रेम करते हैं, वे उनके निज 
जन हैं । वे उन्हें स्वर्ग, पृथ्वी अथवा रसातल की सम्पत्तियाँ नहीं 
देते, क्योंकि उनसे परमानन्द की उपलब्धि तो होती ही नहीं, इहे 
द्वेष, उद्दोग, अभिमान, मासिक पीड़ा, कलह, दुःख ओर परिश्रम ही 
हाथ लगते हैं । हमारे स्वामी अपने भक्त के लिए धमे एवं काम-सम्बन्धी 


८ चड पो पू (०4 ~ नो कं 
प्रयास को व्यर्थ कर दिया करते हैँ ओर सच पूछो तो इसी से भगवान्‌ | | 


की कृपा का अनुमान होता है, क्‍योंकि उनका ऐसा कृपा-प्रसाद 
अर्चन भक्तों के लिए ही अनुभवगम्य है, दूसरों के लिए अत्यन्त 
दुलेभ है 122१ 

इसके पश्चात्‌ वह चतुःश्लोकी है, जो पुष्टि-माग की सिद्धान्त- 
सूचिका कही जा सकती है। इसमें हरिकृपा का फल बताया है.। इन 
चार शलोकों में पहले श्लोक में पुष्टि-भक्तिमार्गीय धमे का निरूपण है। 
इसमें हरिनाम-स्वरूप-स्मरण, हरिगुण कोत्त न, तथा प्रेमसेवा-इन 
तीनों कर्मा की प्रार्थना की गई है और यह्‌ सुचित किया गया है कि भक्त 
को दासभाव से स्वीकार करने में हरि की कृपा ही साधन है । वृत्रासुर 
ने इस श्लोक में अपना देन्य प्रकट करके अपने को दास्य भक्ति का 
उत्तमाधिकारी बताया है । 


दूसरे शलोक में पष्टिमार्गीय अर्थ का निरूपण किया गया है! 
प्रकृति के सत्व, रज और तम-तीन गुण होते हैं | इसलिए इन ती 
~ NN न ~ 
के आधार पर लोकिक और वेदिक अर्थ तीन-तीन प्रकार के होते ॥। 


0०1 ~ ~ fe ९ ~ | 
ये छे प्रकार के लौकिक और वैदिक ऐश्वर्य ही भगवान्‌ के ऐखर्यादि _ 


छे गुण ४। तीन लौकिक ऐश्वर्य ये हैं--सत्वप्रधार स्वर्ग, रजोगुणवती 


एथ्वी तथा तमः प्रधान रसातलादि । वैदिक ऐश्वर्य इस प्रकार है, शुड | 


तत्वसाध्य मोक्ष, रजोगुण साध्य ब्रह्मलोक तथा तमोगुण साध्य योग ' 
सिद्धि । वृत्रासुर ने इस श्लोक में छुओं प्रकार के ऐश्‍वर्या. का निर 
किया हे । ये लौकिक और वैदिक | न सुखभोग भगवान्‌ के एक्ट | 


गुण के विन्दुमात्र अंश स्वरूप हैं। भगवान्‌ स्वात्मा हैं और ऐखय i 


षड गुणों से पूण हैं, इसलिए लौकिक और वैदिक ऐश्वये भगवान * | 


सामने हेय हैं । 


DR I RE न 
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तृतीय श्लोक में शसा काम की प्रार्थना की है। पष्टि- 
मार्गीय कास का यह स्वरूप दै कि मन में सदा श्रीपरि नस 
की इच्छा बनो रहे । यहाँ वृत्र ने तीन 31 शय पच 
है | इनमें दा नद लोकिक रीतिसे सम्बन्ध रखते है आर तीसरा 
दृष्टान्त लौकिक और भक्तिरस शास्त्रोक्त रीति से सम्बन्ध रखता है 
क्योंकि तीसरा दृष्टान्त उपाधिरहित तथा अन्याश्रय-रहित दै और 
केवल एक ज्वङ्गाररस-रूप अपने प्रिय की ही कामना से सम्बन्ध रखने 
वाल! है और यही दृष्टान्त अलौकिक अ्रभुस्वरूप में घटता है। पत्तियां 
के पत्तदीन बच्चों का दष्टान्त तथा भूखे बछड़ों का इष्टान्त लौकिक 
काम को प्रकट करता दै। परन्तु पुष्टिमार्गीय भक्त के प्रभु श्ङ्गाररस 
स्वरूप हैं, इसलिए तीसरा दृष्टान्त ही प्रभुस्वरूप सम्बन्धी अलौकिक 
कामना का दृष्टान्त कहा जा सकता है। इसके अतिरिक्त तीसरे 
दृष्टान्त में एक बचन का प्रयोग किया है, इसलिए वह भगवान्‌ में ही 
घटता है । चतुर्थे श्लोक में पुष्टिमार्गीय मोक्ष का निरूपण है। इस 
श्लोक में गोण ओर मुख्य भेद से दो प्रकार की मोक्ष बताई है। श्लोक 
के पूर्वाद्धे में पुष्टिमर्यादा-मोक्ष का अर्थ बताया गया दै । इसका अन्वय 
वल्लभाचाय जी ने इस प्रकार किया है : 


“हे नाथ ! स्वकमेभिः संसारचक्रे भ्रमतः मम उत्तमश्लोक- 
जनेषु सख्यं भूयात्‌ । आत्माऽऽत्मजदारगेहेषु आसक्तचित्तस्य मम 
उत्तमश्लोक जनेषु सख्यं न भयात्‌ ।” इस श्लोक के उत्तराद्ध में पुष्टि 
पुष्ट मोक्ष का वर्णन है । उसका अन्वयाथे इस प्रकार है, “हे नाथ ! 
सन्मायया आत्मा 55त्मजदारगेहेपु उत्तमश्लोकजनेषु आसक्तः 
चित्तस्य मम आत्माऽऽत्मजादिषु सख्यं भूयात्‌। किन्तु स्वकमभिः 
संसारचक्रे भ्रमतो मम आत्माऽऽत्मजादिषु सख्यं न भूयात्‌” 

इस श्लोक की सुबोधिनी ब्याख्या बड़ी कठिन है। इसलिए 
श्री हरिराय जी की टिप्पणी तथा श्री पुरुषोत्तम जी का प्रकाश इस 


| शलोक पर विस्तार के साथ लिखे गये हे । वल्लभाचाये ने इन्हीं चार 
₹लोको के आधार पर ुष्टिमार्गीय घर्म, अर्थ, काम ओर मो के स्वरूप 
को इस कारिका में स्पष्ट किया है- 

“पुष्टिमार्गे हरेर्दास्यं धर्मोऽथो हरिरेव हि। 


| 21१ 


कामो हरेदिदक्षेव मोक्ष: कृष्णस्य चेदूभरवम्‌ 
सुबोधिनो दृशम स्कन्ध 
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अर्थात्‌ पुष्टिमार्ग में ब्रजाधिपति श्रीकृष्ण की ॥ सै 
सदा सेवा करना ही परमधम है, अन्य कोई धम कत्तव्य नहीँ । यही 
धमे है, यही काम दै और यही मोक्ष है! इसी प्रकार श्रीमद्भागवत बे 
पष्ठ स्कम्ध में परिकर-सहित पुष्टि के स्वरूप का वर्णन किया गया है। 
श्रीमद्भागवत की सुबोधिनी में आचाये वल्लभ ने भागवत की पुष्टि, 
मार्गीय भक्ति का विवेचन किया है और उसकी टीका उन्होंने पुष्टि 
मार्ग के तत्वो का विवेचन करने के लिए ही कौ है । श्रीमद्भागवत की 
भक्ति का विवेचन हम पीछे कर चुके हें । उस भक्ति के स्वरूप में पुष्टि 
मागे के सभी तत्व आ जाते हैं। आगे चलकर पुष्टि-मार्ग के आचाय | 
ने सम्प्रदाय के सभी सिद्धान्तं की संगति श्रीमद्‌भागवत से ही लगाई : 
है और इसीलिए पुष्टि-सम्प्रदाय में भागवत की बहुत मान्यता है। 
आचार्य जी ने तत्वदीप-निबन्ध में भागवत की उपयोगिता और 
श्रेष्ठता पर विशेष प्रकाश डाला है । 
पुष्टिमा गीय-सेवा-- 
पुष्टि-सम्प्रदोय में ,सेवा का बड़ा महत्त्व हे ओर वास्तव में 
सेवा-विधि सम्प्रदाय की अपनी मौलिकता है। सेवा के महत्व पर 
वल्त्भाचाये जी ति स्थान-स्थान पर लिखा है । सिद्धान्त-मुक्तावली में, 
जैसा कि हम पहले कह चुके हैं, आचार्य. जी ने लिखा है-- 
कृष्ण सेवा सदा कार्या मानसी सा परामता* । 
अर्थात्‌ कृष्ण की सेवा सदा करनी चाहिये, वह सेवा मानसी 
होनी चाहिये, जो परा अर्थात्‌ फल स्वरूपा हे । फिर दूसरे श्लोक 
में सेवा का स्वरूप वतलाते हुए आचार्य जी कहते हैं, “चेतस्तअवणं 
सेवा” अर्थात्‌ हरि में चित्त का पिरोना ही सेवा है। यह सेवा वन 
से ओर धन से करनी चांहिये। इससे अहंता, ममता-स्वरूप संसार | 
की निवृत्ति और भगवान्‌ के माहात्म्य का ज्ञान होता है। फिर | 
सत्न रलोक में आचाये जी कहते हैं कि पुष्टि-मार्गीय भक्त की 
शुद्ध सेवा भाव से युक्त होकर भगवान्‌ के पूजोत्सवादि के स्थान पर. 
त  वलतमाचविजा न 
फल बतलाये हैं, अर्थात्‌ दु, इ इक म सता कु का 
‘cn एक है और फल तीन हैं । इसलिए रे | 
FR है। जो जिस. प्रकार को _ 0 करेगा, उसको वें | 
ही फल प्राप्त होगा । वल्लभाचार्य जी ठ तहमा ली लिखते हैं-- क. | 
१ सिद्धान्त मुक्तावनी, . त | 


HY Ms MHS ४ पट का / 


~ 
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३ | याहशी सेवना प्रोक्ता तस्सिद्धो फलमुच्यते ।१ 

ही सर्वोत्तम सेवा से प्रभु की अलौकिक सामथ्यै से गौण और 
3 / मुख्य सभी कासाशनादि फल प्राप्त होते हैं । मध्यम प्रकार की सेवा 
(। | का फल सायुज्य है । सायुज्य के दो अ हे । १--प्रभु में ऐक्य होना 
*- | ओर २-प्रमु के साथ गोप पाषेद की तरह सहयोग। तीसरे प्रकार 
* | की सेवा से अधिकार-फल की प्राप्ति होती है । सेवोपयोगी अक्षरात्मक 
की | देह को अधिकार-फल कहते हैं । सेवा के समय यदि विघ्न उपस्थित 
ट | हो ओर लौकिक भोगों में आसक्ति बनी रहे तो उन्हें दूर करने का 
; प्रयत्न करना चाहिये । यदि प्रयत्न करने पर 


र भी विघ्न दूर न हो तो 
देना नहीं चाहते हें । ऐसी 
र ज्ञान-मार्ग में ही रहना 


eo सर 


? समझ लेना चाहिये कि प्रभु ही हमें फल 
अवस्था में भागवतादि का आश्रय लेक 


Coe 


र | श्रेयस्कर हे अथवा यह समझ लेना चाहिये कि अभी प्रभु संसार में 
Ne (२ 
ही रखना चाहत ६ । भ्रभु जिस प्रकार से रखे, उस प्रकार से रहना 
भक्त का धम है" । 
मे 


पुष्टिमागीय सेवा के विषय पर हुरिराय जी ने विशेष प्रकाश 
१ | डाला है। श्री हरिराय-मुक्तावली में हरिराय जी लिखते हैं, “तीन 

प्रकार की प्रभु-सेवा में मानसी सेवा ही फलरूपिणी है और जो निरोध- 
रुपा भी हे तथा वह ब्रज भक्तों में दिखाई देती है ।”3 हरिराय जी ने 
मानसी सेवा को भावात्मक माना है। शारीरिक सेवा में भक्त अपना 
शरीर भगवान के लिए अर्पण करता है और वित्तजा में वह अपनी 
पन-सम्पत्ति को भगवान्‌ के अपेण कर देता है, परन्तु मानसी सेवा के 


| 


5 | विषय में हरिराय जी लिखते हैं-- 

त व्य, RE 

र बाह्यास्फूतो वियोगेन रसे हृदयदेशगे । 
न | रसात्मकप्रभोस्तत्र प्रादुर्भावः स्वतो भवेत्‌ ।* 


| . अर्थात्‌ जब भक्त के हृदय में भगवान्‌ से मिलने की विकलता 
| * कारण विप्रयोग उत्पन्न होता है, तब प्रभु हृदय में सम्पूणे लीला का 

भव कराते हैं और फिर स्वतः ही रसात्मक ~ ते ६ ओर फिर स्वतः ही रसात्मक प्रभु का प्रादुर्भाव हृदय प्रादुर्भाव हृदय 
|  सेवाफल्, $ 


सेवाफल, षोडशग्रन्थ, रमानाथ शास्त्री | 
स्वमार्गोय सेवाफत्न-रूप निर्णय, श्रीद्दरिराय वाढ्युक्वावली । 
ही श्लोक १ 
सू० सा०--%० 


( ३६४ ) 
में हो जाता है | इसी ग्रन्थ में हरिराय जी ने आगे हि. हैकि स | . 
है ७३ के दूर म 
दो प्रकार की होती है-एक त्याग से और दूसरी अत्याग से । अत्या. | * 
वाली सेवा में भक्त धर्मानुसार अनासक्त भाव से गृहस्थाश्रम का पाव. 
करता है ओर यथायोग्य प्राप्त द्रव्य से भगवान्‌ की पूजा करता है । सेवा | 
ओर पूजा दोनों का भेद भी हारिराय जी ने स्पष्ट किया है-- | 
सेवायां लौकिकी युक्तिस्तथा स्नेहो नियामकः। हः 
पूजायां तु विधिः स्नेहविरुद्ध इति निश्चयः१ ¦ । न 
अर्थात्‌ सेवा में स्नेह के साथ लौकिक युक्ति से परिचर्या होती | ग्र 


| है तथा पूजा में शास्रानुकूल अचेना की जाती है, इसीलिये दोनों में | भी 
, || अन्तर है | सेवा का एक अङ्ग गुरु-सेवा भी माना गया हे । हॉराग । 
| जी ने सेव्य गुरु के लक्षण बतलाए हैं कि वह भक्तिमाग का अनुसरण 
करने वाला हो, कृष्ण-सेवा-परायण हो, भागवत के तत्व को जानने. 
वाला हो तथा दस्भ इत्यादि से रहित हो । इस प्रकार हरिराय जी गे 
| स्वमार्गीय सेवाफल, स्वरूप-निर्णय तथा स्वमार्गीय शरण समपेण, 
सेवादि-निरूपण में सेवा के स्वरूप का पूरा विवेचन किया है। श्री 
वल्लभाचाये जी का सेवाविधि पर कोई स्वतंत्र ग्रन्थ प्राप्त नहीं है। 
सेवाविधि की साङ्गोपाङ्ग व्यवस्था गोस्वामी विट्टलनाथ जी ने ही की, 
उन्होंने वल्लभाचाये जी के अन्तरंग शिष्य दामोदर हरसानी से 
सेवा-विधि का यथार्थ ज्ञान प्राप्त किया था। चौरासी वेष्णव की वाती 
में यह बात विस्तार के साथ कही गई हे । वल्लभाचाये जी के समय | 
रा श्रीनाथ जी की रेवा का विधि-विधान बहुत साधारण था। श्र्गी( | 
केवल पाग और मुकुट के द्वारा होता था। विट्ठलनाथ जी ने आए । 
शारा की व्यवस्था की, पाग, फेटा, दुमाला, पगा, कूल्दे, सेह | 
टिपार तथा मुकुट । इन श्वङ्गारी के साथ -भाँति-भाँति के वस्त्र गरर | 
आभूषण की भी व्यवस्था को गई और अनेक प्रकार के उत्सव भौ | « 
प्रचलित हुए, जिनमें ठाकुर जी की भांकी कराई जाती थी । मगर्वा || 
स्वरूप के शज्ञार के अतिरिक्त उनके भोग का भी विस्तार के सा | 
नरन हुआ। इसीलिए अन्नकूट और छप्पन भोग जैसे उत्सव प्रचि 
हर । श्रज्ञार ओर भोग के अतिरिक्त राग के विस्तार की भी व्यव्थ | | 
ई | ग्रतु एवं समय के अनुसार आठौं झाँकियो में कीतेन की व्य 
हुई, जिसके लिए उन्होंने अष्टछाप की व्यवस्था की । पुष्टिसमदी 
१ श्री हरिराय सुक्तावली, स्वमार्गोय सेवाफल रूप निर्णय, श्लोक * 
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के प्रचार में अष्टछाप का बडा महत्त्व है। श्रीमद्वागवत के दशम 
कन्ध में लिखा है-- 


हे स्तोक कृष्ण हे अ'शी श्रीदामन्‌ सुवलाजुन । 
विशालषंभ तेजस्विन्‌ देवप्रस्थ वरूथप ॥' 
अर्थात्‌ श्रीकृष्ण के आठ प्रधान सखा थे । गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी 
| के अष्टछाप के आठों कवियों को ठाकुर जी के आठों सखाओं के रूप 
| में माना ओर आठों भाँकियो में भगवान्‌ की कीत्तेन-सेवा करने का 
तौ | आदेश दिया । इन आठों कीर्तनकारों के साथ आठ-आठ भालरिया 
में | भी रहते थे ¦ इस प्रकार पुष्टि-सम्प्रदाय के साहित्य की गोस्वामी जी के 
राय । काल में खूब वृद्धि हुई । अन्त समय सें गोस्वामी विट्टलनाथ जी ने 
रए | श्रीकृष्ण की सातदेव-मूतिंयां को, जो उन्हे अपने पिताजी से सप्तनिधि 
मने. के रूप में प्राप्त हुई थी, अपने सातों पुत्रों में विभाजित कर दिया, 
ने | जिन्होंने उनकी एथक-प्रथक सेवा आरम्भ की । इन्हीं सात स्वरूपी के 
श, | कारण पुष्टि-सम्प्रदाय के सात ग्रहों अथवा सात पीठों का नामकरण 
श्री | हुआ दै। विठ्ठलनाथ जी के पश्चात्‌ श्री गोकुलनाथ जी ओर श्री 
है। | हरिराय जी ने सेवा-पद्धति का विस्तार से लेखन किया । हरिराय जी 
झै, | ने सेवा-विधि पर दो महत्वपूर्ण प्रंथ लिखे, “आहिकः तथा “भावना? । 
से | मयुरा-निवासी सुखिया जो रघुनाथ जी शिवजी ने श्री वल्लभ-सम्प्रदाय 
र्ती | के पुष्टिमार्गीय सातो घरों की सेदा-विधि का पूरा विवेचन 'श्री 
मय | वल्लभ पुष्टि-प्रकाश' नामक ग्रन्थ में किया है । इस ग्रन्थ के चार भाग 
ह! | ओर सभी प्राचीन ग्रन्थों से सहायता लेकर इसका संकलन किया 
| गया है । संक्षेप से प्रष्टिमार्मीय सेवा-विधि का क्रम हम इस प्रकार 
| कह सकते हैं । | 


|, (ण्प्पुष्टिमागे के अनुसार सेवा के दो प्रकार हैं, नाम सेवा 
ऑर स्वरूप सेवा। स्वरूप सेवा तीन प्रकार क्री है--तबुजा, वित्तजा 
ब | २ मानसी । मानसी सेवा भी दो प्रकार की है, मर्यादा मार्गीय 
| और पुष्टिमार्गीय । मर्योदामार्गीय मानसी सेवा में शास्त्राचुकूल 
| मेयोदामार्ग पर चलते हुए भक्त भगवान्‌ श्रीकृष्ण की सेवा ओर 
गाधा करता हुआ अपनी अहंता और ममता को दूर करता हे । 
रे पहले आत्मज्ञान की प्राप्ति आवश्यक है। पुष्टिमार्गीय मानसी 
>> करने वाला प्रारम्भ से “ने वाला प्रारस्भ से ही भगवान्‌ के अनुप्रह की इच्छा करता 
क. लः SSDS पपा 


गवत, दुशम स्कन्ध, अध्याय २२, श्लोक ३१ 


Re 
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है और शुद्ध प्रेम के द्वारा भगवान्‌ की भक्ति करता हुआ | क 

अनुग्रह से ही सहजे में अपने अभीष्ट को प्राप्त कर लेता है। 
२--पुष्टि-सम्प्रदाय की सेवा का अभिप्राय साधारण उपासन 

अथवा पूजा नहीं है । साधारण उपासना में तो श्रुति, स्मृति-विशि 


कर्म-कारड करने का प्राधान्य होता हे और पुट्िमार्गीय सेवा में | 


भावना का प्राधान्य । इसलिए इस सेवा के दो स्वरूप हैं-एक क्रियात्मक 
और दूसरा भावात्मक । पुष्टिमागे में क्रियात्मक सेवा पर भी पूण 
बल दिया गया है । 

३-पुष्टिमार्गीय सेवा-विधि के दो क्रम हैं नित्य सेवा-विधि 


तथा वर्षोत्सव की सेवा विधि । प्रातःकाल से शयन पर्यन्त की नित्य ' 


सेवा-विधि और विशेष अवसरों पर की वर्षोत्सव की सेवा बिधि 
कही जाती है। नित्य सेवा-विधि में वात्सल्य भक्ति की ही प्रधानता 
हे और उसके लिए आठ समय बताये गये हैं । (१) मंगला, (२) श्रृङ्गार 
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(३) ग्वाल, (४) राजभोग, (५) उत्थापन, (६) भोग, (७) संध्या | 
आरती और (८) शयन । वर्षोत्सव की सेवा विधि में श्रीकृष्ण के | 


नित्य और अव्तार-लीलाओं के उत्सव, छे ऋतुओं के उत्सव, लोक. 
व्यवहार और वेदिक पर्वा के उत्सव तथा अन्य अवसरों की जयन्तियँ 
सम्मिलित हैं । 


(४) नित्य और वर्षोत्सव दोनों प्रकार की सेवा-विधियों के | 


मुख्य ~ प्रो 
तीन मुख्य अङ्ग हैं- शृङ्गार, भोग और राग । साधारणतया मनुष्य 
इन्हीं तीनों सांसारिक विषयों में फंसा रहता है। उनसे मुक्ति पाने के 


लिए वल्लभाचायं जी ने इन तीनों ही विषयों को भगवान्‌ में लगा देने | 


का उपदेश दिया, जिससे ये भगवान्‌ स्वरूप हो जायँ । 


५-सेवा का मौलिक रूप वल्लभाचार्य जी ने बताया था, | 


परन्तु उसकी व्यवस्था ओर विस्तार गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी ने किया। | 
पुष्टि मार्गीय सेवा के सेव्य श्रीकृष्ण हे आर श्रीनाथ जी को सार्की | 


परब्रह्म माना गया है, क्योकि श्रीनाथ जी में भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 


गोवद्धेनधारी स्वरूप की भावना है। बल्लभाचायँ तथा गोस्वामी 


विठ्ठलनाथ ने भगवान्‌ के श्री नवनीत प्रिय स्वरूप को अपना आरी 


माना । गोस्वामी विट्टलनाथ जी के अनन्तर भगवान्‌ कृष्ण 


श्री विइलनाथ जी, (३) श्री द्वारकाधीश जी, (४) श्री गोकुलनाथ . 


(५) गोङुल चन्द्रमा जी, (६) बालकृष्ण जी, (७) सदन मोहन जी 


ओर सेव्यरूप सम्प्रदाय में प्रचलित हुए--(१) श्री मथुरेश जी, (९ | 


कोट 
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हु -एष्टि-सम्पदाय में जमुनाजी का भी बड़ा महत्व है। | 
वल्लभाचाये जी ने यमुनाष्टक में श्री यमुना जी के स्वरूप और | 
माहात्म्य का वणेन किया हे । श्री यमुनाजी ब्रजजनों के चतुर्थ यूथ 
की स्वामिनी है । प्रभु का जो स्वरूप और उस में जो गुण हैं, वे हो । 
श्री यमुनाजी में माने गये हैं| वे प्रभु की परम प्रिया दै इसलिये ल्ला 

जी को कृष्ण में रति बढ़ाने वाली माना गया दै | 
हरदास और पुष्टि-मार्ग-- 


हम पहले कह चुके हैं कि पुष्टि-सम्प्रदाय के दो पक्ष हैं सिद्धान्त 
पन्च और सेवा पक्ष ! सिद्धान्त पक्ष में ब्रह्म, जीव, जगत्‌, संसार, 
मोक्ष आदि का विवेचन होता है और वल्लभ-सम्प्रदाय में उसे शुद्धा- 
द्वेत-सिद्धान्त कहा राया है। सेवा पक्ष में तीन स्वरूप माने गये ह 
गुरु-सेवा, सन्त-सेवा और प्रभु-सेवा । गुरु सेवा और सन्त-सेत्रा से 
सम्बन्धित पद सुरसागर में बहुत हैं। शुरु की आवश्यकता सूरदास ने 
अनिवार्य बतलाई है और गुरु का स्थान भक्तिधर्म में अत्यन्त उच्च 
माना है । गुरु-भक्ति भगवान्‌ भक्ति का प्रधान लक्षण दै । सूर कहते हैं:- 

नर तें जनम पाइ कह कीनों । 


xX x x 
श्रीमद्भागवत सुनि नहि स्रवननि गुरु गोविन्द नहिं चीनों ।' 
जनम तौ बादिहि गयौ सिराइ। / 


हरि सुमरन नहि गुरु की सेवा मधुवन वस्यो न जाय ।* 

| सद्गुरु का उपदेश ही हृदय में धारण करना चाहिये क्योंकि वह 
| सकल भ्रम का नाशक होता दै :-- 

| सतगुरु को उपदेश हृदय धरि, जिन भ्रम सकल निवारथौ। 

हारे भज विलम्ब छाडि सुरज सठ, ऊँचे टेरि पुकारथो |? 
संसार में माया रूपी भुजङ्गिनी बड़ा उत्पात मचाये हुए है। 


| इसने मनुष्यां को डसकर अपने तीक्षणविष का घातक प्रभाव डाला दै। 
| कोडे मंत्र काम नहीं कर सकता, केवल गुरु रूपी गारुडि कृष्ण रूपी मंत्र 


| केद्वारा इस विष को दारा इस विष को दूर कर सकता है: । / 0000 ली 
De _ १७१३४७७ ४७ 0. पत्त 

१ सूरसागर (सभा) पढ़ ६५ 

२ यही, पद १११ 

रै बही, पद ३३६ 


( ३६८) 


अजहूँ सांवधानं किन होहि । 

माया विषम भुजङ्गिनी को विष उतरयौ नाहिन तोहि | 

कृष्न सुमंत्र जियावन मूरी, जिन जन मरत जिवायो । 

बारम्बार निकट सुवननि हे गुरु गारुडी सुनायो ।१ 

पुरञ्जन की कथा के अन्त में सुरदास जी ने गुरु-महिमा का 
उल्लेख किया है और वहा है कि अपनापन अपने में ही प्राप्त हुआ 
'सतगुरु' ने भेद बताया तो शब्दरूप ब्रह्म का शब्द से ही उजाला शे 
गया ।* इन्द्र और वृत्रासुर कथा के अनन्तर भी सूर ने गुरु-महिमा का 
प्रतिपादन किया है, कवि कहता है कि हरि और गुरु एक ही स्वरूप है 
और गुरु के प्रसन्न होने से हरि प्रसन्न होते हैं। गुरु के बिना सच्ची 
कृपा करने वाला कोन है ? गुरु भवसागर में डूबने हुए के बचाने 
वाला और सत्पथ का दीपक है|? बाल-वत्स हरण लीला के प्रसङ्ग में 
भी सुर ने गुरु के ऋण को स्वीकार किया है :-- 

हरि-लीला अतवार पार सारद नहि पावे । 
सतगुरु कृपा प्रसाद कछुक तातें कहि आवै ।* 

रास-प्रसंग में भी कवि ने गुरु के महत्व को स्वीकार किया है 
ओर जब अक्रूर को कृष्ण ने अपने अलौकिक रूप के दर्शन कराये हे 
उस समय भी कवि ने गुरु का ऋण स्वीकार किया है। इस प्रकार सूर 
ने गुरुसेवा और सन्त-सेवा का, जो पुष्टिमार्गीय सेवा के महत्वपूर्ण 
अंग हैं, विवेचन किया है । जहाँ तक प्रभु-सेवा का सम्बन्ध है, उसके 
दोनों ही रूप अर्थात्‌ नाम-स्मरण और रूप-सेवा सूर में मिल जाते हैं। 
स्वरूप-सेवा के भी क्रियाव्मक और भावात्मक दोनों रूप सूरसागर में 
पाये जाते हैं। हम पहले कह आये हैं कि वल्लभ-सम्प्रदाय में दीचित 
होने के अनन्तर सूरदास जी निरन्तर रूप से गोवर्द्धन पर श्रीनाथ जी के 
मन्दिर में कीतैन करते रहे । इसलिये पुष्टिमार्गीय सेवा का जितना 
विकसित रूप हमें सूर में मिलता है उतना अन्यत्र दुलभ दै । हमने 
यह भी कहा था कि पुष्टिमागे में क्रियात्मक सेवा भी दो प्रकार की 


होती है-तलुजा और वित्तजा । भावनात्मक सेवा को ही मानसी सेवां 
= छ सातनापमक्तसेवाकोर्‍ही मानस 
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( ३६६ ) 
जद ऱ्य 

कहा गंया है, जिसका उद्देश्य कृष्ण में हो अपने 
देना है। पहले. ei बा होती है, जिससे नह्म-भावना में दृढता 
रि क संव स्‌ द्र ठो > छि 
और पा खी ४4७. सिद्धि होती है। युरुूसंवा, सन्त-सेवा, आत्म- 
दत भन. कियात्मक सेवा के ही रूप हैं या कृष्ण-सेवा से 
पहले. उनके गुण, स्वरूप ओर माहात्म्य का ज्ञान आवश्यक है, उससे 
~ > व र द्र {~ ५५: 2 सके 
लिये सेवा क इस क्रियात्मक रूप की आवश्यकता है। भक्त को गुरु 
गा ०७ व > बु [$ ¢ 7२ 
ओर ईश्वर के प्रति अभेद बुद्धि होनी चाहिये और सूरदास की बुद्धि 

क 9 कृ ~ ७ १ 
इस उत्करे पर पहुँच चुकी थी । इसलिये अन्तकाल में चतुभु जदास ने 
कहा है--“'जो सूरदास जी परमभगवदीय हैं और सूरदासजी ने श्रीठाकुर 
जी के लक्षावधि पद किये है, परन्तु सूरदास जी श्री आचाय जी महा- 
प्रभुका जस वरनन नाहीं कियो है 7 इसको सुनकर सूरदास जी ने 
कहा है : ड 

“ज्‌ ~ ४ ५9 रौ २ जं ~ 
हि5 ज सती. सगर जस्‌ श्री आचाय री को ही वरनन किय है, 
जो में कछ न्यारी करतो । पर तेने भी सो पूछी है सो मे तेरे पास कहत 
हॉ । सो या कीतन के. अनुसार सगरे कीर्तन जानियो । सो पद-राग 
बिहागरौ--- 

कै ००७३ 
भरोसौ दृढ़ इन चरनन केरौ । 

श्रीवल्लभ नलचंद छटा बिनु सब जग मांध अंधेरी । 

साधन ओर नहीं या कलि में, जासों होत निबेरों। 

'सुर? कहा कहे दविधि आँधरौ बि पोल को चेरो ।१» 

सूर? कहा कहे दुविधि आँधरो बिना मोल को चेरौ | 

इस प्रकार सूरदास ने गोवद्धनधारी भगवान्‌ कृष्ण और गुरु के 
व ~ € ~ NN 
स्वरूप में कोई भेद अङ्गीकार नहीं किया है। आत्मनिवेदन और शरणा- 
गरि न ८8.80 ३ ९ [र 
| गति भी पुष्टि-सेवा के क्रियात्मक रूप हैं, जिनका वर्णन हम पहले कर 
| चुके हे | पुष्टिमाग में नित्यहेवा-विधि और वर्षोत्सव-विधि का बड़ा 

= हे की ~ A ~ ° 

महत्त्व हे) नित्य-सेवाविधि प्रातःकाल से लेकर शयनपर्यत तक की 
होती र जिसके आठ समय होते हैं, जिनका उल्लेख हम पहले कर 
| “पे हे । हमने पीछे सूरसागर के दो संस्करणों का उल्लेख किया ह: 
| संमहात्मक तथा द्वादश स्कन्थात्मक का। आजकल जितने कीत्त न- 
| हे रापत हैं वे प्रायः संग्रहात्मक रूप में मिलते ६, जिनमें अष्टछाप के 
| "पियं के कीत॑न-पदों का संग्रह, आठों भाँकियों के क्रम से दिया ह 
| सागर का संप्रहात्मक संस्करण भी प्रायः इसी क्रम पर दै, जिसक॑ 
| ~ CEN हुए एः 
| _ती हम दूसरे प्रकरण में दे चुके हैं । सूरदास जी के लिखे हुए एक 
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( ४०० ) 


सेवाफल नामक पद का भी उल्लेख मिला है जिसे ही. दीदयत 

गुप्त ने सुरकृत ही माना है। हम इस पद को ज्योंका त्यों उद्घ 
० N 

करते हूँ- 


भजो गोपाल भूलि जिनि जावो, मनुषा देह को यहि है ल्हावौ । 

गुरु सेवा करि भक्ति कमाई, कृपा भइ तव मन में आई। 

यही देह सों सुमरो देवा, देह धारि करिए यह सेवा। 
° fe > पा भन 

सुनो संत सेवा की रीति, करै कृपा भन राखे प्रीति। 


- उठि कें प्रात गुरुन सिर नावे, प्रात सम श्रीकृष्णहिं ध्यावे । 


जोई फल माँगे सोई फल पावे, हरि चरनन में जो चित लावे । 
जिन ठाकुर को दरसन कियो, जीवच जनम सुफल करि लियो। 
जो ठाकुर की आरति करें, तीन लोक वाफे पायन परें। 
जो ठाकुर को करें प्रनाम, विष्णु लोक तिनको निजधाम। 
जो हरि आगे वाद्य बजावै, तीन लोक रजधानी पावै। 
जो जन हरि को ध्यान करावै, गरभ वास में कबहु न आवै। 
जो हरि को नित करे सिंगार, ताकौ पूरन है अङ्गीकार। 
जो दरपन ठाङुरहि दिखावै, चन्द सूये ताको सिर नावें। 
जो ठाकुरहि सुतुलसी चढ़ावे, ताकी महिमा कहत न आवै । 
जो कीतेन ठाङुरहि सुनावे, ताको ठाकुर निकट बुलावै । 
हरि-मन्दिर में दीपक धरे, अन्ध कूप में कबहु न मरे। 
जो ठाकुर की सेज बिछावे, निज पद पाय दास सो कहावै। 
पलना जो ठाकुराहि झुलावै, वेकुएठ सुख अपने घर लावे । 
जो ठाकुरहि झुलावे डोल, नित लीला में करे कलोल। 
उत्सव करि मन आरती करे, ता आधीन रहें श्रीहरे। 
जा ठाकुर को भोग धरावे, सदा परम नित आनन्द पाघे | 
जा पद दीन्ह यशोदा मात, ता सुख की कछु कही न जात | 
ग्वालन सहित गोपाल जिमावें, सो ठाकुर के सखा कहावें। 
ह रो 2 करावे, सो ताको फल तब ही पावे। 

ला गावे, चरन कमल रज तब ही पावे। 
CE जल करे जो पान, सो ठाकुर के रहे सन्निधान | 
जह समाज वेष्णवी होवे, ताकी संगति नित प्रति जोबे। 

देह समपै, उत्तम श्रेष्ठ जानि कें अखे 


जिन हरि की गागर मरिआनो, तिन वैकुण्ठ अपनी स्थिति ठानी। | | 


( ४०१ ) 
जो ठाकर को मन्दिर लेपे, माया ताड़ो कबहुँ न त्रेपे | 
जो ठाकुर को सीधो बीजे, ज़ितने तीरथ. तितने हीने । 
जो ठाकुर की साला पोवे, सोई परम भक्त नित होवे । । 
जो ठाकुर को चन्दन लावे, त्रिविध ताप संताप मिटावे । ४ 
जो ठाकुर के पात्रन मवे, सदा सरवदा निरमल होवै । | 
जो हरि कीतेन सुख सों करे, मुक्ति चारि हू प्रायन परे । ॥ 
सेवा में जो आलस करे, कूकर ह के फिर फिर मरे) 
मनसा जो सेवा आचरे, तब. ही सेवा पूरी परै। 
सेवा को आश्रय करि रहे, दुल सुख प्रचन सबन् के सहै । | 
जो सेवा में आलस लावे, शो जड़ जनम प्रेत को पावै । | 
वेद पुरानन में यो आख्यो, सेवा-रस ब्रज़गोपिन चाख्यो । 
सेवा की यह आदूझुत रीति, श्रीविठ्ठलेश सो राखो प्रीति । | 
श्री आाये प्रभु प्रकट बनाई, करपा भई तब अन्न में आई । 
सेवा को फुल कह्यो न जाई, सुख सुमेर श्री बल्लमराइ । 
सेवा को फल सेवा पावे, “सूरदास” प्रभु हृदे समावे |” 


इस पद में सूरदासजी ने क्रियात्मक और भावनात्मक दोनों 
ही सेवाओं का उल्लेख किया है और क्रियात्मक सेवा को मानसिक 


सेवा का साधन माना है तथा मानसिक सेवा का फल मानसिक 
सेवा ही है । १ 

|, जिन आठौं झाँकियो का हमने ऊपर उल्लेख किया है। उनका 
 वल्लभ-पुष्टि-प्रकाश' में विस्तार के साथ विवेचन हुआ है। मंगला “+ 
| मकी में गुरुस्मरण तथा वन्दना आदि के पश्चात्‌ भगवान्‌ श्रीकृष्ण के 
| परूप को जगाया जाता है, फिर उनको कलेऊ कराया जाता है, ज़िसे 
| पंगलमोग कहते हैं । उसके अनून्त्र मंगला आरती होती है । यशोदा जी 
| फी भावनाओं से भावित होकर ग्रे सब क्रियाएँ की जाती हैं। 
शभ पुष्टिअकारा’ अन्ध में ऋतु के अनुकूल वस्त्र और सामग्री 
| रादि का भी वणन है । 

शङ्गार की झाँक्री में संगाला आरती के अनन्तर अग्रक्मत्‌ के 
हुए को उष्ण ज़ल 0 हण जलसे स्ना कराया जाता है और फिर स्नाज्ञ कराया जाता है और फिर तैलादि 


| गायड्टार, निज पुस्तकालय की पोथी नं० ४६९ | 
| पथा कांकरोलो विद्या विभाग कौ षोथी नं० ४२१० सूरदासकृत सेवाफल 
सू० सा० —५१ : 


क 


( ४०२ ) 


— 


लगाकर वस्त्र-आभरण आदि से स्वरूप को सुसज्जित किया | १ 
जिसके अनन्तर श््रङ्गार-भोग होता है 1 
इसके पश्चात खाल भाव से घेया अरोगाई जाती है, जैसा 0 
“वल्लभ पुष्टि-प्रकाश? में लिखा दै, “पाछे पूर्वोक्त रीति सों गवारे 
धेया की तवकड़ी अरोगाय के डबरा धरके सद्यः फेन समपिये ।' 
ग्वाल के अनन्तर राजभोग की झाँकी हे । शीतकाल में भगवान 
कृष्ण नन्दादिक के साथ घर में भोजन करते हैं और उष्ण कातमे 
यशोदा वन में भोजन-सामग्री भेजती हैं, जिसे छाक भी कहतेहै। 
इसके अनन्तर राजभोग आरती होती है । | 
छै घड़ी दिन रहे जब प्रभु को जगाया जाता है तो उसे उत्थापन. | 
कहते हैं तथा जगाने के डानन्तर जब फल-फूलादि का भोग आता है 
तबं वह भोग की झाँक्री होती है । सन्ध्या आरती की झाँकी में बन से 
गौओं को लेकर श्रीकृष्ण घर आते हैं । इसके अनन्तर आठवीं मागी. 
शयन की हे । पहल्ले व्यास-शयन-भोग आता हे फिर दशेनःआरती 
होती. है! ओर इसके पश्चात्‌ श्रीकृष्ण को पोढ़ाया जाता दै । सूरदासजी 
ने इन आठों समय की झाँकियाँ को आधार मानकर अनेक पद लिखे 
हैं ओर सुरसागर का संप्रहात्मक संस्करण तथा नित्य-कीर्तन के संगर 
इस प्रकार के पदों के भाणडार हैं । 
नित्य सेवा-विधि की भाँति वर्षोत्सव विधि भी पुष्टि-माग में | 
मान्य है । वर्षोत्सवों का क्रम हम पीछे दे चुके हैं। वर्षोत्सव-विधि , 
पर भी सूरदास के अनेक पद हैं। सुरसागर में राम, नृसिंह भरै! 
वामन-जयन्तियों का भी पूरा-पूरा वणेन हे । | 
` पुष्टि-मार्गाय सेवा के तीन अंग हैं। भोग, राग और शह्वार! 
भोग का अभिप्राय यह दै कि खान-पान आदि के उत्तम-उत्तम पदायै 
| तैयार करके विधिपूवेक श्रीकृष्ण को समर्पित करना । भोग के अनतर 
| वह पदार्थ प्रसाद हो जाता है । वल्लभाचाये ने श्रीमदभागवत 
| आधार पर ही इन अंगों को महत्ता दी है और इन तीनों अंग ४ 
| व्याप्त जीवन के सब क्रिया-कलापों को भगवान्‌ को सम | न 
i ६, जिससे बे भगवन्मय हो जाते हें । श्रीमद्भागवत में लिखा दै | 
९ 
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। i ` कामं क्रोधं भयं स्नेहमेक्यं सोहूदमेव च। 
नित्यं हरो विदधतो यान्ति तभ्मयतां द्विते। ~ 

१ वरलभ पुष्टि-प्रकाश ( वेंकटेश्वर प्रेस पृष्ठ १४ 

३ श्रीमद्भागवत, १०।२३।३४ 


( ४०३ ) || 


अर्थात्‌ काम, क्रोध, भय, स्नेह, ऐक्य, सौहाद, इनमें से कोई 
भी भाव यदि हरि के साथ लगाया जाय तो वह लौकिक रूप छोड़कर : 
ईश्वरमय हो जाता है । सूर ने भोग की विविध सामग्रियों और प्रकार 
का विशाद विवेचन किया दै । सूरसागर के पद १०१४ में इन सामग्रियों i 

की एक सुची दी हुई है। | 
बोन भोग की भाँति राग (संगीत), जो कीतेन-भक्ति का मुख्य अङ्ग 
[मं | है, सूरदास में अद्वितीय दै। अपने सूरसागर में उन्होंने अनेक राग- 
है| रागनियों का प्रयोग किया है। “सुरसारावली' में तो रागां की एक | 
| सुचीहीदी हुई दै, जिसमें ललित, पंचम, पट, मालकोस, मेघमालव, 
फ, सारंग, नट, भूपाली आदि ३८ राग गिनाये हॅ! | 
। न... पहले संकेत कर आये हैं कि गोस्वामी विठ्ठलनाथ जी ५॥ 
उक | ने भगवान्‌ के आठ शङ्गारो की कल्पना की है परन्तु वे आठों आङ्गार 
रहौ | भगवान के मस्तक के हैं। कणठ, हस्त, कटि, चरण और मुखादि अंगों 
वा की भी कल्पना की गई । श्श्ज्ञारों के अतिरिक्त सम्प्रदाय में वस्त्रा का 
ले भी वणेन हे । सूरसागर में भगवान्‌ कृष्ण के आउों शृङ्गारो से सम्बन्ध 
पन रखने वाले पद मिलते हें. । कुछ पद सामूहिक श्रगार के भी ऱ्य 
प्र | निम्नलिखित पद उदाहरण रूप में प्रस्तुत किया जा सकता है-- 


एक हार मोहि. कहा दिखावति । 

नख-सिख लों अंग-अंग निहारहु, ये सब कतहिं दुरावति। 

म्रोतिनि माल जराइ कौ टीकौ, करनफूल नकबेसरि। 

कंठसिरी दुलरी तिलरी तर, र हार इक नौसरि। 

सुभग हुमेल कटाव की अँगिया, नगनि जरित की चौकी ॥ 

बहुँटा कर-कंकन बाजूबंद, एते पर दै तौकी। 

छुद्र घंटिका पद नेपुर जेहरि, पग बिछिया सब लेखो । 

सहज अंग शोभा सब न्यारी, कहत सुर "ये देखो* ॥ 
पुष्टि-मागे की क्रियात्मक सेवा में सदाचार का भी महत्व दै | 
सुर के पदों में स्थान-स्थान पर सत्संगति और सदाचार का वणन 
Ge ) मिलता है। जहाँ कवि ने गुरुसेवा और सत्संगति की महिमा का 
| वणेन किया दै, वहाँ सदाचार का महत्त्व भी बताया दै। शुद्धाचरण 
| के बिना हरि की भक्ति संभव नहीं, इसलिए कवि ने विधि-निषेध र 
| सदाचार का उपदेश दिया है विधित सा त. 
) २१९८ ु 
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१ सूरसागर ( ना० प्र स९ 


€ ४०४ ) 


सुर सांधंनां-पथ की शिंक्षायें मानते दे, इसलिये ह, षे 
सदाचार से अधिक महत्व देते हँ। यही कारण हे कि दशम स्कर 
में जहाँ कवि ने कृष्ण औरं गोपियों के रति-व्यापारों का वर्णन किया 
हे; वहाँ ऐसा प्रतीतं होंतां दै कि मानो सूरदास जी ने सदाचार कै 
ओर से आँखें मूँद ली हैं, परन्तु प्रेम भत्ति-रंस-विभोर भावुक मर 


छ ति ~ र 
का हृदय यह कभी नहीं मांन संकता । भक्त का व्यापक उद्देश्य भक्ति 


को ही सांध्य मॉनना है, साधनों को साध्य नहीं। हम यह भी बता 


चुके हैं कि दशम स्कन्ध में कवि का भक्ति-विषयक दृष्टिकोण परिवर्तित- 
सा दिखाई देता है; ओर इसलिये सदाचार आदि का जितना विवेचन 
सुर ने विनय के पदों में या पहले स्कन्धों में किया है उतना दशम 
स्कन्ध में नहीं, फिर भी पुष्टिमार्गीय परस्परा के अनुकूल उन्होंने 
सदाचार-तत्त्व को अपनाया हे । मन:कामना को जीते बिना सूरदास 
जी योग, यज्ञ, ब्रत आदि को व्यर्थ मानते हैं और स्नान, तीर्थ, भजन 
और प्राणायाम निरर्थक हैं । अष्टांग योग आदि का खण्डन भी सूर- 
दास ने सदाचार के आधार पर किया है।' बे कहते हैं, “मनुष्य के 
लिये कडुवचन, पंरनिन्दा; कुसङ्ग, पाप से धन-सञ्चय, गुरु, ब्राह्मण, 
सन्त, सुजन का संग न करना, भगंवदूभजन न करना ओर परपीडन 
करना, कुडुम्ब-सहित डूबने के कारण हैं।* नहुष और इन्द्र-अहिल्या की 
कथाओं में उन्होंने पर-स्री-प्रेम का दुष्परिणाम दिखाया है तंथा संदा- 
चार की शिक्षा दी है? । मोहिनी रूप वाले प्रसङ्ग तथा राजा पुरुरवा 
क वराग्य की कथा में भी सूरदास जी ने नारी के कुसङ्ग की निन्दा की 
दै, फिर राजा अम्बरीप की कथा में भक्त के सदोचारपूरा कार्यक्रम 
का उल्लेख किया है |” दशम स्कन्ध में संदाचार का उपदेश नंगरय- 
सा दै । जहाँ कही श्रीकृष्ण ने गोपियों को सदाचार-पूर्णो मर्यादा-मारग 
अनुसरण ह्ण 4 का उपदेश दिया दै, वहाँ इन्हें मुँह की खोनी पढी 
है | गोपियाँ मर्यादा-माग का प्रत्याख्याने करती हैं और दीनंता पूर्वक 
भक्तिभाव से कृष्ण की कृपा की याचना करती हैं। वास्तव में गोपियों- 
द्वार सुर ने भक्ति की अर्नन्यता एवं चरम-उत्कषे का प्रदर्शन कराकै 


जज | पाप-पुएय की परिभाषा | 
-_ हे कि भक्ति पाप पुण्य की परिभांषाओं से परे है 


१ र, सभा पढे ३७२९ दश इइ. 
२ वही पद ३४८ 

३ वही पद ४१८-४१ ३ 
४ वही पद्‌ ४४८ 


तथे 


कत्त व्य और अकत्त व्य का ध्यान तभी तक 


उत्तीण सम्मा तभी उनके साथ राखलीलां की | 


त | १ 


( ४०५) 
९ ॥ आवश्यक है, जब तक 
कि भक्ति की पूणे-आत्म-समपेश वाली स्थिति प्राप्त नहीं होती। 
दशम स्कन्ध म सूरदास जी ने भक्ति की इसी पूणे स्थिति की ओर 
संकेत किया है। यही कारण है कि कृष्ण ने पातित्रतन्थम की ओर 
गोपियों का ध्यान आकर्षित करके उनकी परीक्षा ली और जव उन्हे 
| इसलिये गोपिया का 
जो सदाचार-अतिक्रमणं दशम स्कन्ध में मिलता है, 
दृष्टि से नहीं देख सकते । 


न ८ “छः: 
कई अङ्ग हैं । हरिनाम-स्मरण का विवेचन पोछे हो चुका है । अनन्या- 


महत्व भी सुर की भक्ति-साधना में बताया जा चुका है। जहाँ तक 


| अनन्याश्रयता का सम्बन्ध है, सुरदांस जी अनन्य भाव से श्रीकृष्ण के 
| उपासक थे । यद्यपि उनकी आस्था भगवान्‌ के सभी लीलावतारों तथा 
| देवों में थी और उन्होंने कृष्णंके अतिरिक्त राम, नृसिह और वामन आदि 


| अवतारों का भी गुंणंगान किया है, तंथापि उनका पूरणी थात्म-समपैण 
कृष्ण के प्रति ही हुआं है । उनके अंनन्याश्रय के भाव को प्रकट करने- 
| वाले पदां में से हेम केवल दो उद्हरण प्रस्तुत करते हैं-- 
| मेरो मन अनंत कहाँ सुख पावै । 
जैसे उड़ि जहाज को पंछी, फिर जहाज पे आवै। 
कमल नेन को छाँडि महातम और देवं को धावे । 
परम गंग को छाँडि पियाँसो दुर्मति कूप खनावे। _ 
जिन मधुकर अम्बुज-रस चाख्यौ क्‍यों करील फल खावे । 
सूरदास प्रभु कामधेनु तंजि छेरी कोन दुहावे !' 
मन सें र्यौ नाहिन ठौर । 
श्री नंदनन्दन अछत कैसे आनिये उर औरं । 
चलत चितवत द्यौस जागतं सपने सोवत राति। 
हृदय से वह मदन-मुंरति छिन न इत उत जाति। 
कहत कथा अनेक उधौ लोग लोभ दिखाय । 
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उसे हम सामान्य 
पुष्टिमार्गीय भक्ति में प्रभुसेवा से सम्बन्ध रखने वाले और भी: 


| श्रयत्व और भगवान्‌ की भक्तेवंत्सलता भौ इसी के अङ्ग हैं। भगवान्‌ 
| को भक्तवत्सलता का वर्णन गत प्रष्ठों में हो चुका है। सत्सङ्ग का 


| ह । 


(४०६ ) 


स्याम गात सरोज आनन ललित मृदु मुख हास । 

सुर अनेक दरस कारन, मरत लोचन प्यास ।' 

पुष्टिमार्गीय भक्ति में श्रीवल्लभाचाये और विट्टलनाथ जी ने 
जाति-पाँति का कोई भेद नहीं रखा था। सूरदास जी ने भी अनेक 
पदों में ऐसे भाव प्रकट किये हैं कि भगवान्‌ की भक्ति का द्वार सव हे 
लिये उन्मुक्त दै । वहाँ छोटे-बढ़े, स्त्री-पुरुष और जाति-पाँति का कोई 
ध्यान नहीं । श्रीपति के दरबार में कोई जाति-पाँति नहीं पूछता । वे तो 
ऐसे पारस पत्थर हैं, जिनके स्पश से लोहे का खोट भी मिट जाता है। 
वे तो भाव के ही ग्राहक हैं । 

सूरदास के पदों में दीनता भी स्थान-स्थान पर प्रदर्शित की गई 
दै । पुष्टिमार्ग में हरि को सन्तुष्ट करने का एकमात्र उपाय दीनता है। 
सुरदास जी के विनय के पर्दो में देन्य भाव का निर्मल खोत बढने 
वाले अनेक पद हैं। | 

क्रियात्मक सेवा के पश्चात्‌ भावनात्मक मानसी सेवा का | 
प्रारम्भ होता दै । इसका प्रारम्भ समर्पण क्रिया के पश्चात्‌ मानना 
चाहिये क्‍योंकि. इसकी सिद्धि तनुजा और वित्तजा सेवा द्वारा एकादश 
इन्द्रियां और मन के विनियोग होने के अनन्तर हो सकती है । इसमें 
विशुद्ध प्रेम की प्रधानता दै, इसीलिए इसका नाम प्रेम लक्षणा-भक्ति 
निगु'णा-भक्ति, परा भक्ति या शुद्ध पुष्टि कहा गया है । गोपियां 
विशुद्ध प्रेम की प्रतीक हैं । इस प्रेम-भक्ति में आत्म-निवेदन के द्वारा | 
ब्रह्म सम्बन्ध कराया जाता है और फिर भक्त के लिए भगवान्‌ 
अतिरिक्त कुछ नहीं रहता, इसलिए सम्बन्ध-स्थापन, आत्म-निबेदन | 
आर शरण-गमन- इन तीनों के एकीकरण को ब्रह्म-सम्बन्ध कहा गया. 
है। हम पहले कह आये हैं कि नवधा भक्ति प्रेमलक्षणा-भक्ति मे | 
साधन है तथा प्रेम की सिद्धि विरह से होती है क्‍योंकि विर में 
भक्ति की अनन्यता की पुष्टि हो जाती है। सूरदास जी ने नव 
भक्ति का जो विवेचन किया है, उसका वर्णन हम पीछे कर चुके रै! 
इनका विरह-वणेन भी हिन्दी-साहित्य में बेजोड़ दै । 

पुष्टि-मागे में जो तीन आस्थायें मानी गई कै प्र उनका वणन | 
भी सुरदास वे पर्दो में मिलता है। वे तीन अवस्थायें हैं-स्वरूपार्सा! | 
लीला सक्ति और भावासक्ति हैं। भावासक्ति और स्वरूपासकि | 


| 
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अभिप्राय कवि के उन लीला-वणेनों से दै, जिनमें कवि ने अपनी 
पूरो तल्लीनता दिखलाई है। वास्तव में सारा सुरसागर भगवान्‌ की 
लीला सम्बन्धी पदों का संग्रह दै। सुरदास जी को वल्लभाचाये जी 


ने लौलापद गाने का उपदेश द्या ओर उन्हाने नन्दालय से लेकर 
क | भगवान्‌ की सारी ब्रज-लीलाओं का वर्णन किया है । भगवान्‌ कृष्ण 
र की बिविध लीज़ाएँ भक्त की तन्मयता के सुलभ ओर स्वाभाविक साधन 
गो है, जिनमें इन्द्रियां की वृत्तियाँ केन्द्रीभूत हो जाती हैं। सूरदास की 


गोपियाँ आदश भक्त हें और कृष्ण के रूप-माघुये तथा उनकी विविध 

लीलाओं का वणेन उनके काव्य का प्रधान विषय है। भगवान्‌ के 

| लीलाधाम में सुर की इतनी आसक्ति है कि वे उसे छोड़कर अन्यत्र 

| नहीं जाना चाहते ओर वास्तव में वे त्रजधाम को छोड़कर अन्यत्र 

i कहीं नहीं गये । 

| जहाँ तळ सूर की भक्ति का सम्बन्ध है, उसके विविध अङ्गां पर 
हम पिछले प्रकरण में प्रकाश डाल चुके हें । इस प्रकार सूर में पुष्टि- 
मार्गीय भक्ति के प्रायः सभी तत्व मिल जाते हैं, यद्यपि सूरसागर में 
स्पष्ट रूप से पुष्टिमाग का उल्लेख नहीं दै। द्वारकादास पारीख ने अपने 

में | सूर निणेयः नामक मन्थ में लिखा दै -- 

कं, “सूरदास जी की प्रायः समस्त रचनाएँ पुष्टिमार्गीय सिद्धान्तों के 

याँ | अनुकूल हैं। ऐसा होने पर भी कुछ विद्वानों ने आश्चयेपूवेक लिखा दै 

रा | कि सूरदास ने पुष्टिमार्ग का प्रत्यक्ष उल्लेख नहीं किया दै । हिन्दी- 

के साहित्य के अनेक विद्वानों ने सूरदास की रचनाओं का भलीभाँति 

न | अध्ययन नहीं किया दै इसीलिये उनका सुरदास-विषयक मत कभी- 

या | कभी भ्रमात्मक हो जाता है।”* 

मं | ` सूर-निर्णय के लेखकों ने सूरदास के ऐसे पदां को उदूघृत भी 
| किया है, जिनमें पुष्टिमागे का स्पष्ट उल्लेख दे ! उन में से एक पद नीचे 

था | दिया जाता है :-- 

हरि मैं तुम सां कहा दुराउँ । न; 

जानत की पुष्टि पंथ मोसो कहि कहि जस भरटाउ | 

मारग-रीति उदर के काजें सीख सकल भरमाऊ | 


त | ७ YR 
ल्‌ | , अति आचार चार्‌ सेवा करि नो गे क सेवा करि नीके करि-करि पंच रिमाऊं! __ _ 
का 


२ सूर-निणंय से उद्‌'रत ॥ 


| 
| १  सूर-निर्णय ( अग्रवाल प्रेस मधुरा ) ४४ १° 
| रव 

| 

| 
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लेखक महोदयों ने इस प्रकार: के उद्धरण देकर यह ॥ | क 
की चेष्टा की है कि सूरदास जी ने अपनी रचनाओं सें पुष्टि-मागे हि 
प्रत्यक्ष उल्लेख किया है तथा यह भी सिद्ध करने की चेष्टा को रे] 


सूरदास की समस्त रचनाएँ पुष्टि-मागे के सिद्धान्त के अनुकूल हैं। 
हम उनकी दोनों ब्रातों से सहमत नहीं हे । सूरदास जी के जो सुद्ध 


उन्होंने दिये हैं, उनके हम सुरदास जी के होने में ही सन्देह करते हैं। 


दूसरे, सूरदास जी को पुष्टि-मारो का प्रत्यक्ष उल्लेख अपनी रचनाओं 
में करने की आवश्यकता भी नहीं थी। पुष्टि-मार्गीय सेवा उनका 


७ ४5 C 
परमधाम था ओर उनका जीवन स्वयं पुष्टि-साग की व्याख्या था | 


इसलिये उनकी रचनाओं में पुष्टि-मागे का उल्लेख होने अथवा न 
होने से क्रोइ अन्तर नहीं प्रड़ता । जहाँ तक रचनाओं का प्रश्‍न है, हे 
यह मानना ही पड़ेगा कि उनको बहुत सी रचनाएँ पुष्टि-मार्ग में दी क्षित 
होने से पहले की भी हैं परन्तु इसमें कोई सन्देह नहीं कि सुरदास जी 
को रचनाओं में सभी पुष्टि-मार्मीय तत्त्व आ गये हें । श्रीनाथ जी, 


नवनीत प्रिय जी और मथुरेश ज़ी, जो पुष्टि माग के प्रधान स्वरुप 
हैं, सभी का वर्णन सूर की रचनाओं से मिल जाता है ! इस प्रकार | 


सूरदास जी पुष्टि-मागे के स्तम्भ कहे जा सकते हैं। 'वात्ता साहिल! 
में हमें इस बात का साच्य मिल जाता है कि सम्प्रदाय में सूरदास जी 
की बड़ी मान्यता थी। वे “थष्टसखान' में से एक थे, अष्ट छाप के 
आठौं महानुभाव श्रीनाथ जी के अन्तरंग सखा माने गये हैं, जो उनकी 
नित्य लीला में सदा उनके साथ रहते है । पुष्टि-सम्प्रदाय में ऐसी 
मान्यता हे कि जब संवत्‌ १५३५ में श्रीनाथ जी का प्राकट्य हुआ तसौ 
से सखा भी उनकी सेवा करने के लिये भूतल पर प्रकट हुए । श्रीहरिराय 
जी ने 'अष्टसखान” की वात्ती पर भाव प्रकाश” नामक टिप्पणी लिखी 


है, जिसमें उन्होंने अष्टसखान के साम्प्रदायिक महत्त्व का विवेचन किया 


है। अष्ट छाप-परिचय में इस बिषय में यह लिखा है-- 


“गिरिराज तलहटी नित्य लीला भूमि है । यहाँ श्रीनाथ जी 
स्वामिनी-सहित नित्य लीला करते हैं और थे आठो सखा उनकी 
| स भ आठा पहूर उनके साथ रहते हैं अष्ट सखाओं 


लीलात्मक स्वरूपा की दो प्रकार की स्थिति है, वे दिन में ठाकुर जी 
के सखा रूप से उनकी वन-लीला का सुख प्राप्त करते हैं और रात म 
स्वामिनी जी की सखीरूप से निक्ुळ्ज लीला करे सुख का 'अतुभव करते 
हैं। गिरिराज नित्य निकुञ्ज के आठ द्वार हे और अष्ट छाप्न के आठी 
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| घि च्छ ~ के 
| सखा इनके अधिकारी हैं। वे इन द्वारा पर रहते हुए ठाकुर जी की 
| सेवा सदेव करते रहते हँ। लौकिक लीलाओं में वे भोतिक शरीर से 


~+ स्थि च्च 3 ३. ~ 
उन द्वारां पर स्थित रहते ह आर लोकिक लीला की समाप्ति 
पर अपने भौतिक शारीर को त्याग कर अलौकिक रूप से नित्य लीला 


= 


~ ज्‌ चड 
में विराजमान रहते हें । पुष्टि-सम्प्रदाय क्री भावना के अनुसार 
| त्रष्ट छाप की लीलाओं का उभयस्वरूप, उनको लीला-सक्ति और 
| उनके अधिकृत ठ्वाराँ का विवरण इस प्रकार है-- 


का | सं० अष्टसखा लीलात्मक रूप लीलासक्ति अधिकृत द्वार 


११५ [oS . 
१ कुम्भनदास अजुनसखा, विशाखा सखी निकु'ज लीला आन्यौर 
२ सूरदास कृष्णसखा, चंपकलता सली मानलीला चन्द्र सरोवर 
३ परमानंददास लोकस खा, चन्द्रभागा सखी बाललीला सुरांभकुण्ड 


४ कृष्णदास ऋषमस'ला, ललिता सखी रासलीला बिलछूकुंड 
| ५ गोविदस्वामी श्रीदामाखखा, भामा. सखी आँखमिचोनी कदमखंडी 


६ छीतस्वामी सुबलसला, पद्मासली जन्मलीला अप्सराङुंड 


| ७ चतुभु जदास विशालासला, विमलासखी अन्नकूट लीला रुद्रकूट 
| ८ नन्ददास भोजसखा, चन्द्ररेखा सखी किशोर लीला मानसी गंगा' 


पुष्टि-सम्प्रदाय के ये आठौं महानुभाव दैवी जीव माने जाते हैं ! 


| वात्ती से यही ज्ञात होता है कि उनको श्रीनाथ जी का साक्षात्कार भी प्राप्त 


था। उत्थापन-झाँकी के प्रमुख कीतेनकार सुरदास जी थे। उनका इन 
सब सखाओं में विशेष महत्व है। साहित्य ओर कला की दृष्टि से 


| परमानन्द स्वामी ओर सुरदास जी को सम्प्रदाय में सागर बताया गया. 


है परन्तु अष्टछाप का वास्तविक गौरव सूरदास के कारण ही है। 
गोस्वामी विट्टलनाथ जो ने सूरदास को पुष्टिमागे का जहाज बताया 
है। सूरदास की वार्ता में लिखा ह | 

' सो तब श्री गुसाई' जी आप श्रीमुख सों सगरे वेष्णवन सा 
आज्ञा किये--जो पुष्टिमारग को जहाज जात है, जो जाको कछ लेनों 


| होइ सो लेड और उहाँ जायके सुरदास जी को देखो” 


हरिराय जी की भावना के अनुकूल जहाज का आशय यह है 


रै 


कि जिस प्रकार किसी जहाज में कोडे व्यापारी व्यापार के लिये 
नर ती 


| ' अष्टछाप-परिचय (अ्रग्रवाल प्रस मधुरा) एष्ठ ६८, ६३ 
२ सूरदास की वार्ता प्रसङ्ग ११ (अग्रवाल प्रेस मधुरा) 
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| अनेक वस्तुओं को भरता है, उसी प्रकार सूरदास जी के हृदय | न 
प्रकार की अलौकिक वस्तुएँ भरी हैं। श्री चतुसु जदास जी ने ऋ | 
| समय में सूरदास जी से पूछा है-- | 
hd “जो सूरदास जी;तुम बिन अलौकिक भाव कौन दिखांबे नो 
अब थोरे में श्रोआचार्य जी को यह पुष्टिमारग है ताको सरूप सुनावो, | 
सो कौन प्रकार सों पुष्टिमारग के रस को अनुभव करिये । वा समय 
सृरदास जी ने यह पद गायो । सो पद्‌ 


“राग सारंग? 

भज सखि भाव भाविक देव । 

कोटि साधन करो कोऊ, तोऊ न माने सेव। 

धूमकेतु कुमार माग्यो, कोन मारग प्रीति। 

पुरुष ते तिय भाव उपज्यो, सबै उलटी रीति। 

वसन {भूषन पलाटि पहर, भाव सों .संजोय। 
. डलटि मुद्रा दई अडून, वरन सूधे होय । 
` बेद विधि कौ नेम नहि, जहाँ प्रेम की पहिचान । 

ब्रजवधूवस कियौ मोहन, सूर चतुर सुजान | 

सो पद सूरदास जी ने सारे वेष्णवन को सुनायौ* | 
` अन्तकाल में गुसाई विठ्ठलनाथ जी ने स्वयं सुरदास जी से 


'पूंछा, "हे सूरदास जी ! इस समय आपकी चित्तवृत्ति कहाँ दै !” उस. 
समय सूरदास जी ने ये पद गाये-- | 


A दा. ७१ 


कै राग विहागरो 
` बलि बलि हौं कुवरि राधिका, नन्द सुवन जासों रति मानी। 
बे अति चतुर तुम चतुर सिरोमनि, प्रीत करी कैसे रही छानी। 
वें जु धरति तन कनक पीतपट, सो तौ सब तेरी गति ठानी। 
ते पुनि स्याम सहज बे शोभा, अम्बर मिस अपने उर आती | 
पुलकित अङ्ग अब ही हे आयो, निरखि देखि निज देह सयानी | 
पीर सुजान सखी के बू सुर' सुजान सखी के बूझे, प्रेम प्रकास भयौ विहसानी । | 


सभी तत्व भागवत में मिल जाते हैं परन्तु उनका स्वरूप ईस प्रकार 
वमी तत्व भागवत में मिल जाते ९ परा अ ० 
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तथा 
राग विहागरो 


खञ्जन नेन रूपरस माते। 

अतिसे चारु चपल अनियारे, पल पिंजरा न समाते | 
चलि चलि जात निकट स्रवननि के, उलटपलटि ताइँक फँदाते । 
सूरदास अव्जन गुन अटके, नतर अबहि उड़ि जाते ।* 


इन पदों के गाने के अनन्तर सूरदास जी ने युगल स्वरूप का 
ध्यान करके इस लौकिक शरीर को छोड़ दिया । इस प्रकार सूरदास जी 
की वार्ता के अन्त में लिखा है>> 


“या प्रकार सूरदास जी मानसी सेवा में सदा मगन रहते । तातें 
इनके माथे श्री आचार्य जी ने भगवत्सेवा नांही पधराये। सो काहे ते 
जो सूरदास को मानसी सेवा में फल रूप अनुभव है। सो ये सदा 
लीलारस में मगन रहत हैं ।?१ 


सूरदास जी की वाती में देन्य और परोपकार का बड़ा महत्त्व 
बताया है और अन्तःसाच्य और बाह्यसाक्ष्य से स्वतः ही सिद्ध हो 
जाता दै कि सूरदास जी में पुष्टिमागे के सभी तत्व विद्यमान थे और 
इन्होंने अपने गुरु वल्लभाचार्य जी के वचनों का अनुसरण करके 
उनकी भक्ति-भावना को स्पष्ट करने के लिए अधिकांश पदों की 
रचना की । 


पष्टिमार्गीय तत्त्व 'की दृष्टि से श्रीमद्भागवत को सूरसागर की तुलना 
में नहीं रखा जा सकता । यह बात अवश्य दै कि वल्लभाचाय जी ने 
पुष्टिमार्गीय भक्ति का सूत्र श्रीमद्भागवत से ही ग्रहण किया था और 
भागवत के दस लक्षणों को बताते हुए भागवतकार ने पोषण 
तदनुग्रहः? कहा भी है। इस अनुमह का वर्णन, जसा कि हम पहले 
कह चुके हैं, विशेषरूप से भागवत के छठे स्कन्ध में हुआ दै! ग 
इस स्कन्ध का पुष्टि-सम्प्रदाय में विशेष महत्व है । पुष्टि सस्भदाय 


नन->>> 


१ सूरदास की वार्ता प्रसङ्ग १३ ( अग्रवाल प्रेस मधुरा ) पछ १, १३ 
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साम्प्रदायिक नहीं है, जैसा कि वल्लभ-संप्रदाय में । भागवत | भक्ति | 


का विवेचन करते हुए हमने प्रायः उन सभो तत्त्वों का विवेचन किया 
है, जो पुष्टि-माग में गिनाये गये हैं। पुष्टि-मागे में भागवत कौ 
भाँति भगवान्‌ श्रीकृष्ण को ही सेव्य माना हे । अन्तर केवल इतना 


है कि पुष्टि-मार्ग में भगवान्‌ कृष्ण के संयोग-विप्रयोगात्मक-श्ृङ्गार- 


रसरूप को महत्व प्रदान किया गया है ओर यशोदोत्संग-ल्ञालित | 
कि न ~ ~ खोर रश 
श्रीकृष्ण पुष्टि-मार्गीय भक्त के आराध्य देव साने गये हैं । पुष्टि-मार्म 


में इन्हीं स्वरूपों की सिद्धि पूर्णतया की गई है ओर श्री स्वामिनी 


जी को रमण का मुख्य साधन माना हे तथा उनके अनन्तर उनकी 


सखिया को। श्रङ्गारस की उद्दीपन-सामग्री वृन्दावन गोवन, 
यसुनातट आदि को माना है । पुष्टि-मागें में सारस्वत कल्प की 
लीला को. महतव दिया है, क्योंकि कहा जाता है कि सारस्वत कल्प 
में ही श्रीकृष्ण का पूणेवतार था । श्रीकृष्ण ने अजुन को गीता का 
उपदेश श्वेत वाराह कल्प में दिया था । उल्ल कल्प में पुरुषोत्तम का 
आविर्भाव संकर्षण व्यूह में माना गया है। सारस्वत कल्प. की लीला 
को पुष्टि-मार्ग के अनुकून भागवत में माना गया हे ओर पुष्टि-मार्ग 
कौ. उःपत्ति श्रीमद्भावद्‌गोता ओर श्रोमद्भागवत से मानी है। यह 
पुष्टि-माग फत्तरूप है। तस्वार्थद्रोप-निबन्ध के भागवतार्थ प्रकरण में 


वल्लभाचाये ने अलग-अलग अकरण सानकर भागवत की व्याख्या 
की है। 


» य पुष्टिमार्ग को स्वरूप-भावना, लीला-भावना तथा भाव-भावना 
तीनों भावनाओं को संगति 'श्रोमदूभागवत से लगाई गई है । स्वरूप” 
भावना का अर्थ स्वरूप-स्थिति-भावना है। श्री जी स्वरूपात्मक और 
श्रीमद्भागवत पुस्तक लीलात्मक मानी गई हे । भागवत के प्रथम 
और द्वितीय स्कन्ध दो चरणारविन्द, तृतीय और चतुर्थ स्कन्ध दो 
ऊरु, पंचम और पठ स्कन्ध दो जघाएँ, सप्तम स्कन्ध दक्षिण हस्त, 
अष्टम ओर नवम स्कन्ध दोनों स्तन, दशम स्कन्ध हृदय, एकादश 
“ष्य मस्तक, द्वादशा स्कन्ध वाम हस्त तथा श्री जी दक्षिण हाय 
की मुठ्ठी बाँधकर अगूठे का प्रदर्शन करातो हैं, जिससे मतां 
क. क आकषण करती हैं। वल्जभ-पुष्टिप्रकाश के तृतीय भाग 
भगवान्‌ के सब स्वरूपो की विस्तृत व्याख्या की गई दै और, 
इनकी संगति श्रीमदभागवत से जगा (गडदे (68 16 9 
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हम पहले ही कह चुके हैं कि पुष्टि-मार्ग में प्रेम भक्ति ही 
साध्य है और वेधी भक्ति साधन-स्वरूपा है । श्रीमद्भागवत में 
प्रेम-भक्ति को डो पराभक्ति कहा गया है, इसलिए पुष्टि-भक्ति 
के प्रेम-तत्व के सूत्र का आधार श्रीमद्वागवत ही कहा जा 
सकता है । 


सत्संग-सहिमा, भक्त-महिमा, गुरु-महिमा आदि का वंन 
श्रीमद्भागवत सें स्थान-स्थान पर हुआ है परन्तु सेवा-पक्ष और विशेष 
कर सेवा-विधि युष्टि-सम्प्रदाय की अपनी है, पुष्टि-सम्प्रदाय में सेवा- 
विधि के विस्तार का एक ओर भी कारण था। उस समय मुगलों के 
वैमव-पूणे तथा विलासी जीवन के कारण हिन्दू समाज अवनति की 
| ओर जा रहा था; पुष्टि-सम्प्रदाय की सेवा-पद्धति ने हिन्दुत्व को 
| रखने में बड़ी सहायता दो । इस वैभव के समक्ष हिन्दू-समाज ने 
यवन-वेभव को भी तुच्छ समझा और अपने स्वाभिमान को ठेस न 
| लगने दी । श्रीमद्भागवत के एकादश स्कन्ध में भगवान्‌ की पूजा-विधि 
| का वर्णन हुआ है । हम उस पृजा-विधि को सेवा का रूप न देर 
उपासना का ही रूप देंगे। वल्लभाचार्य के समय में और सम्प्रदायों 
में भी सेवा-विधियाँ प्रचलित थीं | ब्रज में ही कुछ ऐसे सम्प्रदाय थे, 
जिनमें सेवा का बड़ा महत्व था। वल्लभाचार्य जी ने अपनी सेवा- 
विधि में प्रायः सभी का समन्वय प्रस्तुत किया और उनके अनन्तर 
उनके सुपुत्र विट्टलनाथ जी ने उसको व्यवस्थित रूपए दिया । 


सूरदास जी की भक्ति-साधना जहाँ एक ओर भागवत की 

भक्ति से प्रभावित है, वहाँ दूसरी ओर कवि वल्लभ सम्प्रदाय की मर्यादा 
का भी यथावत्‌ पालन करता है । वह स्वयं एक उच्च कोटि का भक्त 
है और समाज पर पड़े विदेशी विलासिता के प्रभाव से वह अनभिज्ञ नहीं 
है । इसके अतिरिक्त अनेक मत-मतान्तरों ओर सम्प्रदायो के जाल भी 
| उसकी दृष्टि से ओझल नहीं हैं । सूरदास की रचनाओं में इन सभी 
परिस्थितियां और मर्यादाओं का समन्वय दै। पुष्टिमार्गीय तत्त्व 
| का उन्होंने बड़ा मनोवैज्ञानिक विश्लेषण किया है। कृष्ण-चरित्र में 
| अत्यधिक अतिमानवता का स्वभाव से ही निषेध करके कवि ने पुष्टि- 
| मार्गीय भक्त को सर्व साधारण के लिये सुगम बनाने का प्रयत्न किया 
` | है, इसलिये सूरदास न तो वैष्णव-अलंकारों के बन्धन में बँधे, नही 
| होने भागबंत का ही गुणगान किया और न ही बढ्लभाचाये जी 


ने प्यान्सासवपापस्यासनेकच्यारडोय क 
क ऋ * ~ 
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द्वारा प्रतिपादित पुष्टि-भक्ति का विवेचन अपना ॥ | समन ॥ 
इसलिये सूरदास पुष्टिसम्प्रदाय में दीक्षित होते हुए भी साम्प्रदायिक 
से बहुत दूर थे और भागवत का अनुसरण करते हुए भी भागका, 


च 


निरपेक्ष थे । उनका अपना अलग व्यक्तित्व हे। उनका काव्य एक महान्‌ 
सागर है, जिसमें अनेक प्रकार के रत्न छिपे हैं। मरजीवा बन | 
कोई चाहे तो उन्हें निकालने का प्रयत्न कर सकता है । | 


एँकादश अध्यायं 
सूर का काव्यपत्त 


पर आलोचना का सामान्य रूप-- 


आजकल किसी भी कवि के काव्य को आलोचना की कसौटी 
पर कसने का प्रायः रिवाज-सा हो गया दै । आलोचना के जो मान- 
| दरड निर्धारित किये गये हैं, उनमें प्राधान्य पाश्चात्य प्रणाली का ही दै । 
' द्यपि काव्यशास्त्र की परम्परा भारतवर्ष में भी पूणता को पहुँची हुई 
थी तथापि इस बात को अस्वीकार नहीं किया जा सकता कि समा- 
लोचना के क्षेत्र में पाश्चात्य विद्वानों की विशेष देन है । आलोचना 


~ 


| का रूप यूनानियों से तथा उसका श्रीगणेश “होमर से प्रारम्भ हुआ । 
हुआ 


| होमर ने आलोचना-चेत्र में पथ-प्रदशेन के लिये अनेकं संकेत और 
सिद्धान्त निश्चित किये। साहित्य का उद्देश्य मनुष्यों कों संत्‌ की 
ओर प्रवृत्त करना बतलाया गया ( प्लेटो ने साहित्य को उपदेशात्मंक 
| मान कर समालोचना में आदर्शवादितां कॉ समावेशं किया । वह 
| लौकिक सत्य को अलौकिक सत्य की ही छायां मानता था और उसी 
कला को उत्कृष्ट मानता था, जो नैतिक ओर दार्शनिक सत्य पर 
आधारित हो । अरस्तू ने कल्पना का संयोग करके कला का स्वतन्त्र 
| अस्तित्व स्थापित किया । प्लेटो ने उसमें सुन्दरं और शिव का समन्वय 
| किया था, अरस्तू ने सुन्दर को शिव से अधिक महत्त्व दिया ओर 
| कला के सत्य को भाव का सत्य बताया । इस प्रकार कला में रूप- 
| सौष्ठव की प्रतिष्ठा हुई । रोम वालों ने यद्यपि यूनानियों का अनुकरण 
किया तथापि उन्हांने कला की उपयोगिता पर विशेष बल दिया । 
| रोम के आलोचकों में दौरेस का नाम उल्लेखनीय दै, जिसने साहित्य 
| को ही प्रधान हित माना है । मध्य-युग के विचारको ने कविता और 
। कला को विशेष महत्त्व नहीं दिया । काव्य को उन्होंने केवल बुद्धि का 
| विलास बताया और उसे पद्यकृत कल्पित कथा कहकर चलते बने । संत 
| आगस्टिन, डाँटे आदि इसी प्रकार के आलोचक हैं। डॉटे ने रूप” 
सौष्ठव पर विशेष बल दिया और पद्य की अपेक्षा गद्य को ही भाषा की 
आन्तरिक शक्ति का प्रतीक माना दे । १ र्ड 


omer essere 
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पुनरुत्थान काल में यूरोप में अन्य विचारो के प्रसार ॥ | साथ. 
साथ आलोचना को भी नई गति मिली और इस चेत्र मे 
नेतृत्व किया, फिर फ्रांस में समालोचना का रूप भी व्यवस्थित हुआ 
ओर वहाँ शास्त्रीय आलोचना का श्रीगणेश हुआ । 
ने साहित्य के विभिन्न अङ्गाँ को लेकर विस्तृत 


जानसन ओर बौब के नाम उल्लेख योग्य हैं । फ्राँसीसी आलोचक 
में बोयलो, रेपिन और लैबौस्यू विशेष प्रसिद्ध हुए । १८वीं शताब्दी | 


में इसी प्रकार की आलोचना का उत्थान जमेनी में भी हुआ; कान्ट 


और गेटे ने इस आर विशेष महत्त्वपूर्ण कार्य किया । कान्ट, सन 


को विशेष महत्व देता है और उपयोगिता से उसका सम्बन्ध 

बताता, जबकि गेटे कला और कविता में व्यक्तित्व को ही प्रध 
दै ओर शैली को ही लेखक की अन्तरात्मा की अभिव्यक्ति बताता है। 
इसके साथ-साथ श्रेष्ठ कविता में उसने वास्तविकता को महत्व दिया है 
ओर उसका. बाह्य संसार से भी सम्बन्ध बताया है। अठारहवी 
शताब्दी में यूरोप में आलोचना-क्षेत्र में एक क्रान्ति हुई और उसके 
सिद्धान्तों में एकरूपता न रही । आलोचना की शास्त्रीय पद्धति का 
बिरोध हुआ, कलाकार के लिये कोई बन्धन स्वीकार न क्रिया गया 


तथा कला और प्रकृति का सम्बन्ध स्थापित किया गया । उन्नीसवीं 
शताब्दी तक आते-आते आलोचना का ओर भी विकास हुआ। 
कार्लाइल, आर्नाल्ड, रस्किन, पेटर आदि उन्नीसवीं शताब्दी के मुख्य 
आलोचक हैं। इन आलोचकों ने एक प्रकार से अपने वेवी 
सिद्धान्तों का समन्वय. किया तथा रोमान्सवाद व शास्त्रीयता के 
सामम्जस्य की एष्ठभूमि पर आलोचना के सिद्धान्त आधा रित किये । 


[नता देता 


« आधुनिक आलोचना 
रिचडेस | अ ` और क्रोचे 
Literary Criticis 
किया है । उन्होंने काव्य के सव्य, शिव और सुन्दर की ब्याख्या की 


पज ७ न ~ 
है | कोचे और रिचडेस बहुत सी बातों में एक मत हैं परन्तु भावों की 
शषणीयता के प्रश्‍न पर उनका मतवेभिन्य दै । 


शास्त्र पर सर्वाधिक प्रभाव आई० ९९ 
का है। क्रोचे ने अपने Principles of 


वहाँ के आलोचन । 
व्याख्या प्रस्तुत को। | 
आलोचना के इस शास्त्रीय पक्ष का प्रभाव अँग्रेजी-आलोचना पर भी 
पड़ा, और इंगलैंड में भी आलङ्कारिकता, रूप शैली, भाषा पद-योजना | 
आदि पर विचार किया गया। अंग्रेज आलोचकों में सिडनी, पेन- | 


नहीं | 


प) नामक मन्थ में अपने सिद्धान्तों का प्रतिपादन! 


इटली ने | 


° 
PSS Mires, Co या ne 


प्र घो (लन) 


EAA ~ 
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भारतीय काव्य-शास्त्र की परम्परा 
जाती है, क वेद मंत्रों भें भी हमें अलङ्कारो प्राकृतिक दृश्यों तथा 
आक शेली आदि के दशन होते हैं । भरत के नाट्यशास्त्र में रस- 
सिद्धान्त ऑर गुण-अलङ्कारादि का विवेचन हुआ है । नाट्यशास्त्र की 
रचना से प्रतीत होता है कि उससे पहले भी काव्य शास्त्र के ग्रन्थों 
की सृष्टि हो चुकी थी, निरुक्त में _तो कहीं-कहीं गुण-दोप-निरूपण की 
पद्धति के दशेन होते ही हें । पुराणों में भी काव्य-शाख के नियमों का 
उल्लेख मिलता दै । इंस्वीय सन्‌ ६०० के पश्चात्‌ तो यहाँ काव्य-शास्र 
विषयक अनेक ग्रंथ लिखे गये, जिनमें भामह का काव्यालंकार, दरडी 
का काव्यादर्श, उद्भट का अलंकार-सार-संग्रह, वामन का काव्यालंकार- 
सूत्र, रुत्रट का काव्यालंकार, आनन्द वद्धेन का ध्यन्यालोक, राजशेखर 
की काव्य मीमांसा, कुन्तक का वक्रोक्तिजीवित, धनञ्जय का दशरूपक, 
मस्मट का काव्यप्रकाश, रुय्यक का अलङ्कार-सवस्व, विश्वनाथ का 
साहित्यदर्पण और परिडतराज जगन्नाथ का रसगङ्गाधर प्रसिद्ध है। 
भारतीय परम्परा में आलोचना को पाश्चात्य ढंग- से विभाजित नहीं 
किया गया दै । यहाँ के आचार्यो' ने काव्य की परिभाषा, प्रयोजन, गुण 
दोष तथा विविध अ'गों पर विचार क्रिया हे । रस ओर अलंकारों 
को विशेष महत्व दिया गया हे तथा मूल-प्रवृत्ति काव्य की परिभाषा 
की ओर रही है। भामह ने 'शब्दाथो सहितं काव्यम?, मम्मट ने “तददोषौ 
शब्दार्थौ?, विश्वनाथ ने “वाक्य' रसात्मकं काव्यम्‌? तथा पण्डित राज 
जगन्नाथ ने रमणीयाथै प्रतिपादकः शब्द: काव्यम्‌’ माना है | इन प्रि- 
भाषाओं में वाह्य अन्तर होते हुए भी तात्विक अन्तर नहीं है क्योंकि 
प्रायः सभी आचार्यो' ने रख को ही काव्य की आत्मा अंगीकार किया 

और छन्द को उसका सहायक तथा गुणों को उत्कषे-हेतुक माना है। 


अथे की अभिव्यक्ति के लिये विशिष्ट ढंग के पदों का. प्रयोग 
करने को “रीति” संज्ञा दी दै, जो वैदर्भी, गोडी और पाञ्चाली-भेद से 
तीन प्रकार की मानी गई है । गुणों की संख्या के विषय में मतभेद है 

Cc 

परन्तु आचार्य मम्मट हारा-प्रतिपादित माधुय, ओज और र 
तीन गुण ही अधिक मान्य हैं। रीति को ही आधुनिक युग में श 
कहा गया है। काव्य का निर्दोष होना आवश्यक है। दोष वही दै 
जिससे मुख्य अर्थ का अपकर्ष हो। शब्द, रस और अर्थविषयक 
अनेक प्रकार के दोष माने गाये दैं। काव्य के प्रयोजन कस 


सू० सा०-<५३ 


दु ४ 
रा वेदिक काल से ही मानी 


1 
1 
। 
| 
। 
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प्रायः सभी आचार्य एकमत हैं और मम्मट के स्वर में स्वर |, 
मानते हैं कि लज 
काव्यं यशसे$थेकृूते व्यवहारविदे शिवेतरक्षतये । 
सद्यः परनिवृ तये कान्तासम्मिततयोपदेशयुजे । 
अर्थात्‌ काव्य की रचना यश की प्राप्ति, धन की अविगति, 
व्यवहार-ज्ञान, अमङ्गल-निवारण, श्रवणानन्तर तस््षण ही अलौकिक 
आनन्द की प्राप्ति और कांतावत्‌ मधुर प्रभावोत्पादक उपदेश के तिये 
होती दै किन्तु मध्ययुगीन सन्त-कवि यश, अर्थ आदि के प्रलोभनो से 


प्रेरित नहीं थे। उस युग के प्रतिनिधि कवि तुलसी ने स्पष्ट लिखा हे कि-- 


स्वान्त:सुखाय तुलसी रघुनाथगाथा भाषानिबन्धमतिमञ्जुलमातनोति॥ 

तत्कालीन सभी संत-कवियों के विषय में यह उक्ति पूर्णतया चरिता 
होती है । उनका एक मात्र उद्देश्य अपने प्रभु का गुणगान करना था, 
फिर भी हम प्रचलित परिपाटी के अनुसार काव्याङ्गो को दृष्टिकोण में 
रखते हुए सूर के काव्य का विवेचन करेंगे । 


काव्यकला के विषय में पाश्चात्य और पूर्वीय दृष्टिकोणों में 
विभिन्नता है। प्राचीन यूनान में काव्यकला में नेतिक दृष्टिकोण को 
महत्व दिया गया और कवि को कुछ उपदेशक जेसे रूप में स्वीकार 
किया गया तथा काव्य में जीवन के सत्य का स्वच्छ प्रतिबिम्ब बताया 
गया था। अरिस्टोटिल ने काव्य के सम्बन्ध में अनुकरण को महत्व 
दिया । परन्तु काव्यात्मक अनुकरण को भावना में स्वीकार किया | 
रोमन आलोचकों ने भी कविता को जीवन का अनुकरग्‌ माना है। 
इटली के आलोचकों ने प्रकृति के अनुकरण को प्रश्रय दिया और पराकृ 
तिक सत्य और आदशों का अनुगमन काव्य-कला के लिये आवश्यक 
माना | धीरे-धीरे काव्यकला में कल्पना को प्रधानता मिलती गई । 
बेकन ने कल्पना को मानसिक शक्ति के अर्थ में प्रयुक्त किया है 
> काव्यात्मक सूझ की जननी बताया है। आधुनिक आलोचकां 
ने कल्पना की अनेक प्रकार से व्याख्या की है। वतेमान काल के प्रसिद्ध 
आलोचक आई० ए० रिचडेस ने कल्पना के छै अर्थ किये हैं और 
कालरिज के अनुसार कवि को संसार की नाना प्रकार की अनुभूतियों 
का सामञ्जस्य करने वाला माना गया दै । भारतीय मत से कवि 
को जन्मसिद्ध बताया गया है ओर आधार ईए्वर-प्रदत्त शतिं 
निपुणता, शा्न-काव्य आदि अन्थो का पर्यवेक्षण, काव्यज्ञों 
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शिच्चाप्रहण एवं पुनः पुनः अभ्यास, इन सब को समन्वित रूप से 
उसका हेतु माना गया है ।' कवित्व को संस्कार-जन्य स्वीकार 
किया गया दै । काव्य मीमांसा में राजशेखर ने शक्ति को काव्य 
का हेतु माना है, जो समाधि और अभ्यास से उद्भूत होती दै । 
मन की एकाप्रता को समाधि और बार-बार एक ही क्रिया के अव- 
लम्बन को अभ्यास कहते हैं । वास्तव में कवि पहले अपनी असाधारण 
सूक से वाह्य जगत्‌ ओर अन्तजेगत्‌ का निरीक्षण करता है और फिर 
कल्पना, बुद्धि और भावतत्वों के सहारे उस निरीक्षण को कविता 
का रूप देता है । उसकी मानसिक अनुभूति ही कविता का रूप धारण 
करती है । इटली के आधुनिक मीमांसक 'क्रोचे' ने कवि को आन्तरिक 
अभिव्यक्ति को बहुत महत्व दिया है, जबकि 'फ्रायड! स्नायु-व्यति क्रम 
के शोध को ही कलात्मक रचना मानता है। युग और एडलर भी 
चेतन और अचेतन के व्यापारों के समन्वय में कविता के रूप को 
देखते हैं। इस प्रकार काव्य-कला का आधार अब ज्ञानात्मक की 
अपेक्षा भावात्सक अधिक माना जाने लगा है। वास्तव में सच्ची 
कविता में हृदय ओर मस्तिष्क दोनों ही का संयोग रहता है । भारतीय 
परम्परा के अनुकूल तो भाव ही रस में परिणत होता दै । 


भक्त कवि सूरदास का अध्ययन करते समय यह बात स्पष्ट हो 
जाती है कि उनके पदों का आधार भाव ही है। भक्ति-भाव से 
प्रेरित होकर ही वे कविता के क्षेत्र में प्रवृत्त हुए | कवि की रचना में 
उसके व्यक्तित्व की छाप रहती है । उसका व्यक्तित्व उसकी शेली से 
साफ झलक जाता है | सुर के भाव-विधान में मनोवज्ञानिकता को 
विशेष स्थान मिला है। उनका वात्सल्य और विरह का चित्रण तो 
विश्व-साहित्य में अपना जोड़ नहीं रखता। आलोचना के नवीनतम 
सिद्धान्तो की कसोटी पर भी, जिसके अनुसार मनो-विश्लेषण का 
वड़ा महत्त्व हे, उनकी कविता खरी उतरती है ओर भारतीय 
आलोचना-पद्धति के अनुसार भी सूरदास महान्‌ कवि ठहरते हैं। 
काव्य के भावपक्ष और कलापक्ष दोनों में ही वे अनुपम हैं। 
इही दोनों पक्षों को अनुभूति-पक्ञ और अ्रभिव्यक्ति-पक्ष भी कहा 


जाता हे । पाश्चात्य समीक्षकों: द्वारा प्रतिपादित रागात्मक तत्व, 
ता ९। पाश्चात्य समीक्षकों द्वारा प्रतिपादित कक 


१ शक्तिनिपुणता लोके शास्त्रकाब्याचवे्षणात्‌ री 


F , प्रथम डर्लास. 
काब्यज्ञशिक्षया भ्यास इति हेतुस्तदुद्भवे । कान्य प्रकाश; 
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कल्पनातत्व, बुद्धित्व और शेलीतत्व तथा भारतीय hf 
के भाषा, रोली, रस ओर अलक्कार-विधान आदि तत्वों का समाहर 
नही दोनों के अन्तर्गत हो जाता है। अभिव्यक्ति में शेली ही प्रधान 
तत्व है। यद्यपि शैली एक प्रकार से अभिव्यक्ति का ही ढंग है 
जिसका सम्बन्ध आकार से ही प्रतीत होता है, फिर भी हम उद 
वस्तु अथवा भाव से अलग नहीं कर सकते । भारतीय काव्य-शात्त 
के अनुकूल शैली का सम्बन्ध कवि के व्यक्तित्व से है। दरडी और 
कुन्तक ने इसका समर्थन किया है | जिस प्रकार शक्तिमान्‌ व्यक्ति 
ओर उसकी शक्ति में भेद नहीं किया जा सकता उसी प्रकार व्यक्ति 
और शैली का भी भेद नहीं किया जा सकता, यही कारण है कि. 
भारतीय आचार्यों ने शेली का सम्बन्ध काव्य की आत्मा “रसः से 
साना है और रीतियों को गुणों के आश्रित बताया है। इस से स्पष्ट 
है कि शैली का सम्बन्ध केवल भाषा से ही नहीं दे । अब हम पहले सूर 
की शैली पर ही विचार करेंगे । 


गेयपद शेली- 


काव्य-शॉस्त्रयां ने विषयानुसार शेली पर बड़ा बल दिया है 
ओर इसी दृष्टिकोण से वरो में माधुयं आदि गुणों के अस्तित्व की 
कल्पना की है । वर्णा' का यह गुण-विभाग उनके द्वारा श्रवरोन्द्रिय के 
माध्यम से उपलभ्य मानसिक आनन्द की मात्रा पर निर्भर है ओर 
मानसिक उल्लास की यह मात्रा वर्णा के उच्चारण-स्थान, प्रयत्न आदि 
से घनिष्ठ सम्बंध रखती है। वर्णो में भी स्वरों का स्थान प्रमुख है | 
स्वरा में स्वयं कोमलता ओर माधुर्य रहता है । यही कारण है कि स्वर 
हीन संयुक्त वर्णों का प्रयोग कोमल भावों की व्यञ्जना में साहित्य के 
आचायों' ने स्पृहणीय नहीं माना है। स्वरों के उच्चारण-काल को दृष्टिः | 
कोण में रखकर उनका 'हस्व' और “दीघ! श्रेणियों में विभाजन किया | 
गया, जिनके आधार पर, लय को ध्यान में रखते हुए, स्वरों के आरोहे | 
अवरोह के तारतम्य से और भी अधिक श्रुतिसुखदता का समावेश कर 
अनेक छन्दं की कल्पना | गई। यद्यपि मात्रिक छन्दों के अतिरिक्त 
अनेक वर्शिक छंद भी पिज्ञल-शास्त्र में बताए गये हैं, परंतु उनका यह 
त औपचारिक ही प्रतीत होता है। वास्तविक बात तो यह दै 
वर्णिक छुँदा में भी गुरु, लघु का स्थान-क्रम निश्चित रहता दै और यह 
घुरुलघु का भेद स्वरो की उच्चारणकाल की मात्रा से ही सम्बद्ध ६। 


स्या 
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संस्कृत के पिंगल शास्त्र में छोटे-बड़े अनेक वर्शिक और मांत्रिक द 
मिलते हैं, जिनमें अधिकांश विरासत के रूप में दिंदी-साहित्य को भी 
` प्राप्त हुए । वरिक छंदों की अपेक्षा मात्रिक छो में कवि को उपयुक्त 
शब्दों का प्रयोग करने में अधिक सुविधा और स्वतंत्रता रहती दै क्योंकि 
उसमें हृस्व और दीघे मात्राओं के स्थान-क्रम का उतना ध्यान रखना 
अपेक्षित नहीं होता, जितना वर्णिक छंद में । यही कारण दै कि हिदो- 
साहित्य में मात्रिक छंदों का ही अधिक प्रयोग हुआ है। घोरे धोरे 
अनेक मात्रिक छँदा की सृष्टि हुई भी । यद्यपि वृत्तों का भ्रतिसख द्वारा 
मानसिक आनंद में योग देने का काये अनुपेक्षणीय है तथापि भावात्म- 
कता ही काव्यानंद का प्रधान मूल है, जिसके ऊपर आनंद में केवल 
सहयोग देने वाले छंद को प्राधान्य नहीं दिया जा सकता । परंतु जब 
शनैः शनैः लोगों ने आत्मा की अपेक्षा शरीर को महत्त्व देना प्रारम्भ 
क्रिया--आध्यास्मिकता स भोतिकता को महत्वपूर्ण समझा --तो भाव 
की अपेक्षा शेली, भाषा और छंद को ही मुख्य समभा जाने लगा; 


| फलस्वरूप ऐसी रचनाओं को भी साहित्य-साम्राज्य में कदम रखने का 


साहस हो उठा, जो वृत्त के लम्बे-चौड़े क्षेत्र में विभिन्न-वर्णों की सिस्ट- 
मेटिक कवायद ही कही जा सरुती हैं। छंद के बंध में तुक का हुक 


डालकर खींचातानी होने लगी ओर ठोक पीटकर कविराज बनने की 


| धुन बहुतों को सवार हुईं। इस काण्ड की प्रतिक्रिया के रूप में इस 
। नवीन युग में राजनीतिक, सामाजिक, आर्थिक आदि दासताओं से 


मुक्त होने के साथ ही साथ छंद के बंधन से भी मुक्त होने की बात 
कवियों को सुमी, प्रयत्न हुए और आखिरकार कवि ने छंद को दूर से 
ही नमस्कार किया। अपनी समम में तो उन्होंने छंदों से छुटकारा पा 
लिया परंतु छंद के भूत ने उनका पीछा फिर भी न छोड़ा । उनकी रचना 


- | की पंक्तियाँ कहीं तो लज्जा, भय ओर संकोच से ठिठक कर अपने 


आप में ही स्वयं को दुहराती हुई संक्रीणें विचारों वाली ङुलबधू-सी 
| प्रतीत होती हैं तों कहीं अपने क्षेत्र से भी चार कदम आगे हाथ मारती 
| हुई स्वच्छन्द प्रकृति की अत्यंत फावे लेडी का रूप धारण कर लेती है। 
ऐसी रचना को बहुत से लोग कविता का काढून! कह सकते हैं, पर 


| उेदप्रेमियों को तो वहाँ भी 'रबड़' छंद और कचु? छंद के लक्षण 


| परलच्षित हो ही जाते हे । अस्तु, साहित्य-क्ेत्र में छंद के निर्वासन में 


| परिणत होने वाली इस “रक्तहीन? क्रांति का क्या प्रभाव हुआ या होगा, 
| इसका विवेचन करना हमारा विषय नहीं दै । हम तो यही कना चाहते 
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हैं कि जिस प्रकार निर्मल आत्मा और स्वस्थ शरीर का $ | सु |. 
| होता दै, उसी प्रकार भाव और शेली - जिसके अंतर्गत छंद भी ई | रग 
|| का उचित समन्वय भी | कहने की आवश्यकता नहीं कि सुर की रचना ' 
में यह सामञ्जस्य पूर्णतया संतुलित रूप सें मिलता है । ः 
हम ऊपर कह चुके हैं कि स्वरो के आरोह-अवरोह से काव्य मे 
भ्रुतिट्सुखदता का संचार होता हे और स्वरों के उतार-चढाव का. 
चरमोक्र्ष राग-रागनियों में मिलता है । यही कारण है कि हृदय के | 
| कोमलतम भावों की अभिव्यञजना के लिये कवियों ने प्रायः गीत. | 
| | शैली का ही आश्रय लिया है। हृदय की रागास्मिका-वृत्ति के योगे | 
| 


20. 


जब सुख और दुःख की अनुभूति तीव्रतम होकर अनेक भावों की । 
उमड्ती हुई धारा में समस्त परुषता और कलुपता का प्रक्षालन करती 
हुई अकस्मात्‌ कलकल ध्वनि से कवि के कण्ठ से फूट पड़ती है तो उसे 
गीत की संज्ञा प्राप्त हो जाती है । तभी तो कविवर सुमित्रानन्दन पन्त | 
ने कहा है :-- 
वियोगी होगा पहला कवि, आह से निकला होगा गान । 
उमड़ कर आँखों से चुपचाप, वही होगी कविता अनजान | 
“पद्दला कवि’ वियोगी रहा हो या न रहा हो पर उसका 'गान' | 
“आह? से ही निकला था; उसकी कविता चुपचाप न सही, आँखों से | 
ही बही थी और अनजान बही थी, सब मानते हैं. कि आदि कवि का 
शोक ही श्लोकत्व को प्राप्त हुआ था । ति 
भगवान्‌ के शील, शक्ति और सौन्दर्य में से हमारे कवि ने उनके 
|| सोन्दर्य-रस की मादकता में मस्त होकर “अनजान? जो गीत गाये, उनमें । 
॥ नतो तुलसी के काव्य के समान शील-पालन-हृढ़ता की कठोरता है 
। थर न चारण कवियों के काव्य के समान “शक्तिः की उद्धतता और 
| | निकटता; केवल आँखों से चुपचाप बहती हुई भावधारा है, जो आराध्य _ 
| के रूपदशेन से उद्वेलित होकर मोतिया के रूप में झर-मर ध्वनि 
| उसी के चरणों पर हुलक जाती है-- 
। | त्वदीयं वस्तु गोविन्द ! तुम्यमेव समपैये । 
॥। बाबू गुलाबराय जी ने अपने “सिद्धान्त और अध्ययन! में प्रगीत 
| का लक्षण देते हुए लिखा है-- य 
| “संक्षेप में प्रगीत काव्य के तरव इस प्रकार हैं- संगीता । ९ 


। ~ ओर उसके अनुकूल सरस प्रवाहमयी कोमल कान्त पदावली, निजी. ह: 


वास्तव में यह कोई नई शेली नहीं थी अपितु भारतीय 
| युगायुगान्तर से चली आती हुई एक परम्परा थी, जिसमें विशेष 
पे | विभूतियो हारा समय-समय पर परिवर्तन, परिवद्धन ओर संशोधन 
| होते रहे हैं। इस गीत-शैली का उद्धव कब हुआ, यह निर्णय करना 
अत्यन्त दुष्कर है किन्तु इतना अवश्य कहा जा सकता है कि गीतों का 

इतिहास इतना ही पुराना है, जितना स्वयं भाषा का तथा भाषा के 
| मूलतरवो में गीत के भी मूलतत्त्व निहित मिल सकते हैं। मनुष्य 
| भाषा का आधार लिये बिना हो स्वान्तः सुखाय कुछ गुनगुनाता प्रायः 
| देखा जाता है। अपने भावों को प्रकट करने के लिये स्वर ओर 
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शगात्मंकता (जो प्रायः आत्म-निवेदन के रूप में प्रकट होती है) 
' संत्तिप्तता और भाव की एकता, 


। अपेक्षा अधिक अन्तःप्रोरित ( Spontaneous ) होता हे और इसी 


चह काव्य की अन्य विधां की 
कारण इसमें कला होते हुए भी कृत्रिमता का अभाव रहता है ।?१ 

सूर की रचना में गीत-काव्य के ये सभो लक्षण पाये जाते हैं । 
साहित्य में 


तहे में हम अब भी परिवतेन कर ही लेते हैं--विशेषकर जब भाषा 


को अपनी मानसिक दशा की सूचना देने में असमथं पाते हैं। कदाचित्‌ 
१ > ~ ~ 
| इसी स्वर-परिवर्तेन का मनोवैज्ञानिक विश्लेषण कर शनैः शाने: मानव 
जाति के विकास के साथ-साथ मनुष्य ने संगीत के स्वरों की कल्पना 


की और फिर उनका श्रेशी-विभाग कर व्यवस्थित रूप दिया और 


विकसित होते-होते इसने स्वतंत्र कला का रूप धारण कर लिया | 
परम्म में गीत वैयक्तिक रूप से मनोरंजन के साधन के रूप में प्रचलित 
| हे होंगे और फिर धीरे-धीरे वे सामाजिक रूप से जनता का 
| मनोरंजन करने में प्रयुक्त होने लगे होंगे । विशेष अवसरों ओर उत्सबों 


| ए लोकगीतों का आयोजन अत्यन्त प्राचीन काल से चला आ रहा है। 
| पदिक काल में अनेक प्रकार के यज्ञ प्रचलित थे, जिनमें रथन्तरादि? 


अनेक प्रकार के गीत गाने की प्रथा थी । अन्य सामाजिक कार्या और 


~ = र ~ जेसे 
वों पर भी इसी प्रकार गीत गाथे जाते रहे और मनुष्य में जेसे- 
सामाजिकता बढ़ती गई वेसे-वेसे ही गीत भी उत्तरोत्तर सामाजिकता 


| * विस्तृततर परिधि में स्थान पाते रहे । इन गीतों का प्रारम्भिक रूप 


छक रहा होगा क्योंकि प्राचीन भारतीय जीवन के प्रत्येक पहलू पर 
की छाप लगी >> आप लगी हुई थी; प्रत्येक वस्तु का मापदण्ड धम था, जिसका थी; प्रत्येक वस्तु का मापदण्ड धमं था, जिसका 


' सिद्धान्त और अध्ययन’ प्रथम संस्करण, पृष्ठ १०८ 


( ४९४ ) 

आचरण मुख्य समझा जाता था और अन्य क्रियायें | | | न 
समाज की प्रवृत्तियों का प्रतिबिम्ब कला ओर साहित्य में मलका \ 
स्वाभाविक है, अतः प्राचीन शांतिप्रिय, आध्यात्मिकतापर और सरत्- 
प्रकृति समाज के व्यक्ति भी शांति और विरक्ति के गीत गाते हुये चते). 
समय-चक्र के परिवतन के साथ-साथ समाज में मी परिबतन हुआ, | 
जीवित रहने के लिये प्रत्येक व्यक्ति को संघपे में पड़ना आवश्यक ह । 
उठा ओर शक्तिशाली ही जीने का अधिकारी माना जाने लगातो | 
संघर्ष और उम्रता का समावेश गीतों में भी हो गया । 

हम यह कह आये हैं कि गीत-शेली हृदय की कोमल भावनाग्रं | 
को व्यक्त करने के लिए नितान्त उपयुक्त है क्योंकि गीत लय की मधुर | 
लहरियों को स्वरों के रेशमी सूत्र में बाँध कर चलते हैं। यही कारण | 
है कि प्राचीन गीतों में अधिकतर श्वृङ्गार, करुण और शान्त रसो की 
ही अभिव्यक्ति हुई है और वीररस के गीत बहुत कम मिलते हैं। | 
धीरे-धीरे भाषा का विकास हुआ ओर ओजोमय शब्दों को भी गीतों | 
में ढालने का प्रयास कवि-गण करने लगे । वीरगाथा-काल में इस 
प्रकार के अनेर उदाहरण मिल सकते हैं। राजस्थानी. कवियों के गीत | 
इस दिशा में कदाचित भारत के अन्य प्रदेशों सें प्रचलित गीतों में सब | 
से आगे हैं। आजकल प्रगतिवादी कवियों के उद्बोधनाव्मक गीतों में 
भी पर्याप्त ओज मिलता है, परन्तु उत्तरकालीन संस्कृत-साहित्य में 
विशेषकर मुक्तक पद्या में -श्वङ्घार की ही. भरमार सिलती है । बात य 
है कि मनोरंजन को हेय समझ कर अनवरत आत्मचिन्तन में रत रहने | 
वाले आये जब आभीर जाति के सम्पर्क मै आये तो उनकी मनोवृत्त 
कुछ परिवर्तित हुई । आभीर जाति “खाओ, पियो,.सोज उड़ाओ?-वाते | 
सिद्धान्त में विश्वास रखती थी । अनेक प्रकार के. सनोरंजन प्रधात 
श्र गारिक गीत इस जाति में प्रचलित थे । उन लोगों की साधना 
भी माघुये की चाँस थी, वे बालगोपाल की पूजा एवं भक्ति और उस | 
की मधुर लीलाओं का गान करते थे । संसार को अनित्य मार 
भी उसके लोकिक सुखद पक्ष का यावञ्जीवन उपभोग करने के पच्च 
थे । आये जाति पर भी इसका प्रभाव पड़ा, बालगोपाल की पूजा हो 
लगी और मनोरंजन प्रधान शृङ्गारिक गीतों की रचना भी | 


संस्कृत-साहित्य की यह प्रवृत्ति संस्कृत से अलग होकर त | 


रूप से विकसित होती हुई प्रान्तीय भाषाओं में भी आई। साग | 


शताब्दी के उत्तराद्धे में सुसंगठित, एकच्छत्र साम्राज्य के अभाव " | 


( ४२५ ) 


देश की राजनीतिक स्थिति डावाँडोल हो गई । छोटे-छोटे विभिन्न राज्या 
के शासक युद्धा में 2 हो गये । आठवीं शताब्दी में मुसलमानों के 
भी कुछ आक्रमण सिंध की ओर हुये। इस समय अपश्च श भाषा का 
पर्याप्त विकास हो चुका था ओर देश-भाषाओं में उसे साहित्यिक 
भाषाका पद भी प्राप्त हो चुका था । इस काल के साहित्य पर जहाँ 
एक ओर उत्तरकालीन संस्कृत-साहित्य की श्र'गारिक परम्परा का 
प्रभाव पड़ा, वहाँ तत्कालीन राजनीतिक और सामाजिक स्थिति का 
प्रभाव पड़ने के कारण वीररस का भी समावेश हुआ । यही कारण 
है कि अपश्र श-साहित्य में वीर और श्र'गार दोनों ही रस समानान्तर 
चले । वीरगाथा-काल में भी यही स्थिति रही, जिसके फलस्वरूप श्र गार 
और वीररस के तत्कालीन अनेक गेय पद हमें प्राप्त हैं। 


इसी बीच सें भागवत सें प्रतिपादित भक्ति समयानुखार अपना 
रूप-परिवतेन करती हुई "शङ्कर? के 'मायावाद? से टक्कर लेती 
हुई आगे बढ़ रही थी, यह हम बता चुके हैं। साहित्य में परम्परा 
से चली आती हुई शशङ्गार और प्रेम की भावना के साथ अनेक कवियों 


ने भगवत्परेम का समन्वय किया । अपने “उपास्य? का श्रृङ्गार ओर 


प्रणय-वणेन करने में अनेक कवि भाव-विभोर होने लगे । अपने व्रणनों 
के लिये इन्होंने गीत-शेली को ही चुना । श्रङ्गार, भक्ति और वात्सल्य 


की त्रिवेणी का अपने पदां में समावेश कर्‌ इन कवियों ने पग-पग 


पर प्रयाग का सूजन किया, जिसकी यात्रा करके साधारण जनता भी 
सन का मेल धोने लगी । 'जयदेव” का “गीत गोविन्द” इस सम्बन्ध में 
विशेष रूप से उल्लेखनीय है। उसके गीत आज भी उत्तर प्रदेश के 
पूर्वी सीमान्त तथा विहार में साधारण गायक और भजनीकों 
द्वारा गाये जाते हुए सुने जाते हैं। इधर मेथिल-शोकिल विद्यापति ने 
भी अपने राधाकृष्ण विषयक खन्ना रिक गीतों की ऐसी तान छेड़ी, 


| जिसकी कूक विविध-कवि-विहगवृन्द की कलकल ध्वनि को पराभूत कर 


मिथिला के आसकुख्जपुञ्जाँ को गुञ्जित करती हुई दक्षिण को ओर से 

प्रवृत्त भक्ति-समीर का आधार ले उत्तर की ओर बढ़कर ब्रज म 

कालिन्दी कूलस्थ कदम्बों को आन्दोलित करती हुई वृन्दावन के ह 

चहू कलधोत के धाम? से भी सुन्दर करीर झुङनाडन्द में गू जने 

लगी | “नाथ? और सिद्ध सम्प्रदायों के बानियो ने भी अपनी बानिया 

शोक-भाषा के पदा में ही जनता को सुनाई ओर उनके उत्तराधिकारी 
सु२ सा०--५४ 
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` रागिनियाँ या तो सूर की अपनी सृष्टि हैं या अब उनका प्रचार ती. 


(४२६ .) 


. संत कवियों ने “राम की बहुरिया? बनकर इस गीत-शेली के | | 
अपनी प्रेम-भावना को प्रकट किया । र. 
" ` इस प्रकार अपनी भक्ति-भावना को व्यक्त करने के लिये रि 
.को एक परम्परागत विकसित. गीत-शेली प्राप्त थी, परंतु इसका अध. 
'यह नहीं है कि उन्होंने अपने पूर्ववर्ती कवियों का अन्थानुसरण किया 
है । उनके पदों पर न तो वीरगाथा-कालीन चारण और भाटो काही | 
प्रभाव लक्षित होता है और न ही नाथ आर सिद्ध-सम्प्रदायो के | 
“प्रचारको का । 'निगु निये? संत कवियों का प्रभाव अवश्य दीख पढ़ता. 
“है । उनके विनय के पदों के भाव, भाषा, पद-विन्यास, सभी सन. 
“काव्य से प्रभावित हैं। बात यह है कि ये पद आचाये वल्लभ द्वार | 
र 3 र ७. ८५ ४: १०१ ५ ह १ 
पुष्टि-सम्प्रदायः में दीक्षित किये जाने से पूवे ही सुर ने लिखे थे। 
तब तक उनकी भक्ति-भावना में स्थिरता न आ पाई थी, कभी तो 
वे सन्तां की भाँति साकार ओर निराकार के बीच में खड़े हुए कमी 
'इस ओर श्रोर कभी उस ओर झुकते ओर कभी तुलसी की भाँति | _ 
“प्रभु हों सब पतितन को टीको” कह्‌ कर प्रभु के चरणों में सिर टेक | क 
देते थे; कभी परमात्मा को भीतर और कभ बाहर खोजते थे, परतु 
“पुष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित होने के पश्चात्‌ जब वे स्थितप्रज्ञ होकर | 
“सब विधि अगम विचारहि ताते सूर सगुन-लीला पद गावे” कहक | (६ 
भगवान्‌ कृष्ण का चरित-गान करने बेठे तो उनके पदों का चोला भौ 
बदल गया और उनकी गीत शेली जयदेव. और विद्यापति की श्र. 
- भावना ओर कोमल कान्त पदावली को आत्मसात्‌ करती हुई, साथ ही | 9 
“अपने व्यक्तित्व की स्वतन्त्रता की रक्षा करती हुई विकसित हुई । सुर | 
“ने केवल भाव पक्ष में ही नहीं, गीत शेली के कलेवर में भी नवीनता की 
“सञ्चार किया है। आचार्य 'मुन्शीराम शर्मा' इस विषय में लिखते हैँ 
; “इस गायन में ऐसी कोनसी रागिनी है जो सूरसागर में १. 
` आई हो ? कहा जाता है कि सुर के गान ऐसे राग और रागिनियों मे | 
(हँ, जिनमें से कुछ के तो लक्षण भी अब प्राप्न नहीं हैं। ऐसी एग थी 


“है।”१ आचार्य रामचन्द्र शुक्ल का मत भी इस विषय में उल्लेखनीय 
ने ८८, येये ~ | 
दै, 'सुरसागर में कोई राग या रागिनी छूटी न होगी 1 इससे 4 | 

: संगीत-प्रमियाँ के लिये क्क र भी यडा भारी खजाना है? नो 

833. .: सूरसोरभ, तृतीय सं, पृष्ठ ३८३ 
२ ० शुक्ल "सूरं दास? तुर सं० पृ I 


(४९७): 
सुरदास जी का काव्य प्रबंध-काव्य नहीं दै, उसमें कथा कै ना 
` का निर्वाह नहीं मिलता । भावात्मक स्थलों का. हो मनोरम बन 
मिलता है और कथा का तारतम्य जारी रखने के उद्देश्य से उन्हे जोडने 
। के लिये यत्रतत्र एकाध पद्‌ म॑ घटनाओं का. वणेन भी कर दिया है। 
| घटनान्वण्न में कव कौ प्रवृत्त रमी ही नहीं हे। सत्य तो यह हे कि 
` | सुर का उदश्य घटना-पणेन अथवा कथा कहना नहीं था | उनका उद्देश्य 
| था अपने प्रसु के प्रेम में मत्त होकर उनके सौंदर्य का वर्णन करते हुए 
| मानसभाव-रसासृत को पदों के प्रवाह में बहा देना जिससे सिक्त होकर 
जन-मनोभूमि में भगवद्भक्ति का अ'कुर फूट निकले। वे स्वामिनः 
* सुखाय नहीं स्वान्त:सुखाय रचना करते थे। महाकवि तुलसी के अनुः ` 
सार वाणी का उपयोग प्रभु-गुणगान करना ही है। प्राकृतजन का. 
५ गुणगान करने से तो सरस्वती भी सिर धुनकर. पछताने लगती है. 


आत्मासिव्यञ्जन के लिये मुक्ष्तक-काव्य ही अधिक उपयुक्त है 

क्योंफरि.कंथा के बन्धन सें बँधे हुए कल्लाकार के भाव बहुत दिनों से 
"त | पिंजरे में बन्द रहने वाले तोते के .समान होते हैं, जो मुक्त कर दिये. 
| जाने पर भी अधिक दूर या ऊँचाई तक नहीं उड़ सकता ओर शीघ्र 
| हो पुनः स्वयं पिजरे में ही आ जाता हे । इसलिये सूर्‌ ने मुक्तक काव्य 
ही लिखा हे । आत्माभिव्यंजन ओर मुक्तक काव्य दोनों की दृष्टि से 
झर | गीत-शेज्ञी ही अधिक उपयुक्त है। भाव-सुमन-सौरम के सुन्दर संचार के 
ही | लिये, पवित्रं-प्रेम-प्रवाह के प्रसार के लिये, श्रूज्ञारमळ्जुमंजरी के मधुमय 
हुए | विकास के लिये और कविता-कामिनो के कोतुकमय नि 
का | गीत-रौली के सिवा और कौनसी शैली उपयुक्त हो सकती है ? दूसरे, वे ' 
पुष्ट-मार्ग में दीक्षित थे, जिसमें कीत्तेन-गान को विशेष महत्त्व प्रदान 
| किया गया है। वे श्रीनाथ जी के प्रधान कीतेनकार थे, उनसे' पहले ` 
॥ | शायद कुम्भनदास इस पद को सुशोभित करते थे! श्रीनाथ जी की 
| भाठों समय की सेवा के अवसर पर कीर्तन के पद गाने की परिपाटी « 
री | थी। इस प्रकार पुष्टि-मार्गीय भक्ति-पद्धति में आरती और we 
| | रम्परा के साथ संगीत का भी सामंजस्य हो रायां था.। इस दाष्ट रे क 
4 | परको रचना गेय होनी आवश्यक थी। इन्हीं कारणों सेहमार | 

| भावुक भक्त कवि ने अपने भाव गीतशेली में ही प्रकट किये हैं 
7 | भव्य और संगीत का जैसा सामञ्जस्य सूर के पदों में सिलता है, 

| गध दुलेभ है । श्री शिखरचन्दु जैन अपने सूर एक तम हनन: 

| में लिखते हैं... (एर तरक टण. 
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“संगीत-विषयक इस ज्ञान की कसौटी पर जब सूर | जभ 
हैं, तब वह बहुत ऊँचे उठ जाते हैं . वास्तव में यदि काञ्य और दा 
का सच्चा समन्वय कोई भ्रकृत रूप से कर सका है तो वह सूर 
ही है ।”* 

तुलसी हिन्दी-साहित्य के सम्राट 
'गीतावली? और 'विनय-पत्रिका? की रचना को हे परन्तु 'सूर' जितनी 


सफलता उन्हें भी प्राप्त नहीं हुई । सूर और तुलसी की तुलना करते 
हुए इस विपय में श्री जैन आगे कहते हैं-- | 

“जहाँ तुलसी की पदावली संगीत के माधुर्य को किन्ही अंशों 
में कम कर देती है, वहाँ सुर की प्रकृत रूप से प्रसत होने वाली शळ- 
लहरी स्वाभाविकता, सादगी, अल्हड़पन ओर प्रसाद को समान रूप से 
लिये हुए आगे बढ़ती है । तुलसी के अनावश्यक रूप से प्रयुक्त बड़े-बड़े 
रूपक भी संगीत-लहरी में अवरोध उपस्थित करते हे पर सुर के रूपक | 
छोटे, आवश्यक, फवते हुए, सरल, आक्रपेक और संगीत के लिये 
उपयुक्त हैं। इसलिये तुलसी संगीत का वह माधुये न ला सकेजो | 
उसका श्वङ्गार हे । ऐसा करने में सूर समर्थ हो सके हैं। उन्होंने संगीत | 
की स्वर-लहरी को सरलता, भावुकता, प्रवणता और दक्षता के साथ 
प्रवाहित किया हे ।” 

कहने की आवश्यकता नहीं कि यह गीतशैज्ञी सूर के हाथों में 
पढ़कर मेज-सी गई है। जितनी रूफलता के साथ सुर ने विभिन्न 
गेय छन्दां का प्रयोग क्रिया है, उतनी सफलता के साथ अन्य कोई 
कवि नहीं कर सका हे । उनके पदों की सङ्गीतात्मकता सवेतोभावेन 
स्तुत्य है। उनके समस्त पढ्‌ संगीतमय हैं, प्रत्येक पद के साथ उसमें 
प्रयुक्त राग के नाम का उल्लेख इस बात का प्रमाण है । 


हम पहले कह आये हैं कि आभीर जाति में बालगोपाल की उपा' | 
सना प्रचलित थी और यह जाति जीवन की सरसता में विश्वास रखती | 
हुईं मनोरञ्जन को पर्याप्त प्रश्रय देती थी । अपने उपास्य की लीलां 
के गीत ये लोग गाते रहते थे । यह परम्परा चलती रही और सूर को 
भी इससे सम्बद्ध अनेक गीत प्राप्त हुए होंगे । सुर की भक्तिमावना गै | 
भावों की प्रवणता, अनुभूति की तीव्रता और विश्वास की असर्खि” | 


हैं, उन्होंने भी गीत-शेली ह 


॥ | 
_ खता का चरमोत्कष है, जिसके कारण उनके पदों में गीत की सट. | वि 
~~ सके कारण उनके पर्दा में गे 
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आत्मा की प्रतिष्ठा हो सकी दै । सूर के विशाल मानस में सावरस का 
इतना उद्रेक था कि वह हठात्‌ वाणी के बाँध को तोड़ता हुआ फूट 
पढ़ा दै । कृष्ण के सौन्दर्य, हाव-भाव और व्यापारो के चित्रण में 
ब्रजवासी नरनारियों की भावनाओं के प्रकाशन सें, गोप-बालकों. के 
वालसखा-सुलभ केलि-कोतुक के अडून में, किशोरी, युवती और वृद्धाओं 
के चापल्य, ओत्सुक्य, वात्सल्य आदि के अभिव्यञ्जन सें अपनी बन्द 
आँखों और उत्सुक्त कल्पना से भावजगत्‌ के दृष्टा और सृष्टा सूर्‌ ने 
वह कमाल हासिल किया कि हिन्दी के ही नहीं, विश्वभाषाओं के गीत- 


चड सस १३ ७ २०० 
कार मात &। उनके पदा में उनकी सूरता छिपाये नहीं द्विपती।' 
वैयक्तिकता ओर आत्मासिव्यंजन, जो गीतकाव्य का सवे प्रथम और 


सवे प्रमुख लक्षण हे, सूर के गीतों में अथ से लेकर इति तक व्याप्त 
हे | भाव की एकात्मकता, अनुभूति की स्वतः पूर्णता और अव्याहत 
व्याप्ति, जो मुक्तक काव्य की प्राणवायु है, सुर के गीतों में सञ्चार 
करती हुई पाठक या श्रोता के हृदय पर अभिट चिह बना जाती दै । 


उनका एक-एक राग, एक-एक गीत अपने आप में पूणे और रससूष्टि 
| में समथे है । आकार की दृष्टि से कहीं-कहीं सूर के पद गीत-काव्य 


की मर्यादा का उल्लंघन कर गये हैं परन्तु ऐसा उन्हीं स्थलों पर हुश्रा 
है, जहाँ कवि कथा के तारतम्य को अक्षुरण रखने के लिये घटनाओं 


। का वर्णन करता है, ऐसे पद अधिक संख्या में हैं भी नहीं | दूसरी बात, 
जो सूर के पदों में खटकती है, वह पौराणिक प्रसंगों के संकेतों की 
| भरमार तथा वण्ये विषय, भाषा आदि की पुनरावृत्ति है। कहीं-कहीं 
| आवश्यकता से अधिक अलङ्कारो के भार से दवी हुई उनकी “भारती” 
. अपनी वीणा के तारों को भंक्रत करने में भी अपने आपको असमर्थः 
| सी पाती हैं परन्तु उसके उस गतिरोध में भी चित्रोपम सोंद्ये दै, 
| जिसमें मूक जीवन का संचार स्पष्ट दीख पड़ता है। इन दोषों की 
* | धूभिल कालिमा सूरसागर के जगमगाते रत्नों के प्रकाश को अधिकाधिक 
| देदीप्यमान बनाने में सहायिका ही प्रतीत होती दै । भाव, कल्पना और 


सद्य का जैसा समन्वय सुर के पढ में दै, ऐसा अन्यत्र दुष्माप्य दै । 
भावपूणे गीतशैली के शास्त्रीय परिष्कार में सूर ने सचमुच बहुत 


| बेडा योग दिया है । 


| विचित्रता दोनों के ही दर्शन होते हैं। यों तो उनसे पहले संत कवियों 


महाकवि सूरदास की गेयपद शैली में हमें विविधता ओर 


अपनी भावात्मक अनुभूति को व्यक्त करने के लिये इसी 


2 
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पद शैली का अनुसरण किया है और उनसे पहले गोर 


भी इस शैली के दर्शन होते हैं, परंतु जेसा कि हम पहले कह | र, 
शली व प ४ 
सूर के ह्वाथों में पड़कर इस शैली का रूप निखर आया है। एक ओर 


पि ८ री १ 

तो उन्होंने संतपरम्परा से प्राप्त शाली का अनुसरण किया और द्सरी | 
० 21 Iv ~ ) ५१ ७०० कर ~ 
ओर उनके काव्य में हमें उस शेली के भी दर्शन होते हैं, जो रागात 


तत्वों से ही ओत-प्रोत है। ऐसे स्थल सुरसागर में वे हैं, जहाँ सूर 


~ ~ २७ (5 हे > बी 
अपने इष्टदेव श्रीकृष्ण की बाल लीलाओं का वणन करते हैं या रते. ह 


नांगर, रसिकेश्वर, गोपीवल्लम कृष्ण को रतिक्रीड़ाओं का चित्रण करते 


हैं अथवा उनके विरह से संतप्त गोपियों के हृदय की भावनाओं का. 


अभिव्यंजन करते हैं। इन तीनों ही स्थलों पर कवि भावोन्मुख हो 
उठता है शौर अपनी कल्पना की उड़ान में “निरंकुशा हि कवयः? वाली 
उक्ति को चरिताथ करता हुआ प्रतीत होता है । ऐते स्थलों पर पुनरा- 
वृत्ति काव्य का दूषण न होकर भूषण हो जाती है, कृष्ण ओर गोपियों 


के चरित्रचित्रण में हम उन स्थलों का उल्लेख कर चुके हें । एक छोटी-. 


सी बात को लेकर भक्ति-भावना में तल्लीन कवि न जाने कितनी 


व्यापार-योजनाएँ प्रस्तुत करता है ? कितने सञ्चारियों की उद्भावना | 


करता हे और सूक्षम से सुक्म मनोवैज्ञानिक तथ्यों का उद्घाटन 
करता है! यशोदोत्संग-लालित बालऋष्ण सूर के परम इष्ट हैं। 


इन प्रसंगा में आनंदवर्धनाचार्य क व्यंजना, कुन्तक की वक्रोक्ति . | 


ओर विश्वनाथ तथा परिडतराज जगन्नाथ की रसानुभूति मानो 
YT ५ ~ 3 
दाव-पच से अपना-अपना सिक्का जमाने की धुन में हैं| व्यञ्जना 


के गहन से गहन अद्भुत व्यापार, वक्रोक्ति की विदग्ध जनः . 


मनोरञजक शाब्द-क्रीड़ा तथा रसों की सहृदय-वेद्य अनुभूति मानो 
साक्षात्‌ रूप धारण करके अभिव्यङिजत होती. है । यशोदा का हेरि को 
पालने में झुलाना यों ही उड़ती नजर से देखे जाने योग्य दृश्य नहीं 
है, इसमें मातू-हृदय की विशालता की झाँकी है, जिसके दशन मात्र से 
| अ के लिये नूतन भावों को प्रस्तुत करने वाली हैं: 
` जसोदा हरि पालनें कुन्तायै । 2 
हलरावे, दुलाराइ मल्हावे, ओोइ-सोइ कछु गावै । 
लाल को आयु$निदरियाँ, काहें न आन सुवावे । 


LI तू कदन हिँ वेगि वै, तोकों (कान्ह , बुला वै । ° 


कबहुँ पलक हरि सूँ दि लेत हैं, कबहुँ “अधर फरकावै | 


हृदय पवित्र हो जाता दै । हरि और यशोदा कीशचेष्टाएँ ;आज के मनो” . 
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सोवत जानि मौन है कै रहि, करि-करि सैन बतावे | 
इहि अन्तर अकुलाह उठे हरि, जसुमति मधुरे गावे । 
जो सुख सुर अमर-मुनि दुरलभ, सो नँदभामिनि पावे ।' 


'हलरावे ररक मल्हावे' में क में केसा मनोवैज्ञानिक क्रम 
है! हलराव म कसी अद्भुत व्यञ्जना हे और पूरे पद में बालसल 
चपलता और विनोदपूण सरल चेष्टाओं का CS वरी और. 
भाविक तारतम्य हे ? इस प्रकार वाल्यवर्णन का प्रत्येक पद नवीन 
भाव, नवीन अभिव्यक्ति और नवीन कला का द्योतक है। तभी तो 
आचार्य शुक्ल ने कहा हे-- 


“जितने विस्तृत और विशद रूप में बाल्य-जीवन का चित्रश 
इन्होंने किया है, उतने विस्तृत रूप में और किसी कवि ने नहीं क्रिया । 
शैशव से लेकर कोमारावस्था तक के क्रम से लगे हुए न जाने कितने 
चित्र मौजूद हैं ? उनमें केवल बाहरी रूपों और चेष्टाओं का ही विस्तृत 
ओर सूक्ष्म वर्णन नहीं है; कवि ने बालकों की अन्तः प्रकृति में भी 
पूरा FE किया है और अनेक भावों की सुन्दर स्वाभाविक व्यंजना 
की है । ° 


सूर के इस बाल्यवर्णन से ही वात्सल्य रस की सार्थकता सिद्ध 

होती है। आगे चलकर ग्वाल-बालों के साथ कृष्ण का खेलना, 
|. गोचारण, गोपियों से बालबिहार आदि का वर्णन भी भावात्मक गेयपद- 
| शेली में हुआ हे । इन्हीं प्रसङ्गां में सूर के वे गीतात्मक कथानक हैं, 
| जिनमें भावात्मकता की अपेक्षा प्रबन्धात्मकता अधिक है। ऐसे प्रसङ्ग 
या तो कृष्ण के अलौकिक कार्या से- जैसे राक्षसां का वध, वत्स-हरण 
आदि-से सम्बन्ध रखते हैं. अथवा उनकी प्रेम-लीलाओं-जैसे चीर- 
हरण, दानलीला, मानलीला आदि~ से सम्बद्ध हैं। इन प्रसङ्गं में 
सरलता, स्वाभाविकता और सजीवता के दी विशेष द्शेन होते हैँ। 
श्रीकृष्ण के विशिष्ट-क्रीड़ा-विषयक जो पद हैं, उनसे इन्हें अलग करके 

: देखा जा सकता है क्योंकि क्रीडा-विषयक पदों में रूपचित्रण के साथ- 
| साथ संशिलि£ योजना और आलझ्ढारिकता भी दै। वास्तव में ऐसे हो 
| _ के लिये आचाय शुक्ल कौ यह डि चरिते 
9 सूरसागर (ना० प्र स०) पद्‌, ६६१ 
२ सूरदास ( आचार्य शुक्ल ) एष्ट १०७ 
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“वण्ये विषय की परिमिति के कारण वस्तु-विन्यास का ॥ | संकोच | 
सूर की रचना में दिखाई पड़ता है, उसकी बहुत कुछ कसर अहा, ' 
रूप में लाए हुए पदार्थों के प्राचुय्य द्वारा पूरी हो जाती है। कहने का 
तात्पये यह कि प्रस्तुत रूप में लाए हुए पदार्था की संख्या बहुत अधिक 
है। यह दूसरे प्रकार की ( आलक्कारिक ) रूप-योजना या व्याए | 
योजना किसी और (प्रस्तुत ) रूप के प्रभाव क! वढाने के लिए ही | 
होती है” मुरली-विषयक पदों को भी इली कोटि में रखा जा सकता | 
है। विरह के पदों में कवि विशेषरूप से मुखर हो उठा है ओर. 
उसकी गेयपद-शैली अन्तसु खी हो गई है। यही कारण है कि इन | 
पदों में कवि के व्यक्तित्व की पूरी छाप मिलती है । सूर का विरह वणन , 
रीतिकालीन कवियों का विरह-वणेन नहीं है, उसमें हमें भक्त की 
अन्तरात्मा के दर्शन होते हैं । काव्य-शास्त्र की दृष्टि से तो यह विर- | 
वणेन श्रह्ञार का रस राजत्व प्रतिपादित करता ही है, भक्तिमावना की | 
दृष्टि से भी हमें इसमें भक्त की विहल आत्मा के दर्शन होते हैं। | 
बल्लभ और वेष्णव दोनों ही सम्प्रदायों में विरह को भक्ति का सोपान | 
माना हे, और कहना न होगा कि महाकवि सूरदास ने अपने विरह | 
वर्णन में इस तथ्य का पूर्णरूप से प्रतिपादन किया है । 


दष्टकूट-पद्‌-शेली 


सूरदास जी ने दृश्कूट पद भी गेय शेली में लिखे हें। इनमें 
स्वाभाविकता की अपेक्षा चमत्कारिता और सरलता की अपेक्षा दुरुइता | 
अविक है । “साहित्य लहरी? के पद तो दृष्टकूट कहलाते ही हैं, सुरसागर | 
में भी इस प्रकार के पद मिलते हैं, जिनका उल्लेख हम 'सूरदास जी | 
का साहित्य? अध्याय में कर आये हैं। जिस प्रकार सन्त कवि भक्ति 
आवे की अभिव्यक्ति के लिये साधारण गेयपद-शैली को अपनाते थे, | 
उसी प्रकार रहस्यात्मक भावों को प्रकट करने के लिये वे दृष्टकूट प | 
शली का अनुसरण करते थे। आत्म-चिन्तन के गूढ़ विषयों को रहस्या | 
भाषा में प्रकट करने की परम्परा भारत में प्राचीन काल से हवी ची | 
आ रही थी । ऋग्वेद में बहुत कुछ प्रतीक रूप में कहा गया है, उपिद 
तो गुह्यविद्या का ही मुख्य रूप से प्रतिपादन करते हैं। इस रौली* | 
जहाँ एक ओर गूढ़ विषय का प्रतिपादन होता था, वहाँ दूसरी ओर | 


१५२ 


सालझारिकता भी स्वाभाविक थी । आगे चलकर संस्कतन्काव्य गंग. | रो 


१ सूरदास ( रामचन्द्र शुक्ल > एष्ट १७०-३७१ 
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यह आलङ्कारिकता ओर चमत्कारवादिता इतनी अधिक प्रिय हुई कि 
एक-एक अक्षरा क श्लोक बनाये गये और अन्वयमात्र से भिन्नार्थ रखने- 


ह । वाले काव्यों का प्रणयन हुआ । संस्कृत-साहित्य में यह प्रवृत्ति नेषध- 
कृ | काव्य तक चलती रही । 


| सिद्धों ने अपनी बानियाँ में इसी रहस्यात्मक प्रवृत्ति को 
ही | अपनाया । नाथपन्थी हठयोगियों और कबीर-पंथियों ने भी इस 


त | प्रणाली को ग्रहण किया। कबीर की उलटवाँसियाँ तो प्रसिद्ध ही हैं। 
र | उधर चन्द्रवरदायी ने भी अपने रासो में इसी प्रकार के पद लिखे हैं। 
म | अमीर खुसरो की पहेलियों को भी हम इसी श्रृङ्खला की कड़ी मानते 

: हैं। इस परस्परा सें रहस्यात्मक भावनाओं के साथ-साथ पाणिडत्य- 
प्रदशेन की लालसा के भी दर्शन होते है । 


| भक्ति-साहित्य में इस शेली का सर्वप्रथम प्रयोग मैथिल-को किल 
| विद्यापति ने किया । मलिक मुहम्मद जायसी के पद्मावत में भी कहीं- 
| कहीं हमें इस प्रबृत्ति का साक्षात्कार होता है। गोस्वामी तुलसीदास ने 
. | भौ इस शैली में अनेक दोहे लिखे हैं, किन्तु इस रोली का परिमार्जित 
| साहित्यिक रूप हमें सूरदास जी के रृष्टकूट पदों में मिलता है। साहित्य- 
| लहरी इस शेली की प्रौढ़ रचना कही जा सकती है। सूरदास जी के 
पदों में जहाँ एक ओर चमत्कार की सृष्टि हुई है, वहाँ दूसरी ओर 
रहस्यात्मक सोन्द्ये का निरूपण भी हुथा हे। सूर ने इस शैली को 
| विद्यापति की भाँति केवल विरह के प्रसङ्गों में ही नहीं अपनाया है, 


|| 


जी | पूरदास जी ने इस शेली में राधाकृष्ण की अनेक भङ्गिमाओं, मुद्राओं 
क. | आर रति क्रीड़ाओं का वर्णन किया है । साधारण पाठक की रद 
गे, | ® अश्लीलतापरक ही है परन्तु सुरदास जी ने तो उन्हे हा लु 
द| * पद कहा हे । इन पदों में यमक, श्लेष तथा रूपकातिशय क्ति आ 
क | कारों का प्रयोग हुआ है। साथ ही साथ कुछ रूढ शब्दं भी इन 
ती | ता म प्रयुक्त हुए हैं । ज्योतिष के ग्रन्थों की भाँति गणनापरक शब्दों 
हू | "व्यवहार भी इन पदों में हुआ है । 

म | १णनात्मक शेली-- 

६ | सुरदासजीने एक और शैली का प्रयोग किया दै, जिसे 5०. 
ह | त्मक शेली कह सकते हैं। इस शैली का प्रयोग कवि ने 
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स्थलों पर अभाव ही है क्‍योंकि कवि की वृत्ति इन प्रसंगों में रमी 
७ ८३ च 3३", २३७ , 
-नहीं | जान पड़ता है, जेसे कवि शीघ्रता से जेसे-तेस वण्य वस्तु का 


. मानसिक स्थिति का परिचय प्राप्त नहीं होता, उसके मानस की गहराई 


: वण्नात्मक कथानक 


( ४२४) 


नक 3 च्य ॥ | | 
स्थलों पर किया है, जहाँ रूप, भाव अथवा काय-व्यापार का चित्रण ३ | 


-करके किन्ही आख्यान और पौराणिक प्रसङ्गों की ओर संकेत किया ३ ' 


अथवा आचारादि का उपदेश दिया है । 
भागवत के वणंनात्मक आख्यान-- 

श्रीमद्भागवत के कथा-प्रसङ्गों पर आधारित अनेक पद सूरसाग | 
में विंखरे पड़े हैं, जिनकी संख्या अन्य स्कन्धों में नवम तथा दशप 
स्कन्थो की अपेक्षा अधिक है। ये ही पद इस कथन के आधार हैं हि 
सूरसागर की रचना भागवत के आधार पर हुई हे । इन कथा-पसङ्गे | 
की शैली गेयंपदों की शेली से भिन्न है। इस शेली में न तो कविके | 
व्यक्तित्व का ही ५तिबिम्ब लक्षित होता दै और न ही वर्णन का विसार | 
अथवा संरिलष्ट चित्रण पाया जाता है। काव्य-सोष्ठव का तो ऐसे. 


| 


वणेन करके अपने फजे से फारिग होने की धुन में है और जल्दी से । 
इस शुष्क माग को काटकर सुरम्य भावपूणे स्थल पर पहुँचना चाहता है 
जहाँ उस को मन रम सके । यही कारण है कि इन पदां से कवि की | 


का पता नहीं चलता और न ही ये पद उसकी काव्य-प्रतिभा, भावुकता, | 
बहुज्ञता आर कला के सच्चे प्रतिनिधि हैं। उनकी शैली में कोई | 
०७ ए न 

आकषण नहीं, छन्द भी चोपाई, चबोला आदि काम चलाऊ ही रु 
हुए दै। । 
९ { 

दृश्य तथा वणन-विस्तार 
_ सुरसागर में अनेक स्थल ऐसे भी हैं, जहाँ कवि ने उत्सवों और | 
दृश्यों का वणन किया हे। कृष्ण के अन्नप्रांशनादि संस्कार तथा म | 


आदि नित्य कर्मा से सम्बद्ध अनेक वर्णन उपलब्ध होते & 0 । 
- व्यापारों और वस्तुओं की लम्बी-लम्बी सूचियों के अतिरिक्त और ई 


“नहीं दीख पड़ता । वसन्त, होली-लीला , हिए्डोललीला आदि ऐसे ६ 
प्रसङ्ग हैं । इन स्थलों पर कवि की कलाकारिक तल्लीनता ओर गमम ! 
न जाने कहा विलीन हो गाइ हे ? | 
ग | 

त्रह्मा द्वारा वाल-वत्स-हरण, कालिय दमन लीला, गोवड | 
रास-लीला आदि वणेनात्मक कथानकों में भी कवि. का हृदय 
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नहीं हुआ । श्रीकृष्ण-विवाह के अतिरिक्त ये सभी वर्णन उत्त कथानकों 
की वर्णनात्मक शेली में आवृत्ति करने के लिये ही कदाचित किये भी | 
गये हैं, जिन्हें कवि गेयपद शेली में सुना चुका दै । इसका उद्देश्य शायद 
कथा को संक्षिप्त रूप में प्रस्तुत करने का ही था। कवि का हृदय न्‌ 
रमने के कारण यद्यपि इन पदों में द्र तगामिता आ गई है फिर भी 
कवि की आगे चलने कौ उतनी अधीरता द्योतिक नहीं होती जितनी 
भागवत ,के छायानुवादवाले स्थलों में। इन प्रसङ्गों में छो की 
नवीनता और रमणीयता के कारण शेली के सौन्दर्य में वृद्धि अवश्य हो 
गई है परन्तु भावों का मार्मिक चित्रण नहीं मिलता, फिर भी उस ओर 
संकेत करना कवि भूला नहीं । 


भागवत से सूरसागर की तुलना करते हुए हमने उन प्रसङ्गों का 
उल्लेख किया है, जहाँ सुर से पौराणिक आख्यानों को वर्णनात्मक शेली 
में पदवद्ध किया है । इन प्रसङ्गो में कवि ने इतिवृत्तात्मकता का ही 
आश्रय लिया है । इनकी घटनाओं के क्रम में ही संक्षिप्तता नहीं, शेली 
की भी शिथिलता दै । प्रायः तत्सम शब्दों का प्रयोग ही इन प्रसङ्गं में 
, हुआ है। संग्रहात्मक प्रतियों को ही प्रामाणिक मानने वाले विद्वान्‌ तो 
इन प्रसंगों को प्रक्षिप्त ही मानते हैं। जहाँ कहीं कवि को सिद्धान्तः 
प्रतिपादन अभीष्ट है, वहाँ भी उसने वर्णनात्मक शेली का ही अनुसरण 
किया है। कवित्त्व की दृष्टि से इस शैली का कोई विशेष महत्त्व नहीं 
है, क्योंकि न तो इसमें रूपक्रल्पना का योग है और न ही रागात्मक 
तत्व का समावेश । इन प्रसंगों में उसी प्रकार की द्रतगामिता है, जेसी 
तुलसी के “आगे चले बहुरि रघुराई. ऋष्यमूक पवेत तियराई !” जसे 
स्थलों में। दशाम स्कन्ध में आये हुए वणंनात्मक पद अधिक उबाने 
वाले नहीं है क्योंकि वहाँ तो अनेक गेयपदों के अनन्तर एकाध 
वणेनात्मक पद भूषण का ही काये करता हे परन्तु और स्का म तो 
इस प्रकार के पदों की इतनी भरमार है कि पाठक ऊब-सा जाता है । 
सुरसागर की प्रबन्धात्मकता यल्िञ्चित्‌ रूप में इसी प्रकार के पर्दा पर 
आधारित है । 
अलङ्कार-योजना-- 


र की चर्चा रस से भी प्राचीन 
भ व्य-शास्त्र में अलङ्कारों की चचा एस 
क चायो ते अलङ्कार-शाख के 


है । वास्तव में साहित्य-विद्या को प्राचीन आ 
नाम से ही अभिहित किया दे । चाये राजशेखर ने तो अङक 
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शान को वेदाङ्ग ही माना है और उसकी उत्पत्ति भगवान्‌ शंकर हे 
बताई है। अलंकार-शाञ्ज की परम्परा शङ्कर से प्रारम्भ होकर रझा $ 
भरत, नन्दकिशोर, धिषण तथा उपमन्यु नामक चार शिष्यों द्वारा प्रवृत्त 
हुई । इन आचार्यो का उल्लेख आगे क काव्य-शाखों में भी कहीं-ही 
मिलता है, परन्तु शास्त्रीय ढंग से अलङ्कार-शास्त्र की चर्चा भरत 
( इंसापूवं प्रथम शताब्दी ) से लेकर पण्डितराज जगन्नाथ ( इसा की 
१७वीं शताब्दी ) तक संस्कृत वाङ्मय में चलती रही । इस दीर्घकाल 
में कई सम्प्रदाय चले परन्तु काव्य के लिये किसी न किसी रूप पें 
अलङ्कार का महत्त्व सभी ने स्वीकार किया । रस-सस्प्रदाय, अलङ्कार, 
रीति, वक्रोक्ति और ध्वनि-सम्प्रदायो के अनेक आचार्य हुए हैं। प्राकृत 
और अपश्र श में होती हुई यह परम्परा हिन्दी में भी आई, यद्यपि 


हिन्दी के आदियुग में कोई इस प्रकार का उल्लेखनीय अलङ्कार-प्रन्य | ° 
नहीं मिलता । स्वयम्भू आदि प्राचीन कवियों के आधार पर चन्द्‌ की र 
रचनाओं में काव्य-शास्त्र के कुछ उल्लेख मिलते हैं। चन्द की कविता 1 
र ० र करे क थे परन र्क 
से प्रतीत होता है कि वे रस-सिद्धान्त के पोषक थे परन्तु उनकी रचना ग 
में अलंकारों की भी कमी नहीं है। विद्यापति की रचना में तो अलंकारों क 
को स्पष्ट रूप से महत्व मिला ही है। साद्दश्य-मूलक अर्थालंकारों की 
तो उनके काव्य में प्रचुरता है ही, शब्दालंकारों की संख्या भी उ 
कम नहीं दै । निगु ण-सम्प्रदाय के सन्त कवियों ने काव्य की दृष्टि से Es 
यद्यापि कुछ नहीं लिखा तथापि उनकी बानियों सें अन्योक्ति, रूपक, र 
उपमा आदि अलंकार पर्याप्त संख्या में स्वयं ही आ गये हैं, प्रेममागीय | एः 
कवियों--विशेषकर जायसी की अलङ्कार-योजना तो दशेनीय ही है। है 
सगुण भक्त कवियों में जहाँ एक ओर हिंदी की पूवे-प्रचलित "काट खै 
शैलियो के परिपक्व और परिनिष्ठित रूप के दर्शेन होते हैं, वहाँ दूसरी | 
ओर उनकी अलङ्कार-योजना भी कम महत्व की नहीं दै। चैतन्य 
महाप्रभु के इन्वावन-निवासी छे शिष्यों ने रस और अलंकारों को किस | म 
प्रकार भक्ति के सांचे में ढाला हे, इसका हम पहले उल्लेख कर चुके ६। 
अष्टछापी कवि नन्ददास के विपय में तो प्रसिद्ध ही है कि-- 
“औरे सब गढ़िया, नन्ददास जडिया ।? । 
„काय्य में अलङ्कारों का महत्व तो है परन्तु उनका स्थान क्या | - 
होना चाहिये ? यह बड़ा ही विवादय्रस्त विषय रहा है। आजकेयुग | र 
में अल्कारों को सवे प्रथम स्थान तो नहीं दिया जाता पर उनकी | = 


नितान्त अवद्देलना भी साहित्यकार नहीं करसके हैं । वे उन्हे भावों, 
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उत्कष-हेतु ओर सौन्दये-बोध में सहायक के रूप में ही प्रहण करते हैं 
किन्तु साधन पर ही रोष्टि केन्द्रित कर उसे साध्य रूप में देखने वाले 
भामह, उद्धठ' आदि आचार्यो ने अलङ्कार को भी काव्य में सवेप्रमुख 
स्थान दिया। दरडी ने उन्हें काव्य की शोभा का कारण ही माना* . 
किन्तु चन्द्रालोककार ने तो यहाँ तक आक्षेप किया कि यदि कोई काव्य 
को अलळूकाररहित मानता है तो अपने आपको पण्डित मानने वाला. 
वह व्यक्ति अग्नि को उष्णता-रहित क्यो नहीं मानता ? 

अङ्गीकरोति यः काव्यं शब्दार्थावनलंकृती । 

असो न मन्यते कस्मादनुष्णमनलं कृती । 


& हिन्दी में रीतियुग के प्रवत्तक केशवदास ने भी इन्हीं आचार्यो 
के सुर में सुर मिला कर घोषणा कर दी कि “भूषन बिनु नहिं राजई 
कविता वनिता मित्त ।” वास्तव में अलङ्कार शब्द की व्युत्पत्ति ही 
(अलंकरोति इति अलङ्कारः, जो अलंकृत करे) ही इस बात का प्रमाण है 
कि अलङ्कार स्वयं साध्य न होकर साधन दै । अग्निपुराण में स्पष्ट 
हा है-- 
“वाग्वेदर्यप्रधानेडपि रस एवात्र जीवितम्‌ ।” 

जीवनरहित शरीर पर अलङ्काराँ की सज्जा हृदय में आह्वाद 
उत्पन्न करेगी या ग्लानि ? इसी प्रकार रस और भाव से हीन तुकबन्दी 
में यदि काट-छाँट कर अलङ्कार जड़े जायें तो अपनी चमक-दमक से 
एक बार दृष्टा की आँखों में चकाचौंध भले ही उत्पन्न करदें, उसके 
मानस में स्पन्दन नहीं भर सकते । वास्तव में यदि कविता भावपूर्ण है 
ओर उसमें स्वाभाविक सोन्द्ये है तो प्रभावोत्पादकता के लिये उसे 
अलक्कारों का मुखापेक्षी नहीं बनना पड़ता । ऐसी कविता के लिये तो 
सीधी-साधी उक्ति भी अलङ्कार बन जाती है, “किमिव हि मधुराणां 
मणडनं नाकृतीनाम्‌? । 


सूर का काव्य भावों का उमड्ता हुआ सागर है, जिसमें रस की थाह 
नहीं पायी जा सकती । भक्ति और वात्सल्य के भावों को रसकोटि तक 
पहुँचाने का श्रेय सूर को ही प्राप्त है, क्योंकि इन भावों का ऐसा तीव्र 
एवं व्यापक अभिव्यञ्जन, जो रस के सारे शास्त्रीय अज्ञों से पुष्ट हे, 
सूर के अतिरिक्त किसी कवि से हो नहीं पाया। जिस प्रकार उमड्ती 
हुई सरिता अपने कूल-नियमित सरल पथ में प्रवाहित होने में 


१ काव्यशोभाकरान्‌ धर्मानलङ्कारान्‌ प्रचक्षते, काव्यादुशे । 
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असमर्थ होकर नवीन-नवीन मार्ग खोज लेती है, इसी ॥ | अनुभूति 
और भावुकता के चरम विकास की स्थिति में कवि के कण्ठ से निकली 
हुई भाव-रस-धारा सीधी सरल भाषा के कूल में न समाती हुई 
चमत्कारपूणे वक्र कथनों के विस्तृत क्षेत्र में फेल जाती है । असाधारण 
भावोद्रेक के कारण वर्णन में, वणेन-शेली में वक्रता और चमकृति 
आ ही जाती है, यह स्वाभाविक हे। उन पारिडत्य-प्रदर्शन-परायण 
कवियों की बात दूसरी है, जिन्हें भाव और अनुभूति के स्थान 
को चुन-चुन कर सजाये हुए शब्दों और अलक्कारो से भरकर 
कविता-कामिनी को ` हृदय-रहित प्रस्तर प्रतिमा के रूप में प्रस्तुत 
करने का व्यसन है। रससिद्ध कवियों की अलंकृत शैली उनके 
भावरतल्नों की जगमगाहट से परिपूणं होने के कारण ही चमत्कार पूणं 
होठी है, उपरी मुलम्मे वाली वस्तु के समान वाह्य चमक-दमक का 
मिथ्या आडम्बर ही नहीँ रखती । सूर की रचना म जेसी भाव प्रवणता 
है, वैसी ही चमत्कृति भी। उनकी अलङ्कार-योजना में न तो 
केशवदास के समान काव्यशास्त्र-ज्ञान-प्रदर्शन की प्रवृत्ति है औरन 
जायसी के समान एक-एक पंक्ति में कई-कई अलङ्कार हूँ सकर संकर 
ओर संसृष्टि करने का आग्रह ही। जहाँ रीतिकालीन कवि अनेक 
अलझूारों से सजाने की धुन में अपनी कविता-नागरी को ग्राम्य रुप 
देकर विनायक प्रकुवीणो रचयामास वानरम” वाली उक्ति को चरितार्थे 
कर आलोचकों के उपहास्य बने, वहाँ सुर ने भाव और कलापच का 
उचित सन्तुलन रखकर अपनी कला को “कला? ही बना दिया। 
आचाय शुक्ल का कथन दै:--“सूर में जितनी सहृदयता दै, उतनी ही 
वाग्विदग्धता ।? है. 
` वास्तव में सुर का वाग्बैदग्ध्य सहृदयता से समन्वित दै ओर 
यही कारण है कि उनके काव्य में अलङ्कारो के घटाटोप के दर्शन नहीं 
होते और वे अपने रूप-चित्रण में सवेत्र संवेदनशील दीख पडते है' 
होने. अलङ्कारो का प्रयोग विशेषकर सौन्दर्य-बोध के लिये ही किया 
है)“ किसी वस्तु के साक्षात्कार से जब कवि की सौन्दर्यतुभूति स 
हो उठती दै, हृदय तल्लीन हो जाता है, तो उसकी कल्पना उस / 
के सौन्दये को अधिक हृदयप्राही और प्रभावोत्पादक बनाने 
झप्नस्तुत-व्यापार योजना का सन्निवेश करने लगती है; उस समत कबि 


को Ft में अलङ्कारों का समावेश स्वतः हो जाता दै। यदी 1 | 
दे कि सूर की रचना में हमें उपमा, रूपक, उसका, रूपकातिशयी | 


बू. 
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प्रतिवस्तूपमा आदि अलङ्कारो के ही दर्शन होते है । उन्‍होंने 
अपनी अप्रस्तुत योजना में मानव ओर मानवेतर सभी व्यापार लिये 
है | म उनकी अलङ्कार योजना में सहज ही प्रकृति से तादात्म्य 
हो गया है। जहाँ कवि सांसारिकता से ऊबकर खिन्नमन से ऐसा 
स्थान खोजने को प्रयत्नशील होता है, जहाँ ऐहिक राग-विराग, माना: 
पमान, सुख-दुःख आदि इन्हें का अभाव हो, वहाँ स्वाभाविक रूप से 
ही अन्योक्ति अलङ्कार आ गया है । ह 

सूर के काव्या में शब्दालङ्कारों की अपेक्षा अर्थालङ्कारां का ही 
प्रयोग अधिक और स्वाभाविक हुआ दै क्योकि शब्दालङ्कार तो वणे- 
सौन्दर्य को ही विशेष रूप से प्रस्फुटित करते हें । रूप-सोन्द्य के लिये 
उनका इतना महर्व नहीं, जबकि सुर का उद्देश्य रूप-सौन्दये-चित्रण 
और उसके द्वारा भाव-सौन्दयै का पोषण करना था । यही कारण है कि 
शठ्दालङ्कार विशेष रूप से साहित्य-लहरी के अतिरिक्त अन्यत्र नहीं 
मिलते । साहित्य-लहरी की रचना सम्भवतः शब्दालङ्कारो के प्रदशेन 
के लिये ही हुई | शाब्दालङ्करों में उन्होंने यमक, अनुप्रास, श्लेष, वीप्सा 
और वक्रोक्ति का विशेष प्रयोग किया है । श्लेष और यमक दृष्टकूट पदों 
में प्रचुर मात्रा में मिलते है । अनुप्रास का प्रयोग तो सूर-काव्य में 
अत्यन्त ही स्वाभाविक दै क्‍योंकि अनुप्रास द्वारा जहाँ एक ओर ध्वन्या- 
त्मक सौन्दये का विधान होता दै, वहाँ दूसरी ओर उससे वातावरण 
की सृष्टि भी । वीप्सा अलङ्कार कवि के हृदय की भक्ति-भावना का ही 
परिचायक कहा जा सकता है क्योंकि उसका प्रयोग उन्होंने राधा और 
कृष्ण के. अंगन्प्रत्यङ्ग के सौन्दर्य-रस-पान से तृप्त न होकर बार-बार 
स्वरूप-वणेन में किया है। वक्रोक्ति का प्रयोग व्यङ्गयोक्तियों में दै । 
व्यङ्गय को शङ्कार रस का सस्व कहा जा सकता दै और खज्ञार के 
संयोग और वियोग दोनों दी पक्षों में प्रेमी और प्रेमिकाओं हारा इसका 


आधार ग्रहण किया जाता है। सूर के काव्य में व्यङ्ग्य को भी महत्त्व- 


पूणे स्थान मिला दै । उनके वात्सल्य में भी हमें व्यज्ञय के द्शीनहोते 
हे । विरहिणी गोपियों की उक्तियाँ तो उनके भावों के साथ व्यङ्ग्य को 
भी लेकर निकलती हैं; इसलिये उन में वक्रोक्ति के सुन्दर उदाहरण 
भरे पड़े हें | | द > ड $ 

सूरसागर में अलङ्कार-रलनों की कमी नहीं है यदि कोई गोता लगाने. 
का साहस कर सके तो चाहे जितने अलङ्कार निकाल सकता है किन्तु 


३७ 


हमारा अभिप्राय यहाँ पर अलङ्कारों का विस्तृत विश्लेषण ओर विवेचन 


( ४४० ) 
नहीं है, केवल कतिपय अलक्कारों का उल्लेख हम यहाँ ॥ | । जेसाकि 
पहले कहा जा चुका दै, महाकवि सूर ने अपनी रचना में अनेक 
अप्रस्तुत व्यापारी का आयोजन किया है, जिसके कारण उसमें साहःय. 
मूलक अलङ्कार का प्राचुय है । साङ्गरूपक का प्रयोग सब से अधिक 
हुआ है, जिसके उदाहरण सूरसागर में भरे पड़े हे। निम्नलिखित पर्‌ 
में शाही ठाठ से सुशोभित पतितों के राजा “सूर! को शायद आप 
पहिचान भी न सकें 


हरि हों सब पतितन कौ राजा। 

निन्दा परमुख पूर रह्मो जग, यह निसान नित बाजा । 
तृष्ना देश अरु सुभट मनोरथ, इन्ट्री डग हमारी | 
मन्त्री काम कुमति दीबे कों, क्रोध रहत प्रतिहारी । 
गज अहँँकार चल्यो दिगविजयी, लोभ छत्र करि सीस । 
फौज असत-संगति की मेरे, ऐसी हों में इस। 
मोह-मय बंदी गुन गावत, मागध दोष अपार । 
सूर पापको गढ़ दृढ़ कीन्हों, मुहकम लाइ किवार ।१ 


सांसारिक विषयों के चक्र में पड़्कर नट का वेष धारण कर नाचते- 


नाचते सूर थक गये और वे अपने आराध्य से प्रार्थना करते हैं कि इस 
र. से पीछा छुड़ायें -- 


अब हों नाच्यो बहुत गुपाल। 
काम क्रोध को पहरि चोलना कंठ विषय की माल | 
महा मोह के नूपुर बाजत निन्दा-शब्द रसाल ।* 
केवल उपमान का वणन कर उपमेय के गुणों की ओर संकेत 
करने से उक्ति में जो चमत्कार आ जाता है, उसे अप्रस्तुत के द्वारा 
प्रस्तुत का प्रशंसन करने के कारण अप्रस्तुत प्रशंसा कहते हैं । वण्ये वस्तु 
का नाम तक लिये बिना उसकी विशेषताओं के उद्घाटन का यह सीधा 
साधा ढंग है । निम्नलिखित पद में गाय के वर्णन द्वारा प्रस्तुत श्रविद्या 
(माया) का सुन्दर वर्णन सूर ने किया है-- 
माघौ जु यह मेरी इक गाइ । 
अब आज तें आप आगें मम शा १ आप भारो दई, ते आइये चराइ। 


१--सुरसागर ( सभा ) पढ्‌ १४४ | 
*. . २-ण्वही पद्‌ १९३ । 


( ४४१ ) 


यह अति हरहाईँ, हटकत हूँ, बहुत अमारग जाति । 

फिरति बेद-वन-ऊख उखारति, सव दिन अरु सब राति | 

हित करि मिले लेहु गोङलपति, अपने गोधन माह । 

सुख सोऊँ सुनि बचन तुम्हारे, देहु कृपा करि बाह । 

निधरक रहो सूर के स्वामी, जनि मन जानो फेरि। 

मन-ममता रुचि सौं रखबारी, पहिलें लेहु निबेरि ।* । 

सौंदयं की अनुभूति की पराकाष्ठा में सीधी-सादी भाषा में | 
अभीष्ट प्रभाव की अभिव्यक्ति नहीं होती तो कवि को कल्पना का | 
आश्रय लेना पड़ता है और वह अपनी सूदम दृष्टि से अनेकानेक उप- 
मान खोज लाता हे, जब इतने पर भी संतोष नहीं होता तो कल्पना- । 
द्वारा प्रस्तुत वस्तु के समान धर्म वाली वस्तुओं की सृष्टि कर उनसे | | 
उसका तादाम्य स्थापित करता है । इस प्रकार उत्प्रेक्षा के अनेक रूप ही 
उसकी रचना में आ जाते हें । सुर ने उत्मेक्षा का बहुत ही अधिक 


प्रयोग किया है । कृष्ण के स की छवि का वणेन देखिये - | 
सुख छवि कहा कहां बनाइ । । 


निरखि निसिपति बदन-सोभा गयो गगन दुराइ। 
अस्त अलि मनु पिवन आए, आइ रहे लुभाइ । 
निकसि सर तें मीन मानो, लरत कीर छुराइ।* 
उत्प्रेक्षा के न जाने कितने उदाहरण सुर में भरे पड़े हें। रूप- 
| चित्रण में दृष्टांत और उपमा का भी सुर ने खूब प्रयोग किया है। ' 
उपमा का एक उदाहरण देखिये-- 
हारि दरसन की साध मुई । 
उड़िये उड़ी फिरति नेननि सँग, कर फूटें ज्यों आक रुई । 
> 2 x x x 
सूखति सूर धान-अंकुर सी, बिनु वरसा ज्यों मूल हुझै।' , 
सुरलीमनोहर श्याम के सोंदये का गोपियों पर भिन्न-भिन्न प्रभाव 
| पड़ा हे, जिसको द्योतित करने के लिये कवि उल्लेख अलंकार का आश्रय 


1. हे— 


PS SESS SU MOSES 
सूरसागर (सभा) पढ ११ 
वही पद ६७० 
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१ 
| २ ल्क 
| ९ देखिये, सूरसागर (सभा) पढ्‌ २७३, ७२२, ९९८ | ; 000 5 
| ऐ वही पद २४७३ 


( ४६३९ ) 


हेरि मति अङ्ग ज्ञागार निरखि । 
दृष्ट. रोमावली पर रही, बनत नाहो परसखि । 
कोड कृहति यह काम-सरनी, कोड कहत: नहि. जोग। 
कोड कहति अलि-बाल-पंगति, जुरो: एक सँजोग । 
कोड कहति. अहि काम पठयो, डसें जिनि यह काहु । | 
स्याम ररोमाब्रली की छबि सूर चाहि ।नबाहु। | स 
{ मसंग, सें प्रतीप, सन्देह, अतिशयोक्ति, संभावना, व्यक्ति 
रेक; अपन्हुति आदि अलंकारो के. उदाहरण भी द्रष्टव्य हैं-- | 
|| 
भप देखि री हार के चंचल नन । 
> > 
राजिवदल, इंदीवर, सतदल, कमल कुसेसय जाति। 
ही निसि मुद्रित प्रातहि वे विकसित, ये विकसित दिनराति।५ | ३१ 
सन्द्‌ ह-- 
गोपी तजि लाज, संग स्यामर*रंग भूलीं । 
पूरन मुखचंद देखि, नैन-कोइ फूलीं । 
कैधौं.नव जलद स्वाति, चातक मनलाए। 
किधो वारि बूंद सीप हृदय हरष पाए । 
रबि-छबि केधों निहारि, पंकज बिकसाने । 
किधौं चक्रवाकि निरखि, पतिहीं रतिमाने । ञं 
केधों मृग-जथ जुरे, मुरली-घुमि रीमे। | 
| | सूर स्याम-मुख-मंडल-छुबि, के रस भीजे ।२ 
| अतिशयोक्ति-- | तथ 
हा मुख देखो भाई । 
x x 


(रूपकातिशयोक्ति) 

खंजन, मीन, भरग, वारिज, मृग पर दृ॒ग-अति रुचि पाई । 
(सम्बन्धातिशयोक्ति) 

सु,तिमंडल कुण्डल मकराकृत, विलसित मदन सदाई! 


१ सूरसागर (सभा) पद्‌ १२४९ 
३ वही पद २४३१ 
३ वही पद १२६० 
४ पही पढु १२४४ 


( ४४३ ) 
भेदकांतिशयोक्ति-+ 
सखि री सुन्दरता कौ रंग । 


डिन छिन माहि परति छबि औरे कमल-नैन के अंग । 
परसिति कर राख्यो चाहति हैं; लागी डोलंति संग। 


xR | 
| सूरदास कछु कहत न आवे, भई गिरा-गति पंग ।" 
संभावना-- 


बड़ो निठुर विधना य हँ देख्यौ । ( : 

जब त आजु नन्दनन्दन छबि, बार बार करे पेख्यो । 
नख, अँगुरी, पग, जानु, जंघ, कटि राच कीन्हो निरमान । 
हृदयं, बाहु, कर, अंस, अंग अँग, मुख सुन्दर अतिबानं | 
अधर, दसन, रसना, रसं बानी, स्रवन, नेन अरु भाल । 
“सुर? रोम प्रति लोचन दे त्यो, देखत बनत गुपांलं ।२ 


। 
| 
j 
|” 
| 
f 


व्यतिरेक 

उपमा नेन न एक रही । 

कचि जैन कहैत कहत संब आंए, सुंखिं करि नाहि कही । 
कहि चकोर बिधु-सुख बिनु जीवत, भ्रमर नहीं उड़ि जात! 
हरि-मुखन्क्रमल-कोष विछुरे ते, ठाले कत ठहरांत। 
ऊधौ बधिक व्याध हे आये, मृग सम क्यों ने पलात 1» 

> % x 
अपन्हुति-- 


घातक न॑ होइ कोउ विरहिनि नारि | 

अंजहूँ पिये पिय रंजेनि सुरति करि खूं ठेहि मागत वारि ।४ 

| तथा (हूपकगर्मित-अपन्हुति. |) 

| संधघुकरें हम नहोहिववेला . इस शेव र 

| जिन मजि तंजें तुम फिरत और रंग करते करत कुसुम-रस केलिं i 

| अगवान के गुँणाबुवाद में अतिशयोक्ति, Ar स्वभावोक्ति ओर 

। | विरोधाभास अलङ्कारों का अधिक प्रयोग हुआ दै । अर्थौन्तरन्यास ओर 
तासात क RS ताया आया ही 


| ¦ सुरसागरं पंद १२१८ 
| रै दही पद्‌ १२६१ 

| ई बहौ पद्‌ ४१३० 

| र सुरसांगर (व प्रें) पृष्ठ ४३६ 
| १ सूरसागर (सभा) पेद ४१२६ 


( ४४४ ) 


उदाहरण भी जहाँ-तहाँ पाये जाते हैं--चकई , भ्रंगी, सुआ ॥ | के 
प्रति कहे हुए पदों में अन्योक्ति अलङ्कार क सुन्दर ना निहित हैं 
भगवान्‌ अकारण ही भक्तो और दीन जनों पर कृपा करते हैं, ऐसे भावे 
के प्रकाशन में विभावना अलङ्कार है । 


प्रेम-गोपन के लिये सन्देह, विस्मयोत्पत्ति के लिये असंगति, 
असम्भव औरं विषय आदि अलङ्कारों का आश्रय लिया गया है। 
शिव और कृष्ण के रूप वणेन में साङ्गरूपक ओर श्लेष के साथ-साथ 
अपन्हुति का भी प्रयोग हुआ दै। राधा और कृष्ण के सोन्द्ये-वणेन 
में व्यंतिरेक का प्राचुर्य है । प्राकृतिक दृश्यों के वणेन में उत्मेक्षा और 
साङ्गरुपक का तथा संसार की असारता, यौवन की ज्षणभज्ञ रा 
भगवस्रेम आदि के वर्णन में उपमा के साथ-साथ डा्थान्तर्न्यास 
का विशेष प्रयोग हुआ है । 


अलङ्कारों के अतिरिक्त काव्य की कलात्मकता में छन्दों का 
महत्त्व हम पहले ही बता चुके है । सूरदास जी की गेयपदशैली में | 


रागरागिनियों का ही विशेष स्थान है, परन्तु जैसा कि पहले कहा जा 
~ ५७ श्रौ 
चुका हे छन्दो की परम्परा भी प्राचीनकाल से चली आ रही थी और 


प्रत्येक कवि छन्दोमयी कविता को ही कविता समझता था । लय श्र | 
छन्द से कविता की व्यञजकता भी समझी जाती थी, क्योंकि लय | 


आन्तरिक वेग को प्रकट करने का साधन है। पाश्चात्य काव्य-शाख 


भें भी इसको महत्त्व दिया गया हे । हमारे यहाँ तो छन्दो की सृष्टि 


ही लय और स्वर के आधार पर हुई। लय के विषय में श्री लीलाधर 
गुप्त अपने “पाश्चात्य साहित्यालोचन-शाख्न' ग्रन्थ में लिखते हैं- 


“लय की उत्पत्ति अन्तर्वेग से है और अन्तर्षेग को उत्तेजित | 
करने की उसमें विशेष क्षमता है। लय हमें हँसा सकती दे; लय हमे | 
रला सकती है; लय हमें अपकृष्ट कर सकती दै; लय हमें उत्कृष्ट कर | 


सकती है; लय हमें सुला सकती है; लय हमें जगा सकती है; लय ह 


शान्त कर सकती दै; लय हमें उन्मत्त कर सकती दै; लय हमें संसार | 


म अनुरक्त कर सकती है; लय हमें उदासीन कर सकती है, लय हम 
हमारा सच्चा रूप दिखा सकती है, लय हमें त्रह्वा-प्राप्ति की ओर उन्नत 


कर सकती हे । लय हमारे शारीर में हरकत. कर देती दै; ह | 
दन लगते हैं, हम नाचने लगते हें । लय हमारे हृदय, हमारे 00 9. 
हमारी नाड़ियों को प्रभावित कर देती है। लय के प्रभाव के दे | 


MH dQ 21. 85] 
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का विवेकपूण प्रयोग होना चाहिये । भाव जहाँ जे 
वहाँ वैसी ही लय होनी चाहिये? ।? 000 10 
> 
उव i चल कर गुप्त जी पद्य की लय पर प्रकाश डालते हुए 
४ “पद्य की लय में एकरूपता और नियमितता होती है। उसमें 
लय र पद का ढाँचा भी होता है। ऐसा व्यवस्थित ढाँचेदार पद 
ही छन्द होता दै। छन्द का काव्यात्मक मूल्य और भी अधिक द्दै। 
छन्द भ्रवेज्ञण (एण्टीसीपेशन) की प्रवृत्ति को उत्तेजित करके शब्दों 
का एक दूसरे से सम्बन्ध घनिष्ठ कर देता दै। छन्द विस्मय द्वारा 
चेतना को धीमा करके मोहन-निद्रा-सी ले आता दै और सुविकारता, 
सूचकता, और संवेदनशीलता की वृद्धि करता हे । छन्द अपनी गति 
ओर ध्वनि से अर्थप्रकाशन करता दै। यदि अन्तर्वेग अति तीव्र हो, 
तो छन्द उसकी तीव्रता कम कर देता है और यदि अन्तर्वेग 
अतिमंद हो, तो छंद उसको उत्कृष्ट कर देता है। छंद कविता का 
वातावरण उपस्थित कर देता दै; काव्यात्मक अनुभव को छंद साधारण 
जीवन के रागों से प्रथक्‌ कर देता दै। छंद काव्यात्मक अनुभव की 
अभिव्यक्ति को स्थिर और परिभाषित कर देता है। छंद कल्पना को 
प्रज्वलित कर कवि को ऐसी दृश्यमान ओर श्रोतव्य प्रतिमाएँ प्रदान 
करता है, जिनसे उसके अनुभव को अभिव्यक्ति स्पष्ट और प्रेरक हो 
जाती है" । 


गायत्री, त्रिष्टुप, अनुष्टुष, जगती आदि वैदिक छन्द और मन्दा- 
क्रान्ता, द्र तबिलम्बित, शादूल विक्रोडित, शिखरिणी, आदि लौकिक 
संस्कृत के छन्द इसी लय के आधार पर बनाये गये हैं। राग-रागिनियों 
के मूल में भी वे लय, गति और स्वर ही हैं। हिन्दी के छन्द प्राकृत 
ओर अपभ्रंश के छन्दो के ही रूपान्तर हें । कुछ छन्द तो विशिष्ट 
कवियों की रचनाओं के आधार पर ही गढ़ लिये जाते हैं.। हमारे कवि 
सूरदास जी की रचना गेयपदशैली में हुई दै। रह अधिकांश पद 
कीतेन के रूप में हैं, इसलिये छुन्दो विधान का कोई विशेष स्थान उनके 
काव्य में नहीं दै । पिङ्गलशास्त्रीय छन्दो की अपेक्षा संगीत शास्त्रीय 
राग-रागिनियाँ ही उनके काब्य में पाई जाती हैं। उन्होंने जिन राग- 
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(४४६ ) 
रागिनियों की प्रयोग किया दै उनमें से बेहुतों काँ तों ॥ | तक 
नामकरण भी नहीं हुआ । वे भावाचुकूल रांग-रांगिलो को प्रयोग करने में 
सिद्धहस्त थे और यही उनकी विशेषता थी । उनके पदों को छन्द:शाख 
की कसौटी पर कसना उपयुक्त प्रतीत नहीं होता, फिर भी काब्य की 
कलात्मकता दिखाने के लिये छन्दो का निर्देश करना आलोचना को 
एक पद्धति सी हो गई है । डा० व्रजेश्वर वसो ने अपने “सूरदास में 
सूर के छन्दोविधान पर विशेपरूप से विचार किया हे और सूरसागर 


के वर्णनात्मक एवं गेय सभी अंशों का विश्लेषण छन्दों की दृष्टि से . 


किया है। उन्होंने जिन छन्दो को “सूरदास” में दिखाया है उनमें से 
मुख्य-मुख्य निम्नलिखित हे 
वशनास्मिकँ प्रसँज्गों के छेन्दे- 


~ 


| १--चौपई; चौपाई; दोहा, रोला आदि तथा उनसे निर्मित 


नवीन छन्द । ° 
२-<अन्य छन्द तुरसागरे में चरंणों के आकार के विचार से छोटे 


और लेम्बें सब॑ तरह के छन्द पाए जाते हे । जिन छेन्दो का उपरे | 


उल्लेख हों चुका है | उसके अतिरिक्त कवि द्वारां प्रयुक्त चंद्र (१०,५) भांतु 
(६,१४) कु डल (१२,१०) सुंखदा (१२,१०८) राधिका (१३,६) उपमाने 
क्र हीर (& ६, ११) तोमर (१२,१२) शोभन (१४१०) और 
रूपमाला (१४,१०) की गणना छोटे छंदो में हो सकती है तथा गीतिका 


(१४,१२) विष्णु पद (१६, १०) सरसी (१६,११) हरि पद (१३१) | 
सार (१६,१२) लावंनी (१६,१४) वौर (१६, १५) संमानं-संवैया (१६१६) 


मंत्त-सवैया (१६,१६) ह॑साले (२०,६७) और हंरिप्रियां (१२,१२५) 
को लम्बे छन्दाँ में गिना जां सकता दै |^ 


पूरै की भाषां=- 


रैली के विवेचन में हम बंता चुके हैं कि सॉमडेजेरेंय और | 


समन्वय ही रचना की सफलता का मूलंमंत्रे हे । कलाकार कि 


विभिन्न अंडूग की समेन्वेय केरके आधारभूत वंस्तु को दयम 


प्रभावोत्पादेक बॅनांने की प्रयत्न करता है परन्तु उसकी शेली हि र; 


हुदै) 


विशेषकर भाषा की समैद्धि पर ही आधारित होता दै । वह क | 


१ सूरदागरु , बरजेश्‍वरे बेमा ) उषं ४०२) 
२--सूरसागर (त्रजेरवर वर्मा) पृष्ट 2७७ . 
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प्रयोग इस्‌ प्रकार करता दै कि वे हमारे भावों और विचारों को व्यव- 
स्थित कर देते हैं । उत्तम कलाकार भाषा को अपने आन्तरिक अनुभव 
क समक बना लेता है और उसकी भाव-प्रेषणीयता को द्विगुणित कर 
देता दै। इसीलिये अर्थ में चित्रोपमता और सजीवता लाने के लिये 
कवि अभिया, लक्षणा और व्यळ्जना. की; सहायता, से शब्दों को 
विशिष्ट अथ में; प्रयुक्त करता हे । कवि के हाथों में. पडूकर शल्द में 
एक विशेष योग्यता आ जाती है ओर वह अर्थविशेष क्रा वाहक बन 
जाता है । वास्तव में शब्द का मूल्य भी, अनुभूति पर आधारित, हे.। 
इसीलिये एक ही शब्द की व्यंजकता. भिन्न-भिन्न कवियों की. रचना 
में विविध रूप में परिलत्तित होती है.। यूनानी आलोचक लॉडजायनस 
ने सुन्दर शब्दों को भावों ओर विचासें: का: प्रकाशन माना: है । शब्द- 
चयन करता हुआ कवि किसी एक प्रकार की ही शब्दावली की सीमा 
में आवद्ध नहीं रहता, उसके लिये तो मुख्य वस्तु भावों का अभिव्यञजन 
ही दै, जिसके अनुकूल वह भावाचुकूल शब्दों का. प्रयोग, करता है, 
कभी प्राचीन. सूत शब्दों को. जीवन, प्रदान: करता. दै; कमी. उपभाषाओं 
ओर बोलियां के शब्दों को ग्रहण करताः दे, और कभी. विदेशी शब्दों 
का. भी उदारता के साथ स्वागत करता. है.। भारतीय शाख में तो शब्द 
को बड़ा. ही महत्त्व द्विया गया. दै और उसे ब्रह्म, की पदवी तक्र 
पहुँचाया हे । 'विष्णु-पुराण? में शब्द को. विष्णु का. अंश. माना. दै 
ओर महासाष्य में पतङजलि ने लिखा दै. कि भलीमाँति जाना हुआ 
सम्यकूरूप से प्रयुक्त शब्द लोक और परलोक.दोर्नो में अभीष्ट फलदायक 
Gerd 


भाषाः शब्दों.का ही समुदाय-है,, परन्तु; कविताः आषाः कोः भावों 
ओर विचारों का प्रतिनिधि बनाने का प्रयास; करती. है;। कत्रि के 
लिये भाषा के श्रोतव्य और दृश्यमान दोनों हो चिह्न अपेक्षित हें । 
श्रोतव्य चिह्न से कविता में गति, लय, वेग, कोमलवा आदि गुण आते 
है और इसीलिए भारतीय साहित्य-शाख में जहाँ एक ओर छन्दों.को 
महत्त्व दिया दै, वहाँ दूसरी ओर माधुये, ओज ओर प्रसाद-तीनों. गुणो 
के लिये एथक-एथक अक्षर और शब्द निदिष्ट किये गये हैं। भाषा,के 
इश्यमान, चिह्न से चक्तुरिन्द्रिय के माध्यम से भावों को हृदय तक 
पहुँचाया जाता है, इसलिये किसी कवि कै मूल्याङ्कन,सँ उसकी भाषा 
का विवेचन भी विशेष महत्व रखता. दै । 
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| 
| धुरदास जी ने अपने काव्य के लिये अपने इष्टदेव की ॥ | भ 
| | भूमि ब्रज की ही भाषा को अपनाया। उनकी रचना में हमें त्रजभापा । भ 
1 का जो परिनिष्ठित और साहित्यिक रूप मिलता है, उसको देखकर यू | 
ही अनुमान लगाया जा सकता हे कि ब्रजभापा शताब्दियों से काव्य 
की भाषा रही होगी, सूर ने तो उसको सुसंस्कृत बनाकर साहित्यिक 
| रूप देने में ही योग दिया होगा । खेद हे कि आज हमें सूर के पूवेवती 
| कवियों की वे रचनायें नहीं मिल्ती, जिनसे सूर की रचना का 

| तारतम्य जोड़ा जा सके आज जो साहित्य हमें उपलब्ध है, वहया 

तो अपभ्न शमिश्रित डिंगल में है या सघुक्कड़ी भाषा में । कबीर आदि 
सन्त कवियों की वानी में ब्रजभाषा का जो रूप मिलता है, वहतो 
भाषा का खिचडी रूप ही कहा जा सकता है। खुसरो की भाषा अवश्य रि 
सुसंस्कृत देशी भाषा का स्वरूप सामने रखती हे लेकिन उसकी प्रामा- 
शिकता असंदिग्ध नहीं कहीं जा सकती । लालचन्द हलवाइकृत भागवत- 
भाषा में भी त्रजभाषा का साहित्यिक रूप नहीं हे। जो कोमल-कान्त- 
पदावली, भावानुकूल शब्द-चयन, सार्थक अलंकार योजना, धारावाही 
प्रवाह, संगीतात्मकता और सजीवता सूर की भाषा में है उसे देखकर | 
तो यही कहना पड़ता है कि सूर ने ही सवेप्रथम ब्रजभाषा को साहित्यिक 
रूप दिया । संगीतात्मकता तो ब्रजभाषा की थाती है। यह शौरसेनी 
अपश्र शा का विकसित रूप है और बारहवीं शताब्दी से ही इसे साधु- 
सन्तो और संगीतज्ञों ने अपना लिया था। वैष्णव संप्रदाय के आचायों 
और भक्तों ने जब इस भाषा को अपनाया तो इसकी आशातीत 
सफलता हुई और यह समस्त भारत की राष्ट्र-भाषा नहीं तो धर्मभाषा तो 
बन ही गई । पश्चिमी हिन्दी वाले प्रान्तो में अब भी गीतों की भाषा 
ब्रज-मिश्रित ही दै । आचायं रामचन्द्र शुक्ल ने अपने “हिन्दी साहित्य 
के इतिहास” में लिखा है-- | 

“यहाँ इस बात की ओर ध्यान दिला देना आवश्यक प्रतीत 

होता है कि काव्य भाषा? का ढाँचा अधिकतर शौरसेनी या पुरानी 
हिन्दी का ही बहुत काल से चला आता था । जिन पश्चिमी प्रदेशों की 
जी हांती थी, उनमें भी जनता के बीच प्रचलित पर्थी, 
उच्वान्दिया आदि की भाषा ब्रजभाषा की ओर भुकी रहती थी । शर 
भी यह बात पाई जाती है । इसी से खुसरो की हिन्दी रचनाओं में म 
दो प्रकार की भाषा पाई जाती है । ठेठ खड़ी बोलचाल, पदेलियों शर 
दो सखुनो में दी मिलती दे, यद्याव उनमें भी कहीं-कहीं बजमोर्षा गी 
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झलक दे, पर गीतों और दोहों की भाषा ब्रज या मुख-प्रचलित कांव्य॑- 


! भाषाही है ।* 


परन्तु खेद है कि ब्रजभापा के विकास पर अभी तक हिन्दी-विद्वानों 
कौ दृष्टि नहीं गइ है ओर न ही ब्रजभाषा के सम्बन्ध में कोई प्राचीन 
पुस्तक उपलव्ध है। ब्रजभाषा के साहित्य के इतिहास की मी आवश्यकता 
अभी बनी हुई ह्‌ | आधुनिक विद्वानों में डा० धीरेन्द्र वर्मा लै ब्रज 
की भाषा”? नामक एक पुस्तक फ्रच भाषा में लिखी थी, किन्तु उनके 
पश्चात्‌ भाषा-सम्बन्धी कोई वैज्ञानिक कार्य नहीं हुआ है। कद जाता 
है कि शाहजहाँ के समय में 'मुन्दर' नाम के किसी विद्वान्‌ ने त्रजभाषा 
पर एक पुस्तक लिखी थी किन्तु वह अभी तक हमें देखने को नहीं 
मिली है । डा० दीनदयालु जी से पता चला है कि उसकी एक प्रति 
किसी “म्यूजियम” में सुरक्षित है । ब्रजभाषा के सम्बन्ध में एक और 
पुस्तक प्राप्त है, जो मिर्जा खाँ ने सन्‌ १६७६ में लिखी थी और जिसका 
सम्पादन सन्‌ १६३५ $० में श्री जियाउद्दीन ने “4 Grammar of 
the Brij 8151113” नाम से किया है। यह पुस्तक 'विश्वभारती! 
से प्रकाशित भी हो चुकी है । इस पुस्तक का नाम फारसी में 'तुहफतू- 
ए-हिन्द” है। इस पुस्तक का सबसे पहले हवाला सन्‌ १७८४ में सर 
विलियम जोन्स” ने अपने लेख “On the Musical Modes of 
the H¡०d५ऽ' में दिया है। इस पुस्तक की पाण्डुलिपि इण्डिया 
ऑफिस के पुस्तकालय में सुरक्षित है । यह पुस्तक कई दृष्टिकोणों से 
बड़ी महत्वपूर्ण दै । इसमें हिन्दी-साहित्य की कई शाखाओं पर विचार 
किया गया हे । इसके अतिरिक्त जब फारसी के प्रभाव से उदू भाषा 
फारसीमय होने लगी तो मिर्जाखाँ ने प्रचलित. हिन्दी अथवा भाखा 
को इस पुस्तक के द्वारा मुसलमानों के अधिक निकट लाने का प्रयत्न 
किया और भाखा-साहित्य के अध्ययन का साधन प्रस्तुत किया। इस 
पुस्तक में जो शब्दकोष दिया दै, उसमें प्रायः बोलचाल के शब्दों की ही 
अधिकता दै । भाषा-विज्ञान की दृष्टि से भी यह्‌ पुस्तक बड़े महत्त्व की 
| हैं क्‍योंकि इसमें हिन्दी. अरबी और फारसी वर्णी का तुलनात्मक | 
| उच्चारण भी दिया दै। जहाँ तक हो सका है, हिन्दी के शब्दों का 
सही उच्चारण देने का प्रयास ियाहै। इस ताक मै हिली मोर 
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भआाखा' दोनों शब्दों को पर्याय माना हे । जबकि ॥ | च 
इन्शाअल्लाखाँ ने अपनी रानी केतकी की कहानी? सें “हिन्दवी? 
“भाखा? शब्दों का भिन्न रथे में प्रयोग किया है। भाखा’ का र 
निश्चित करते हुए मिर्जाखाँ कहते हैं कि “भाखा” विशेष रूप से रज 


लकर 


प्रान्त और उसके आसपास की बोली दै। एक दूसरे स्थल पर ग्वालियर न 
ओर चँदवार जिलों को भी भाखा के प्रान्त माना है ।१ जा 
गङ्गा ओर यमुना के दोआब की भाषा को उसने प्रभावशाली | 15 
भाषा कहा है ओर चूँकि वह भाखा को ही प्रभावशाली मानता। | १४ 
इसलिग्रे ञजभाखा का प्रसार दोआव में भी काफी दूर तक था | संगीत: | 1४ 
वाले ५४७ में उसने पंजाबी, राजपूती, खेराबादी, गुजराती का उल्लेख ' 8! 
किया है और भाखा में प्राकृत और संस्कृत को छोड़कर प्रायः सभी T 
बोलियों का समावेश बताया है । प्राकृत की उत्पत्ति भी भाखा और | ९६ 
संस्कृत के सेल से बताई है। मिर्जा खॉ ने भाखा को ही संगीत के | ४९ 
उपयुक्त वताया हे ओर उसे कवियों और सभ्य मनुष्यों की भाषा कहा | 1 
है | डा० म्रियर्सेन ने लिखा दै-- g 
“The Hindi poetry in the Western Hindi | 1 
language is almost all in Brijbhakha,?® 
संगीत के विषय में भी इस पुस्तक में विस्तार से लिखा गया है और नि 
छन्दो का मी विस्तृत विवेचन किया गया हे । सबसे पहले ७५ मात्रिक . 
छ्द्‌ सोदाहरण प्रस्तुत किये गये है । फिर छुप्पय छन्दो के ७१ भेद ओर | ही 
और वर्णिक छन्दो के १२१ भेद बताये हैं, अन्त में संस्कृत के आठ बंद | पे 
ओर हिन्दी के १४ नवीन छन्दों की विवेचना है। लेखक ने अपने | &. 
हिन्दो-कोष में तीन हजार शब्द दिये हैं। ऱ्या 
५... इस प्रकार यह पुस्तक भूमिका के अतिरिक्त छे अध्यायों में लिखी भा 
गई है और दूसरे भाग में हिन्दौ-शब्दकोष के साथ भाखा के व्याकरर | म 
पर विचार किया गया, जिसमें दस अध्याय हैं । ब्रजभाषा की दृष्टि | प्र; 
ज यह पुस्तक बड़े महच्च की है। जैसा कि डा० प्रियसेन ने लिखा दै7 | भा 
१ Candwar, Chandwar, Janwar 1५ a district 25 mile | हो 
6951 of Agra on the route from Mathura to Ea | अ 


on the river Jamna, and is mostly occupied py 
 Cethan tribes, (Jarravs Ain-i-Akbari, 11 P. 189) 
१ The Indian antiquary for January, 1903 Page 16, 
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५] 910 not aware of any other earlier attempt 
ata grammar of the Hindi or Hindustani language 
other than that of Mirza Khan’s. John Joshua 
Katelaer wrote 25 grammar of the Hindustani in 
about 1715 A, D., which was Published by David 
Millius in 1743 A.D. Lalluji Lal of Agra (1803 A.D.) 
is mentioned by Sir A, G. Grierson as the 
author of a grammar, entitied Masadir-i-Bhakha. 
Mirza Khan's Dictionary is again the first attempt 
at anything like a dictionary of the Hindi-language. 
The dictionary of the Hindustani languge by Fracis 
Cus M. Turonesis, referred to by J.C. Amadutinus, 
was written in 1704 A, D., regarding which he says 
that it could be seen in the Propaganda Library of 
Rome till 1761 8. D. Daya Ram Tripathi wrote a 
dictionary of Hindi in about 1741 A. 0." 

ब्रजभाषा-व्याकरण की कसोटी पर सुर की भांषा खरी नहीं 
उतरती क्योंकि उन्होंने त्रजभाषा के ही शब्दों को नहीं तोड़ा-मरोड़ा 
प्रत्युत आन्य भापार्थो के शाग्गो को भी अपने अनुकूल बनाने की चेष्टा 
की हे इसलिये इनकी भाषा शुद्ध परिमार्जित भाषा नहीं कही जासकती । 
यद्यपि इस भाषा का पूर्णरूप से परिष्कार रीतिकालोन कवियों ने किया 
तथापि बोलचाल की भाषा को साहित्यिक रूप देने का सुर का प्रयास 
नितान्त सराहनीय है'। संस्कृत के तत्सम और तद्भव शब्दों से तो 
उनकी भाषा का ढाँचा बनने में सहायता सिली ही दै, अन्य देशी 
भाषाओं और अरबी-फारसी आदि विदेशी भाषाओं क शब्दा का पड 
महत्व-पूर्ण योग हे । इस प्रकार चलती हुई त्रजभाषा को व्यापक और 

ने ही सब से पहले किया । 
च्छे कवि की पहली विशेषता 
होती है जिसके दर्शन सूरदास में सवेत्र होते हैं। उनकी अ 
और परिस्थिति के आलुकूल ही दै । हाँ, जहाँ कहीं विर कही विशो रार) 
र The Modern Vernacular Titerature of Hindostan 


? 101, 103, 75 and 76. 
The Indian Antiquary for Ja 


भावानुकूल भाषा का प्रयोग करना ही अ 
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की तुकवन्दी में उन्होंने शब्दों की तोड़-मरोड़ की है, वहाँ ॥ | बुबु 
खटक होती है, परन्तु ऐसे स्थल बहुत अधिक नहीं है । प्राय: भन्ला: 
नुप्रास के लोभ में ही तोड-मरोड़ कौ गई है । विनय तथा अत्ति, 
सिद्धान्त-पतिपादन के पदों में संस्कृत क तत्सम और तद्भव शाब्द का 
ही अधिक प्रयोग हुआ है, रूप-चित्रण और प्राकृतिक दृश्यों के वर्णन 
में भी ऐसे ही शब्दों का प्राचुये दै । संस्कृत के तत्सम शब्दों में य 
बात लक्ष्य करने की है कि उन्होंने उन शब्दो को व्रजभापा की ध्वनि 
के अनुकूल हो बना दिया है । संस्कृत के कर्णंकटु शब्दों में ब्रजभाषा 
के उच्चारण के आधार पर यस्किश्चित्‌ परिवतेन कर उनमें उन्होंने 
माधुये जाने का प्रयास किया है। उनकी भाषा में तत्सम शब्दों की 
अपेक्षा तद्भव शब्दों का आधिक्य दै और कहीं-कहीं तो मूल तद्भव शो 
से ही नये शब्द भी गढ़ लिये गये हें । संस्कृत की तत्सम व तद्भव 


पदावली के अतिरिक्त खड़ी बोली, अवधी, बुन्देलखरडी और पंजाबी 


के शब्दों की भी कमी नहीं है। अवधी भाषा की सम्बन्ध-सृचक 
विभक्तियों को देखकर कभी-कभी तो सूर के पदों की पाठशुद्धि में भी 
सन्देह होने लगता है। 


देशी भाषाओं के अतिरिक्त अरबी, फारसी के भी शब्यों का | 


प्रयोग सूर की भाषा में पर्याप्त अधिकता के साथ हुआ दै, परन्तु 
उन्होंने उन शब्दों को उनके मौलिक रूप में प्रयुक्त न करके प्रचलित 
रुपों में ही प्रयुक्त किया दै । मुसलमान सम्पर्क के कारण देशी भाषाओं 
में अनेक मुसलमानी शब्दों का प्रवेश हो गया था और जनसाधारण 
द्वारा वे अपना भी लिये गये थे। यह प्रक्रिया शताब्दियों तक चलती 
रही । आज भी पश्चिमी हिन्दी के जिलों में अरबी-फारसी के शब्दों 
का इतना बाहुल्य है कि उनका एक अलग कोष बनाया जा सकता दै, 
परन्तु ध्वनि आदि की दृष्टि से वे अपना रूप बदलकर हिन्दी-शब्दों 
में इतने घुलमिल गये हैं कि साधारणतया विदेशी प्रतीत ही नहीं 
होते। ऐसे शब्दों का तो सुर ने खुलकर प्रयोग किया ही दै साथ ही 
साथ ओर भी नवीन शब्दों को अपनी भाषा के साचे में ढालकर 


म्हण किया है । सूर की भाषा-विषयक यह ३ दास्ता ्रजभाषा को समृद्धि | 


रालिनी ओर प्रभावशालिनी बनाने में बड़ी सहायक सिद्ध हुई । इर 
क को तो इन्होंने नामधातु बनाकर प्रयुक्त किया दै। i 

र्‌ र विदेशी भाषाओं के श ब्दाँ की संख्या सूर-साहित्य में रथ 
मात्रा में मिलती हे । द 
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सूर की भाषा में लोकोक्तियों और मुद्दावरों का भी प्रचुर प्रयोग 
हुआ दै । लोकोक्तियां और मुहावरां द्वारा भाषा की व्यंजनाशक्ति 
कितनी बढ़ जाती है, यह सब कोई जानते हैं, साथ ही साथ सजीवता 
ओर प्रभावोत्पादकता भी आ जाती है। किसी भाव की हृदय पर 
ठीक-ठीक छाप बिठाने के लिये मुहावरे अपना जोड़ नहीं रखते और 
जनसाधारण में प्रयुक्त लोकोक्तियाँ किसी अनुभव-विशेष के स्पष्टीकरण 
में रामबाण दें। कहना न होगा, सूरदास जो ने दोनों का ही आश्रय 
लिया है ओर एक-एक मुहावरे अथवा लोकोक्ति द्वारा वह प्रभाव 
उत्पन्न कर दिया है, जो कई-कई पदों से भी सम्भव नहीं । 
डा० दीनदयालु गुप्त क निर्देशन में 'ब्रजभाषा-सूर-कोष' लिखा जा 
रहा है जिसके चार खण्ड लिखे जा चुके हैं। ब्रजभाषा की दृष्टि से यह 
कायै महत्त्वपूर्ण दै । डा० ब्रजेश्वर वर्मा ने भी अपने 'सुरदास’ में 
'सुरसागर' में प्रयुक्त देशी, विदेशी शब्दों की सुची दी दै, परन्तु इस 
क्षेत्र में पृथक रूप से विस्तृत काय की आवश्यकता है। यहाँ हम 'सूर- 
सागर? मे प्रयुक्त कुछ शब्दों की वानगी प्रस्तुत करते हैं। सुविधा के 
लिये प्रत्येक शब्द के आगे उस पद्‌ की संख्या भी दे दी गई हे, जिसमें 
उस शब्द का प्रयोग हुआ दै। यह पटसंख्या नागरी प्रचारिणी सभा 
द्वारा प्रकाशित 'सुरसागर! के अनुसार है :-- 
तत्सम शब्द 
अद्विपति (२६) अ'गीकार (३८) अम्बुज (४?) अधोमुख (५७) 
अनायास (५०५) अभिराम (४६६) अजिर (४६६) अपरिमित (४७०) 
अभिलाष (५१४) अवज्ञा (५२३) वली (७२६) अनुभवति (१०१) 
अमिष (१०२) आयुध (३२१) श्ाविभाव (४५६) आयुध (६२३) 
इन्दीवर (२४३१) कालिपा (५८) करभ (६६) कामचा-कानन (१८७) 
कमल-दललो चन (२५०) कलत्र (३६८) कलेवर (४४०) कोतुक (६३१) 
कुन्तल (७७२) कोविद्‌ (७७२) कनीनिका (६८२) कवासि (३०७०) 
खगपति (२५५) गृह (४) प्राह (२१) गहुर (४८३) चिबुक (७२४) 
जलज (७१६) डिम्भ (७३४) तनया (३१) दारा (८०) दाहक (१६३) 
दम्पति (५१६) निरालंब (२) नासिका (७७) नारिकेल (७८) नृपति 
(२२७) प्रहारी (३१) पतित पावन (१२८) पुनीत (४५६) पिनाक (४७२) 
प्रतीति (४८६) पन्नग (५०८) परिवेश (२५१४) भगिनी (१७१) मनोरथ 
(६०) मार (२२६) मम, (२४६) महाबल (२५४) सुकुलित (३०७) 
रसना (३५६) राका (२१०) रचर (६६१) रजनीचर (८१७) वसुधा 


( ४४४ ) 

(४४०) समर (२७८) सरसिज (४५५) संघात (५२११ ॥ | 
सत्वर (१७५८) सायक (२६) हाटक (७६६) त्राहि-त्राहि (२४६) 

अनेक तत्सम शब्दों के उच्चारण की कठिनता को स्वभेक्ति । 
अथवा कुछ अन्य ध्वनि परिवतंनों से दूर किया गया । ऐसे शब्दों कष | 
अधेतत्सम कह सकते हें । सूर की भाषा में इस प्रकार के शब्दों की प्री 
बहुत बढ़ी संख्या है यथा-- | 

अंबोधि (१५५) अपजस (२०३) अम्नित (२४२) अंसुमान (४४३) | 
आरत (२५१, कलेस (२५३) कृष्ना (२८५) गनिका (१६०) पिर. 
(२६०) जनम (२०८) जोजन (५१६, तीरथ (२०८) तंदुल (२६७) 
दुरबासा (१४) पुंस्चली (१०४) परतीति (१३४) पदुस (३३०) प्रापत 
(४४८) पारषद (४५६) परभात (५२९७) परमोधत (११७८) तूनीर (४५५) 
निस्च (२९७) बिस्राम (५७) बिरध (३२६) भच्छि (१४०) मिनुसार | 
(१ १३८) भरमत (८२०) मरजाद (५३७ ) मरकट (३३२) विसकमा | 
(६५८) स्वारथ (५) स्रवन (२१) सुकर (४१) स्वान (४१) सरबस (६४) | 


(६७ | 


सुमति (१८७) सांत (२३०) सुरसरि (२७४) समरपे (४५१) सग | 


(४४३) साच्छात्‌ (२८४) सुरूप (२८४) हरता (२१४) । 


परंतु सूर के काव्य का सोंदय बहुत कुछ तद्भव शब्दों के उपर 
है । ब्रजभाषा के स्वाभाविक माधुये ने सूर की भाषा को अत्यंत मधुर | 
अना दिया हैं । उनके काव्य का ढाँचा तद्भव शब्दों से ही बना हुआ 
६। विशेषकर श्रमरगीत में, गोपियों की सहज व्यंगात्मक उक्तियो में 
भाषा को सरलता और सरसता पराकाष्ठा को पहुँच गई है-- 
तद्भव 


अं चरा (६६४) अजमरी (६३२) अनज्ञहते (३२६) श्रनभावत 
(६४६) आहि (४८६) उचाढ़ी (१३५४) आखर (६५८) अटारी (१४४) 
औसर (४०) उछुंग (६०६) काठ (४८६) कुरुखेत (२६) काँदौ (६४4) 
कापरा (६५८) कोखि (६२२) केहरि (५०२) कोरा क्रोड (६५१) कोइ 
(६७१) खंभ (३२) खई (२६६) खिन (५०६) गुसाई' (३) घरनी (११५ । 
चबाई (१४०) चकचोंधी (१३६२) छहियाँ (४६३) जुगति (२) जदपि | 
(२१०) जोति (२१०) जीभ (५२३) टूटी (२३६) तिय (२०३) तरुनाई | 
(२२६) तमचुर (८२०) ढीठ (४४०) दूब (६३७) दीठि (८१८) थार | 
(६३६, थनु (६४८) पाइतरी (२६८) परसना (२६५) पनहियाँ (४९) | 
मयान (४७७) पखारना (४८५) पावरी (४६८) तुरत (४४१) बियौ (३) 


Neg Ee an 0 आउ oT 
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बूड़त (६२) बीता (२६१) बनिज (३१०) वबोनऊँ (६१८) बियाहन 
(८११) भाँडी (१४६) भोंदू (१८३) भूँ जब (४८३) भौन (६६८) भुवाल 
(६२२) सूठि (४४५) मसान (३७८६) बिलम (५५६) बोंडर (६६६) 
लच्छा (४) रूखा (१८६) साँवरो (५) सियार (४?) सीवां (२२६) 
सराय (२२६) मीत (२५६१ बछल (२६७) सेज्या (२६८) सतिभाए 
(२८४ सजनी (४८८) गीध (५०६) गकस (५२३) सरिस (५२७) 
साँझ (६१३) सक्कात (८१४) सिकहरे (६५४५) बिज्जु (७००) लिलार 
(६४२) मोल (२४१०) मूसे (२५४६) । 

इनके अतिरिक्त अति-प्रचलित ग्रामीण शब्दों का प्रयोग भी 
सुरदास ने बहुलता. के साथ किया है। कुछ ग्रामीण शब्द ऐसे भी हैं, 
जिनका प्रयोग अब या तो होता ही नहीं या विरल रूप में होता दै। 
कुछ प्रचलित शब्द ये हैं। 

चट (६) करतूति (४६४) करनी (२४६८) खुनुस (१६६) 
ख्याय (२०२) खचेरे (२०६) ओऔघट (२०८०) एँडाबत (८६०) धीँच 
(३७८) गोड़ियाँ (७६६) चिरिया (२३४) चुटिया (७८०) चुचकारे 
(८०१) भुगियां (२४४) डहकावै (२३३) डाटे (५४०) ढोरत (२८४) 
टूकटूक (६०३) टकटोरत (७६२) ढूकी (३४६६) तलबेली (२५८३) 
धुक्रधुकी (७६२) नेरे (२०६) नोआ = नाई (७६८) बगदाइ (६०) 
बरियाँ (१८८) बकोटनि (८५०) बोहनी (१०५२) विगोवे (२८४६) 
भभंकत (५७३) मूड (५) मोट (१८४) माँड़ी (२४३४) लठबाँसी (१८६) 
लाहा (३१०) सासना (३८) सौंज (१३०) सठिया (१६२) | 

तुक मिलाने के लिये और छंद के अनरोध के कारण सूर ने 
“निरंकुशाः कवयः? के अनुसार अपने इस अधिकार का बराबर उपयोग 
किया है और शब्दो को पर्याप्त रूप में विकृत कर दिया है यथा 
बीकैं = ब्रिके, पक्कौरी = पकौरी (५०१) बघना =वघनखा (७३१) 
आदि । 

है कुछ शब्द उन्होंने स्वयं गढ़ भी लिये है कम ल 

ज्योतिषी (३५५४) नीलकण्ठीर 5 नीलकण्ठ (४७६) अर्थात मोर, 
मसानी =मसिपात्र (१८३) उपाधा (२४७७) ता 0 


उतजोग = उद्योग (२५४०) आदि । 


बिदेशी शब्द 


जैसाकि ऊपर कहा जा चुका दै, राजनीतिक, सामाजिक आदि 


( ४५६ 9 
परिस्थितियों के अनुरोध से सुरके समय में अनेक अरबी, ॥ | भा | 
विदेशी भाषाओं के शब्दों का भी: जनसाधारण में खूब प्रचार हो गय ' 
| था । सूरदास ने इस प्रकार के शब्दों को स्वतन्त्रता-पूर्वक ग्रहण नि 
| है, परन्तु उनके मौलिक रूप में नहीं, अपितु अपनी भाषा को ध्वनियो 
| | के अनुसार समुचित परिवर्तित रूप में) इस सम्बंध में निम्नलिखित त 
| 
) 
| 
| 
। 


विशेषरूप से द्रष्टव्य हैं-- 


साँचौ सो लिखनहार कहावे । 

काया-प्राम मसाहृत करि कै, जमा बाँधि ठहरावे । 
मन-महतो करि कैद अपने में, ज्ञान-जहतिया लावे । 
मांडि-मांडि खरिहान क्रोध को, पाता भजन भरावे | 
बट्टा काटि कपूर भरम कौ, फरत तले ले डारे । 
निहूच एक असल पर राखे, टरें न कबहू टारे। 
कार. अवारजा प्रेमप्रीति को, असल तहाँ खतियावै । 
दूजे करज दूरि करे देयत;. नेंकु न तामें आवे 


मुजमिल जौरै ध्यान कुल कौ, हरिसों तहँ ले राखे । है 
निभेय रूपै लोभ छाँडि कै सोई वारिज राखे। न 
जमा-खरच.नीके करि राखे, लेखा. समुकि बतावे । 
bh सुर आप गुजरान मुहासिन ले जबाब पहुँचावै ।' ७ 
| तथा>> ( 
न 
हरि हों ऐसौ अमल कमायौ | (३ 
साविक जमा हुती जो जोरी, मिनजालिक तल हवायौ । गु 
वासिल बाकी रयाहा मुजमिल, सब अधमे की. वाकी । € 
चित्रगुप्त सु होत, मुस्तोकी, सरन गहुँ मैं काकी ? ह्‌ 
मोहरिल पाँच साथ करि दीने, तिनकी बड़ी विपरीति। C 
जिम्में उनके माँगें मोते, यह ठौ बड़ी अनीति। ( 
पॉच-पचीस साथ अगवानी, सब मिलि काज बिगारे। , (३ 
सुनी तगीरी बिसरि गई सुधि, मो तजि भए नियारे । चिक 
बढी तुम्हार बरामद हूँ को, लिखि कीनौ दै साफ | EE 
सुरदा की यहै ~ धाय का यदे बीनती, दस्तक कीजे माफ, | सु 


५४ सूरसाग्र सभा पड़ १४२ 
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तंथा-- 

जनस साहिबी करत गयौ । 

काया नगर बड़ी गुज्ञायश, नाहिन कछु बढ़यौ। 

हरि को नास, दाम खोटे लौं, झकि-फकि डारि दयो । 

विषया-गॉव अमल को टोटो हँसि हसि के उमयो । 

नेन-अमीन अधर्मिनि के बस जहें को तहाँ छयौ। 

दगाबाज कुतवाल काम रिपु, सरबस लूट लयो। 

पाप उजीर कह्यो सोई मानौ, धमे-सधुन लुटयौ । 

चरनोदक कों छाँडि सुधा-रस, सुरापान अंचयो । 

कुबुधि-कमान चढाइ कोप करि, बुधि-तरकस रितयौ । 

सदा सिकार करत शृग-मन को, रहत मगन भुरयो । 

घेरी आइ कुटुम-लसकर में, नम-अहदी पठयौ । 

सूर नगर चौरासी भ्रमि-श्रमि, घर घर कौ जु भयो ।* 

इन पदों से यह स्पष्ट है कि प्रायः राज्य और राजस्व-सम्बन्धी 
पारिभाषिक शब्द विदेशी हैं, जो मुसलमानी शासन होने के कारण 
उस समय अवश्य ही जनता में प्रचलित रहे होंगे। इन शब्दों के 
अतिरिक्त अन्य भी बहुत से विदेशो शब्दों का प्रयोग मिलता दै-- 

गरीबनि (१६) दरवान (२६) ख्वारी (३४) खाक (5६) 
अबाज (६६) जहाज (६६) सिरताज (६६) बाज आना (६६) नकीब 
(१४१) खवास (१४१) नौबत (१४१) जमानति (१६६) सोर (२५३) 
नफा (२६७) तरवारि (४५५) सहनाई (४७३) पियादे (४८८) दगा 
(५५८) रुका (६१६) बकसीस (६५७) खराद्‌ (६५६) रेशम (६५६) 
गुमान ६१७) गौर (६४१) सिकदार (६४७) सहर (१२२५) बकस्यौ 
(६४७) सिरपाव (१२०४) दर (१९६२) खसम (१३५२) लायक (१३८६) 
हजूर (१८८७) ज्वाव (२०६०) जुहार (२०६१) फबी (२०७६) बजार 
(२१५२) हजार (२३६२) सावित (२४४७) दह्‌ (२४५६) करमात 
२४६४) दिवानी (२५१६) सन्दूक (२५६२) नेजा (२६०४) अपसोस 
(३८५३) आखिर (२८७०) महल (२१७३) फौज (३२७५) जोहर 
(३७२१) दागना (३७१५) हृद (३८५३) साज (३६६६) खबर (५०७१) 


| जहर (४२३४) गुनहगार (४२४२) सरकार (४५२७) ताखन्ताक (४५५५) 
| सुरद = मुदो (४६८०) | 
ह, > 


MOS कोन आजीची आती 
१ सूरसागर सभा, पद्‌ ६४ 
सू० सा०--५८ 
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इतना ही नहीं लौनहरामी (२८७०) और फौजपति | द्वज 
शब्दों की सृष्टि भी उदाराशय सुर ने करली हे । कही-कहीं फारसी के 
समास के ढंग के समास भी किए है--भूपनसिया = सिया का भूषण 
सूकसीपज अर्थात्‌ मीतियों की भाला । पेला २२५६१) डोरी ( ५४६) 
आदि गुजराती ओर झहरना (२५३८) आदि बु देली शब्द भी जहाँ 
तहाँ मिल जाते हैं। तत्सम, 'अद्धेतत्सम, विदेशी ओर प्राम्य-विशेषण 
शब्दों का निम्नलिखित पद में एक साथ प्रयोग हुआ है :-- 


प्रभु जु हों तो महा अधर्मी । 
अपत, उतार, अभागौ, कामी, विषयी, निपट कुकर्मी । 
घाती, कुटिल, ढीठ, अतिक्रोधी, कपटी, कुमति, जुलाई । 
ओगुन की कछु सोच न संका, बड़ी दुष्ट, अन्यायी । 
बटपारी, ठग, चोर, उचक्का, गाँठिकटा, लठबाँसी । 
चंचल, चपल, चबाइ, चौपटा, लिये मोह की फाँसी । 
चुगुल, ज्वारि, निदेय, अपराधी, झूठो, खोटौ-खूटा । 
लोभी, लोंद, मुकरवा, झगरू, बड़ो पहेली, लूटा। 
लंपट, धूत, पूत दमरी कौ, कोडी कोड़ी जोर। 
कृपन, सुम नहि खाइ खवावे, खाइ मारि के और । 
लंगर ढीठ, -गुमानी, टूँडक, महामसखरा रूखा । 
मचला, अकल मूल, पातर, खाँड खाँड करे भूखा । 
निघु न, नीच, कुलज, दुबु द्वी, भोंदू नित को रोऊ। 
तृष्णा हाथ पसारे निसदिन, पेट भरे पर सोऊ। 
बात बनावन को है नीको, बचन-रचन समुझावे । 
खाद-अखाद न छाँडै अब लौं, सब में साधु कहावे | 
महा कठोर, सुन्न हिरदे को, दोष देन कों नीको | 
बडी कृतघ्नी और निकम्मा, बेघन, राँको फीकौ | 
महामत्त बुधि-बल को हीनौ, देखि करे अंधेरा । 
बमनहि खाइ, खाइ सो डार, भाषा कहि काह टेरा | 
मूक, निद, निगोड़ा, भौंड़ा, कायर काम बनावे । 
कलहा, कुष्टी, मूष रोगी अरु काह नेंकु न भाव । 
पर-निन्दक, परधन को द्रोही, पर संतापनि बोरो। 
औगुन और बहुत हैं मौमें कह्यो सूर मैं थोरौ। 
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_ यह जहाँ-तहाँ से एकत्र किए हुए शब्द-सूत्रों का वाग्जाल नहीं 
है, देन्य की पुनीत अनुभूति में भक्त कवि के अन्तःकरण से उमड्कर 
फूट निकलने वाली भावधारा है, जिसे किसी एक संकीर्ण दिङमार्ग में 
आबद्ध होकर प्रवाहित होने के लिये वाध्य नहीं किया जा सकता 
अपितु जो अपनी व्यापकता में चारों ओर अपना रास्ता बनाती हुईं 
चलती है । केवल किसी एक ही प्रकार के शब्दों के प्रयोग का आंग्रह न 


कर सचमुच सूर ने अपनी भाषा को एकदेशीय अथवा पंगु होने से 


बचा लिया है। हमारे भाव-सम्राट कवि ने मनोदशा-विशेष के चित्रण 
में भाषा को भाव के समानान्तर लाने के लिये स्तुत्य प्रयास किया हे । 
भाषा को प्रवाह ओर प्रभाव प्रदान करने वाली मिलीजुली शब्दावली 
उसी प्रयास का एक अङ्ग ओर सुर की उस समन्वयवादी प्रवृत्ति का 
इ जिसका स्पष्ट प्रस्फुटन “हरिहर संकर नमोनमः? वाले पद में 
हुआ है। उः 


रे 
भाषा को प्रोढ़ता प्रदान करने में मुहावरे और लोकोक्तियां का 


कितना हाथ है, यह बताने की आवश्यकता नहीं। इन सीधी और 


सरल उक्तियों में भानव-समाज का चिरकाल का अनुभव संचित है, 
इनका आधार मनोवेज्ञानिक हे अतएव देश और काल की सीमा सेये 
परे हैं और मानव मात्र के हृदय को समान रूप से स्पर्श करने की 
~ ९ हे च्पर 3) सूच ७ 
क्षमता रखती हैं | आशचय होता है उस अन्धे कवि की सूच्मदर्शिता, 
दूरदशिता और विस्तृत निरीक्षण पर, जिसने अपनी शब्दावली में 
00२) ७/ पू ° ङ्ग Et ~ 
अनेक सूक्तिरत्नों को गँथकर वाणी का अपूव खङ्गार किया है। सूर- 
द्वारा प्रयुक्त कुछ मुहावरे ओर लोकोक्तियाँ यहाँ दिये जाते हे 


मुहावरे-- र 
र गुरी जिहि पहुँ चौ ने ही सिर लानना 

अँ गुरी गहत गह्यो जिहि पहु चो ( १६२३) अप र 
(२४४६) अपनी सी करना (२६६८) आँखि धूर सी दीन्हीं (१३१२) 
आँख बरसना (३८९७) आँखि बरति दै मेरी (४१४६) इतनो कहा 
गाँठि को लागत (३१८८) उपजे ओछे नछत्र के (३०१४) उनहि हाथ 


% 


भ; 
कट 


त 


पै if की बीस - 
कर पाऊँ (१५१३) एकहु अङ्ग न काँची (१६४८) एक बात [ 
बनाई' (३२५०) एक डाल के तोरे (४२१३) आळे बासन (२६३०) कर 


मींडे तहचरि पछिताई (१३६६) कळू मूँ ड़ पढ़ि पर्यौ (२६६४) कसे 


मन दै बैसी (१८७७) इक दुख दूजे हाँसी (४६६१) | 
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गाढे दिन के मीत (३१) गूँगे गुर की रसा गई हो ॥ | 
गगन में कूप खोदना (४२१८) खेरे की दूब होना (४६०७) जाति-पाहि | 
उघटवा (१६५३) ज्यों त्यों करि (२८७६) जिय में सुल रही (३७७ : 
जन्म बिगाड़ना (३६५६) जरे पर जारत (४५२१) झखत रहत दिन. 
राती (४२६६) चाम के दाम चलावत तुम तो (४६५४) घर के चोर 
(२८८७) | 

टाँका न लगना (११३) ठगमूरी खाई (१६१६) ठगोरी लाई | 
(२६८६) कहा ठगी सी ठाड़ी (३०३३) ढोल बजाइ ठगी (३८५३) ठा | 
मोदक होना (४०१६) । | 


तारे गिनना (३६२७) तेरो कह्यो पवन को सुस भयौ (४१४५) . 
तिनका तोड़कर डालना (२७५२) दइ परयो (१२१३) दई की घाली 
(१६२१) दे कौड़ी के (३८७२) देत जरे पर लोन (४१४०) नाच नचाना | 
(४२) नेन लगना (२०७५) नन्द महर की कानि करत हों नतु करती 
महमानी (२०६७) ना जानौं किहिं घाट तरे री (२६१२) निपट दई 
को खोयो (४१५८) धुरही ते खाट खायौ है (४५०३) । | 


पाठ पढाना (१६०६) पोच करना (२४४६) पीछे-पीछे फिरना । 
(२६६२) पराए होना (३०११) पलक न पड़ना (३८६४) पैंडे पड़ना 
(४२३२) फिरत धतूरा खाए (४६५८, फूटि गईं तब चार्यौं (१०१) | 
बदति नहिं काहू (१८४६) बातें गढि-गढि बानत (२६२८) बोहित के 
काण (२६२०) बारह बाने (४१३८) भयो हाथ पाथरतर का (२५३४) 
(नेना) भये बजाइ गुलाम (२८५७) भाँवरि सी परि फिरे (२६२१) | 
भौ तानना (२६२८) भुस पर की भीति (३८०२) मनो गढे दोउ एकह 
सांचे (४२०७) मनमानी कहना (४१३६) महमानी कछु खाते (४१३४) | 
मूठ मारना (२६५६) मनकी मनही माँझ रही (३८६८) मरत लोचन 
प्यास (२८४६) मूँछहिं पकरि अकरतो (२०३) मूँछहि ताव दिखायो 
(३०१) मीठी-खादी कहना (८७२) मुह सम्हार तू बोलत नाहीं 
(११५५) मूड चढाना (१५५३) मामी पीना (२१०६) मिली दूध ज्यो 


पानी (२५१६) मन मिलना (२६१८) मधु तोरे की माखी (६०) | 
बाल खसना (३७) | 


__ रंग झुलाने (१६२२) लीक खींच कर कहना (२५१५) लेनने | 
दन (२०९६) रतन छोरि दियौ माटी (४२१३) सीस चढ़ा म i 
(२४८६) हंस काग का संग भयौ (३०३६) लाम्बी मेल दई दे ठ 
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(४१४८) सन तो. रद्यो पंषि सुरज प्रभु माटी रही धरी (३८६८ काहे 
को ठो नाव चढ्त हैं (१६०४) मुडी डोर ज्यों तोरी (३६७६) | 
लोकोक्तियाँ--- 

अपने स्वारथ के सब कोऊ (४५६३) अपनो दूध छाडि को पीवे 
खार कूप को वारी (४५८३) इतकी भई न उतकी सजनी (२६ ३५) एक 
आंधरो हिम की फूटी दोरत पहिरि खराँऊ(५७४४)ओछोई इतरात( १८८६) 
कंचन खोइ काँच ले आए (३१२६) काटहु अब बबूर लगावहु चंदन 
की करि बारि (४५२७) कहा कथत मासी के आगे जानत नानी नानन 
(४५६४) गढी जारी विधना की जैसी तैसी ताहि (१८६७) खाटी मही 
कहा रुचि माने, सूर खवैया घी कौ (४४७६) काकी भूख गई मन 
लाडू (४४७६) 

जाके हाथ पेड़ फल ताकौ (१६५१) जाको मन मानत है जासों 
सो तहुँ ही सुख माने (१६२२) जो बुनिये सोई पुनि लुनिये (२४०३) 
जो खोटी तेई है खोटी (२६६६) जोइ लीजे सोई है अपनौ (२८८३) 
जाकी बान परी सखि जैसी सो तहिं टेक रह्मौ (२६३२) जूठौ खैये 
मीठे कारन (२६५६) जोबन रूप दिवस दस ही के (३२१०) जाहि 
लगे सोई पे जाने (३६५४) ज्यों ऊजर खेरे की पुतरी को पूजे को माने 
(४६६२) जैसे बास बसत है कोऊ ते सो होत सयानों (४३४२) जे भय- 


भीत दोंहिं सुग देखे क्यांऽव छुवहिं अहि कारौ (2३६०) जल बूडत | 


अवलम्ब फेन को (४२३६) ताको कहा परेखो कीजे जाने छाछ न 
दूधो (४५०८) तुमसों प्रेमकथा का कहिबो मनों काटिबो घास (५५७८) 
दियो अपनौ लहै सोहि (२४४६) धान का गाँव पयार तँ जानो (४२१८) 
धोखे ही बिरवा लगाइ के काटत नाहि बहोरी (४५६२) नीर नारी 
नीचे ही कों चलें जैसे धाय (१८८६) 

मारे कौं मारत हैं बड़े लोग भाई (२६२१) बाजी ताति राग हम 
बूभों (४२६५) बेद आगे भेद केसे (४४८३) लौंडी की डोंडी जगबाजी 
(४२७०) लेवा देई घराधरि में दै कोन रंक को भूप (४३८७) मुरी के 
पातन के बदलें को मुक्ताइल देहे (४२८२) प्रेम कथा सोई पे जाने जाप 
बांती होई (४१६०) कही कौन पे कहै कनूका जिन हठि भुसी पछोरी 
५४१७१) 

सुर सुकत हठि नाव चलावत ये सरिता हैं सूखी (४१७५) सुर 


सु वैद कहा ले कीजे कहै न न जानै रोग (४२०८) सूरदास गथ खोटौ, | 


(४६२) 
काहे पारंरि दोष धरे ? (२६५८) स्वान पूछ कोड कोटिक ॥ | तं 
कहुँ न करी (४१४४) सूर सु बहुत कहे न रहे रस, गूलर कौ फल 


(४२१६) सुर परेखौ काक कीजे बाप कियो जिन दूजी (१२६८) सुरदास . 


~ ~ ~ चा 
जे मन के खोटे अवसर परे जाहिं पहचाने (४ ३६६) सुर स्वभाव तई 
नहि कारो कीजै कोटि उपाय (४६१७) राजपंथ तें टारि बतावत, अजर 


कुचल कुपैंडो (४५४३) सूरदास प्रभु सीख बतावें सहद लाइ के चारो : 


(४५१०) सूरदास सो समाइ कहाँ लों छेरी वदन कुम्हैडौ (४४४३) 
सूरदास जिहि सब जग डहक्यो, ते उनकों डहंकात (४६७०) 


लोक-प्रचलित उपमाओं, मुहावरों ओर लोकोक्तियों का आश्रय | 


लेकर सूर ने अपनी भाषा को अभीष्ट भावों की अभिव्यक्ति के लिये ' 
कितनी उपयुक्त बना लिया है, यह निम्नलिखित पद से स्पष्ट हो 


जायेगा, जिसमें प्रेम-विहृला-ब्रजवालाएँ सद्ृश उपदेश देने वाले 


उद्धव पर सीधी-साधी भाषा में ऐसा चुटीला व्यंग्य करती हैं कि वे | 


अवाक्‌ रह जाते है-- 
आए जोग सिखावन पांडे । 
परमारथी पुराननि लादे ज्यों बनजारे टाँड़े। 
हमरे गति-पति कमल-नयन की, जोग सिखने ते राँडे । 
कहौ मधुप केसे समाहिंगे, एक स्यान दो खाँडे। 
कहु षट्पद कैसें खेयतु है, ह्वाथिति के सँग गाँड़े । 
काकी भूख गई बयारि अपि; बिना दूध घृत माडे । 
काह कों झाला ले मिलवत; कौन चार तुम डाँड़े। 
सूरदास तीनो नहिं उपजत, धनिया, धान, कुम्हाँड़े ।' 


भाव ओर रसे- 


मानव-मन की यह स्वाभाविक प्रवृत्ति है कि वह अपनी अठु' | 


भूतियों को व्यक्त करने के लिये आङुल रहता दै । दूसरे की सुनने र 


अपनी कहने की इस चाट के कारण ही मनुष्य को सामाजिक प्राणी | 


कहा जाता है । अभिव्यक्ति की अदम्यता के साथ ही साथ उस 
Ce ७ ये ~ ~ C भी 
सोन्दर्ये के प्रति आकर्षण भी स्वाभाविक रूप से विद्यमान रहता ९ 


जिसके कारण वह अपनी प्रत्येक वस्तु को सोंदर्य-समन्वित देखन | 


चाहता है, अतएव वह अपने भावों को सुन्दरतम रूप में प्रकट 


को उत्सुक होता हे इसी आधार पर काव्य के दो पक्ष हो जाते हॅट भ | 
TT mee MMs पा Ee 4 | 
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पक्ष ओर कलापक्ष । इन दोनों में घनिष्ठ सम्बन्ध दै। याँ तो आचार्या 
ने प्रायः भाव-पक्ष को ही प्रमुखता दी है परन्तु वास्तविक बात यह दै क्रि 
दोनों के सन्तुलित सामञ्जस्य में ही कला का उत्कषे है । 


भावपक्ष पर विचार करना सरल कार्य नहीं है क्योंकि मानव- 
मन की वृत्तियों बड़ी जाटल ओर अगम्य हैं, जिससे उनकी विचित्रता 
आर विविधता में एकरूपता का अन्वेषण बड़ा दुष्कर कार्य है। ये 
भाव हमारे मानसिक जीवन के अभेद्य अङ्ग बनकर उसमें तिलों में तेज् 
की भाँति व्याप्त रहते हैं तथा प्रत्येक प्रकार के ज्ञान के मूल कारण होते 
ह । भाव प्रत्येक व्यक्ति के अन्तस्‌ का एक धर्म हैं, इसलिए वर्णनातीत 
हें और केवल अनुभवगम्य हैं । 


इन भावों की संख्या भी अनंत हे, फिर भी विशिष्ट-विशिष्ट लक्ष्यांको 


दृष्टिकोण में रखकर विचार करने से हम उन्हें वीन श्रेणियों में विभा-. 
~ 65 श्रौ ‘~ || 
जित कर सकते हैँ--इन्द्रियजन्य, प्रज्ञात्मक और गुणात्मक । इंद्रियजन्य 


भाव इंद्रियो द्वारा प्राप्त ज्ञान से उत्पन्न होते हैं। किसी मधुर फल के 


आस्वादन से हमें सुख को उपलब्धि होती है और कटुफल-भक्षण से 


दुःख की । प्रज्ञात्मक भाव, वतेमान, भूत या भविष्यत्‌ क अनुभव के 


आधार पर इन्द्रियजन्य भावों को उद्दीप्त करते हैं। हमारे हाथ के कटने 


से उत्पन्न हुआ शारीरिक दुःख भावी कार्यों के अवरोध-विषयक निश्चय 
से उदूभूत मानसिक दुःख से युक्त होकर झर भी अधिक हा जाता है।' 
भाव किसी स्थूल वस्तु के सम्बन्ध से प्रकट होते हैं । जिस वस्तु से ये 


अभिव्यक्त होते हैं, उसे विभाव कहते हैं, जो दो प्रकार के होते हैं-आल-. 


म्बन और उद्दीपन । आलम्बन विभाव वे होते हैं, जो मन में किसी 
चित्र का उदय करते हैं. तथा कल्पना की सहायता से उपस्थित होते है | 
उद्बुद्ध भावों को उद्दीप्त करने वाले विभाव उद्दीपन विभाव कहलाते हैं । 


गम्भीरता की मात्रा की दृष्टि से भाव दो प्रकार के होते दे 
सञ्चारी भाव और स्थायी भाव । सञ्चारी भाव वे होते हैं, जो तरङ्गो 
के सद्दश उठ-उठकर तनिक-सी देर में विलीन कर हो जाते हैं, परन्तु जो 
भाव रसास्वादन पर्यन्त मन में ठहरते हैं, उन स्थार्यी भाव कहा जाता 
दै । सञ्चारी भाव स्थायी भाव के पोषक के रूप में ही आ सकते है, 
उससे बढ्कर नहीं हो सकते । वे स्थायी भाव के रूप में ही मिल जाते 


हे और इस ताद्रप्य के लिये स्थायी भाव ही मूल सामग्री उपस्थित 


करता हे । 
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सञ्चारी भावों की संख्या संस्कृत आचार्यों ने ३३ मानी है। 
देव ने 'छुल” को भी सञ्चारियों में गिनकर यह संख्या ३४ तक बढ़ाई | 
स्थायी भाव की संख्या भरत ने आठ मानो दै, जिनका उल्लेख मम्मर 
ने अपने 'काव्य-प्रकाश' में इस प्रकार किया है-- 
रतिहासश्च शोकश्च क्रोधोडत्साहो भयं तथा । 
जुगुप्सा विस्मयश्चेति स्थायिभावाः अक्कीर्तिता: ।१ 
अर्थात्‌ रति, हास, शोक, क्रोध, उत्साह, भय, जुगुप्सा और 
विस्मय स्थायी भात्र बताये गये हैं । 
[१] रति--स्त्री पुरुष पारस्परिक दाम्पत्य प्रेम को रति कहते हैं। 
[२] हास--किसी की वाणी, अङ्ग आदि की विकृति से जनित मानसिक 
उत्फुल्लता को हास कहते हैं । 
[३] शोक-किसी प्रियजन के अनन्त वियोग के कारण उतपन्न ब्या- 
कुलता ही शोक है। 
[४] क्रोध--बहुत बड़ा अहित करने वाले दोषी को दणड देने के हेतु 
` उत्तेजना देने वाला मनोवेग क्रोध कहलाता है। 


[५] उत्साह--दान, वीरता आदि के प्रसङ्ग से उसमें प्रवृत्त होने की 


प्रेरणा देने वाली उत्तरोत्तर उन्नतिशील मनोवृत्ति उत्साह है। 

[६] भय-प्रबल अनिष्ट के कारणों को देखकर मन में उत्पन्न हुई 
व्याकुलता भय है । 

[७] जुगुप्सा--घृणोत्पादक वस्तुओं का अवलोकन कर उनसे दूर रहने 
के लिये बाध्य करने वाली वृत्ति जुगुप्सा है । 

[८] विस्मय--असाधारण वस्तु के अवलोकन से उत्पन्न आश्चये ही 
विस्मय कहलाता हवै । 

.  काव्यःप्रकाशकार ने निर्वेद को स्थायी भाव मानकर नवम शांत 
नामक रस को मानने वाले आचायों' का समर्थन किया दै-- 


निर्वेद्स्थाभिभावोऽस्ति शान्तोऽपि नवमो रसः। ` 
सर का भावपक्ष--- 


विभावों द्वारा स्थायी भाव के उद्दीप्त होने पर आन्तरिक भावों 4 
के जो चिह् वाह्य आकृति और चेष्टाओं के रूप में दीख पडते टि शा हीते आर चेष्टाझो के रूप में दील मह 
| 


१' काव्यप्रकाश चतुर्थं समुल्लास 
२ वही चतुथं समुरल्लास 
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अनुभाव कहलाते हान स्थायीभाव, अनुभाव, विभाव और संचारी 
भावा क॑ यांग से रस कौ निष्पत्ति होती हे । किस प्रकार होती है ? 
इस प्रश्‍न का उत्तर विभिन्न आचार्यो ने अपने-अपने शास्त्र के ढुँग पर 
अता दे । हमारा उद्दश्य यहाँ रस-विवेचन नहीं है । हमें तो यह कहना 
हे कि हमार चरितनायक सूर आचार्यो द्वारा गिनाये हुए इन भावों 
आर आठुमावा स ही बँधकर नहीं चले । उन्होंने दाम्पत्य-रति के अति- 
रिक्त भगवद्धिपयक रति ओर वात्सल्य राते को भी रस की कोटि तक 
पडचाया हैं आर आचार्यो द्वारा प्रतिपादित शृङ्गार रस-सम्बद्ध 
` सञ्चारियों के अतिरिक्त अन्य कितनी ही मनोदशाओं की अभिव्यक्ति 
कर शङ्गार को रसराजत्व प्रदान किया हे । यही तो सूर का सूरत्व है। 
या तो कृष्णकथा पाँच सहस्र से भी अधिक वर्षों से अनेक वक्ताओं के 
मुख से कही जाती रही है और इस कारण पिष्टपेषित-सी प्रतीत होह्नी 
हे, किन्तु सूर ने उसमें अपने भावरस का सम्मिश्रण कर कल्पना के दिव्य 
साचे में ढालकर उसे इतने सुन्दर रूप में जनता के सम्मुख रखा कि वह्‌ 
उनके आराध्य युगल की दिव्य सोन्दर्यमयी सफल प्रतिकृति प्रतीत होती | 
है, जिसके हृदय में प्रेम की अनन्त उत्ताल तरंगे उठती हैं पर कोलाहल | 
नहीं होता; आँलों में वियोग के काले मेघ उमड़ते हैं पर गर्जन नहीं 
होता; भावों का जमघट होता है परन्तु ओठों में स्पन्दन नहीं होता; 
जहाँ आग्रह के साथ संकोच, औत्सुक्य के साथ सन्तोष, किशोर चपलता | 
के साथ योवन की गम्भीरता और साधना के साथ साध्य का असाध्य | 
सामञजस्य है । | 
भगवान्‌ की शील, शक्ति और सौन्दर्थ-विभूतियो में से सूर ने | 
केवल सौन्दर्य का ही चित्रण किया है, उन्होंने केवल बाल्य और योवन { 
से सम्बद्ध जीवन-माँकियाँ ही दिखाई हैं, तुलसी की भाति समस्त 
जीवन का, विविध अवस्थां का और विभिन्न परिस्थितियाँ का 
चित्रण उन्होंने नहीं किया । यही कारण दै कि सूर का वण्ये विषय सत 
हैं क्योंकि इन्हीं दोनों अवस्थाओं से सम्बद्ध वास्सल्य और शृङ्गार रसां 
कौ अभिब्यक्ति-बाल्य और यौवन अवस्थाओं के भावों और 
व्यापारों के चित्रण से ही उन्होंने सरोकार रखा है। उन्हे ह 2 
कुछ मतलब था, न लोक-मर्यादा का ध्यान । जनता का उपद्रा द इ 
सन्त कवियां वाला प्रवृत्ति भी नहीं थी। बे तो ऐकान्तिक साधक थे। 
उनकी मधुरा तीन लोक से न्यारी थी, जिसमें कृष्ण, गोपियाँ, उनकी 
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क्रीडाएँ, बालसुलभ चापल्य, नन्द ओर यशोदा का वात्सल्य, मुरली, 
रास, यमुना, वृन्दावन, कालिन्दीतट के [क आदि ही स्मिल्लित 
भे । प्रेम की साँकरी गली में सूर और उनके त्रजभापा-वल्लभ श्याम 
के अतिरिक्त कोई अन्य समा ही कैसे सकता था । उन्होंने सखा वन 
कर कृष्ण की लीलाओं को साक्षात्‌ देखा । संसार से सम्बन्ध त्याग 
कर्‌ ही वे प्रभु के इतने विश्वासपात्र बन सकते थे । उनके आराध्य का 
जीवन भी उतना सामाजिक नहीं था, जितना तुलसी के राम का। 
चाये रामचन्द्र शुक्ल का इस विषय में यह कथन है-- 
“पारिवारिक और सामाजिक जीवन के बीच हम सूर के 
बालकृष्ण की ही थोड़ा बहुत देखते हैं। कृष्ण के केवल बालचरितर 
का प्रभाव नन्द, यशोदा आदि परिवार के लोगों ओर पड़ोसियों पर 
पड़ता दिखाई देता हे! इसी बाललीला के भीतर कृष्ण का लोकपत्त 
अधिकतर आया है जैसे कंस के भेजे हुए असुरों के उत्पात से गोपां को 
बचाना, कालीनाग को नाथकर लोगों का भय छुड़ाना । कृष्ण के चरित 
में जो यह थोड़ा बहुत लोकसंग्रह दिखाई पड़ता हे, उसके स्वरूप में 
सूर की वृत्ति लीन नहीं हुई है। जिस शक्ति से बाल्यावस्था में ऐसे 
प्रबल शत्रुओं का दमन किया गया, उसके उत्कषे का अनुरञजनकारी | 
और विस्तृत वर्णन उन्होंने नहीं किया । जिस ओज और उत्साह से 
तुलसीदास जी ने मारीच, ताडका, खरदूषश आदि के निपात का 
वणन किया है, उस ओज और उत्साह से सूरदास जी ने बकासुर, | 
अघासुर और कंस आदि के वध और इन्द्र के गवे-मोचन का वणन | 
नहीं किया ह । कंस आर उसके साथी असुर भी कृष्ण के शत्रु के रूप 
में ही सामने आते हैं, लोक-शत्रु या लोक-पीड़क के रूप में नहीं ।' 
बात यह है कि शुक्ल जी तुलसी को आदर्श मानकर काव्य की । 
लोकमर्यादा और लोकमङ्गल की दृष्टि से ही देखते थे। उनका अपना | 
निजी दृष्णिकोए था, परन्तु जैसा कि हम निवेदन कर चुके छै सुर | 
व्यक्तिगत साधना के कायल थे। उन्हें शहर के अन्देशे से दुबली | 
होना इष्ट नहीं था। इसके अतिरिक्त सुर का काव्य मुक्तक प्रगीतकाव्य | 
है, जिसमें प्रबन्ध काव्य के महान्‌ कान्तार में उन्मुक्त रूप से विकसित 
होती हुईं घटना-वल्लरियो और व्यापार-पादपा की शाखाओं के प्रसार 
का आतङ्कमय स्वरूप नहीं मिलता, पर नियमित भावसुमनत, | 
` ` १ सूरदास, (आचार्यं शुक्त्न) पृष्ट १७२-१७३ 
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चेत्र में Fe सुर की कला ने ऐसी कमनीय 'कला” का प्रदशन किया है 
कि अन्य कलाकार हेच ६। उनकी कल्पना को उड़ने के लिये भले ही 
लम्बा ज्षेत्र मिला हे, पर वह पाठक को अपने साथ इतना ऊँचा 
उडा ले जाती है, जहाँ पहुँचकर उसे अन्य कवियों की कल्पनाएँ 
अत्यन्त छुद्र दीख पड़ती हैं। वात्सल्य और शङ्कार के रस की जो 
धारा उन्होंने बहाई, उसका प्रसार जितना कम दै, गम्भीरता उतनी ही 
अधिक है। स्वयं आचाय शुक्ल का मत यहाँ उल्लेखनीय द्दे 

शु “वात्सल्य और श्ङ्घार के क्षेत्रों का जितना अधिक उद्घाटन सूर 
ने अपनी बन्द आँखों से किया, उतना किसी अन्य कवि ने नहीं । इन. 
त्रं का कोना-कोना वे झाक आए । उक्त दोनों के प्रवत्तक रतिभाव 
के भीतर की जितनी मानसिक वृत्तियो ओर दशाओं का अनुभव और 
प्रत्यक्षीकरण सूर कर सके, उतनी का और कोई नहीं । हिन्दी-सा हित्य 
में शृङ्गार का रसराजत्व यदि किसी ने पूर्णरूप से दिखाया है तो 
सूर ने ।* 

वल्लभ-सम्प्रदाय में वात्सल्यासक्ति और दाम्पत्यासक्ति को बड़ा 

महतव दिया गया है। नन्द, यशोदा और राधा के साथ अपने हृदय 
का तादात्म्य स्थापित कर कृष्णभक्त कवि प्रेममत्त रहते थे और फिर 
भला उनके हृदय के भावों को वे केसे न निकाल लाते ? सूर ने 
वात्सल्य ओर दाम्पत्य दोनों प्रकार की रति का बड़ा ही मरमेस्पर्शी 
अभिव्यङजन किया दै, जिसमें संयोग ओर वियोग दोनों पत्तों के अनेक 
हृदयम्राही चित्र हैं । नन्द के घर खेलते, डोलते, नाचते कृष्ण का एक 
चित्र देखिये : 


बलि गह बाल-रूप सुरारि। 

पाइ पेंजनि रटति रून-सुन, नचावति नँद-चारि। 
कबहुँ हरि कों लाइ अं गुरी, चलन सिखवति खारि । 
कनहुँ हृदय लगाइ हित करि, लेति अन्चल डारि। 
कबहुँ हरि कौं चिते चूमति, कबहुँ गावति गारि। 
कबहुँ ले पाळे दुरावति, ह्या नहीं बनवारि। 
कबहुँ अँग भूषन बनावति, राइलोन उतारि। 


सूर सुर-नर सबै मोहे, निरखि यह अनुह्ारि।* 
"_*  ' सूर सुर-नर सब मोह 2 mre 3 MR मल 
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- वात्सल्य रस के समस्त तरव इस पद में मिल सकते हैं। कृष्ण 
आलम्बन हैं, यशोदा आश्रय, कृष्ण की अलुपस छवि, रुनक-मुलक 
ऐंजञनियाँ बजाते हुए चलना, नाचना आहि उद्दीपन हैं। यशोदा को 
हरि को देखना, चूमना, आँचर में छुपाना, पीछे की ओर दुधना आदि 
अनुभाव हैं और हर्षे सञ्चारी भाव । 


को पकड़ना चाहते हैं और कभी किलक किलक कर अपनी दूँ तुलियों का 
सौंदर्य दिखाते हें | यशोदा सुत की क्रीड़ाओं को देखकर फूली नहीं 
समाती । वह बार-बार नन्द्‌ को इस सुख में शामिल होने के लिये 
बुलाती है। नारी की मातृत्व भावना स्वयं अकेले ही वात्सल्य का 
अनुभव कर सन्तुष्ट नहीं होती, उसकी पूणे संतुष्टि वात्सल्य 
का पूणे आस्वादन -यहाँ भी पति का योग चाहती है। मातृत्व के 
साथ दाम्पत्य की यह संयोग-कामना नारी हृदय का गूढ़ रहस्य है, 
जिसका उद्घाटन सूक्ष्म निरीक्षण करने वाले सुकवि ही कर सकते हैं। 
क्षणिक हवाइयां छोड़ने वाले कविम्मन्यों के बस की यह बात कहाँ ! 

किलकत काम्ह घुटुरुवनि आवत । 

मनिमय कनक नंद के आगन बिंब पकरित्रैं धावत । 

कबहुँ निरस्त हरि आपु छाँह कौं, कर सौं पकरन चाहत । 

किलकि हँसत राजत द्व दँतियाँ, पुनि-पुनि तिहिं अवगाहत । 

कनकभूमि पर कर-पग-छाया, यह उपसा इक राजति । 

करि करि प्रतिपद प्रतिमनि बसुधा, कमल बैठकी साजति। 

बालदसा-सुख निरखि जसोदा, पुनि-पुनि नंद बुलावति। 

अचरा तर ले ढांकि, सूर के प्रभु को दृध पियावति ।* 

सांसारिक अनुभवों से दूर रहते हुए भी सुर ने सांसारिक 
सम्वंधों का अप्रतिम वर्णेन किया है । पुरुप होकर भी वे माता के हृदय 


से विभूषित थे और अन्धे होते हुए भी सूच्मदर्शी और दूरदष्टा थे। | 


माँ के हृदय की कोमल कामना का निम्नलिखित पद्‌ में कितना 
सुन्दर स्फुरण हुआ हे-- 


जसुमति मन अभिलाष करे । 
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कब दै. दांत दृध के देखों, कत्र तोतरे मुख बचन भरे। 
कब नन्दहि बाबा कहि बोले, कब जननीं कहि मोहिं ररै। 

९००१ 
कव सः 


कवच 


व सेरौ अँचरा गहि मोहन, जोइ सोइ कहि मोसों भगरे। 
कब धों तनक-तनक कलु खैदै, अपने करसौं मुखहि भरे । 

कब हैसि बात कहेगो मोसों, जा छुबि तें दुख दूरि हरे ।१ 

बच्चे के विकास के प्रति माँ के हृदय में अदम्य उत्सुकता रहती 
है । उसकी समस्त क्रियाएँ और भावनाएँ उसी में केन्द्रित हो जाती हैँ 
वह उस दिन को देखने के लिये लालायित रहती है, जब उसका लाल 
घुटनों चलकर उसके पास तक आने लगेगा, प्रथमवार तोतली वाणी 
से निकले हुए “माँ” शब्द के माधुर्य पर वह संसार की समस्त विभूति 
को न्योळावर कर सकती दै । त्याग की यह भावना मातृत्व की देन 
हे, स्वाथे का तकाजा नहीं । वह अपने पुत्र को इसीलिये प्यार करती 
हे कि वह उसका पुत्र है, इन्हीं भावनाओं की सुन्दर अभिव्यक्ति इस 
पढ्‌ में हुई है । माँ का भीरु हृदय पुत्र के अनिष्ट की आशंका से विच- 
लित हो उठता है, वह ऐसी नौबत ही क्यों आने दे कि उसके बच्चे को 
किसी की नजर भी लग सके ? तभी तो वह भौंह पर दिठौना लगा देती 
है (यदि मैथिलीशरण जी की “हेतु बन रहा था आप दीठ का दिठौना 
ही”, उक्ति के अनुसार उसको नजर लगने की सम्भावना बढ़ ही जाय 
तो माँ का क्या कुसुर है !), वह तो अपना सवेस्व बच्चे के ऊपर वार 
देती है । | 

लालन, वारी या मुख ऊपर। |: 

माई मोरिहि दीठि न लागे तातें मसि-बिन्दा [द्यो भूपर । 

सरबस में पहिले ही वारयौ, नान्हीं नान्हीं इँतुली दृपर । 

ब कहा करों निछावरि सूरज, सोचति अपने लालन जु पर | 

बच्चे को दूध न पीता हुआ देखकर समवयस्का के प्रति उसके 
'स्पर्धा' के भावको जाग्रत कर दूध पिलाती हुई माता का चित्र 
~ 
ये कजरी कौ पय पियहु लाल, शाली तेरो बेनि बढ़े | | 
जैसें देखि और त्रज-बालक, त्य ह इ | 
यह सुनि के हरि पीवन लागे, अया त्यो लयौ लढे । 
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बच्चे के नामकरण और अन्नप्राशन आदि संस्कारों के अवसर 
पर माता का हृदय फूला नहीं समाता। कनछेदन में उसके हृद्य मे 
मोद के साथ धुक-पुक भी होती रहती है, उसके बच्चे को कान ज्ञिदाने 
में कष्ट भी तो होगा ! और जब कान छेदे गये तो यशोदा की क्या 
दशा थील 
“लोचन दोङ भरि-भरि माता कनछेदन देखत जिय मुरकी!।* 
माँ का हृदय बडा ही शङ्कालु होता है । घर से निकलते ही उसके 
“बच्चे पर न जाने क्या आपत्ति आजाय ? छोटा-सा वालक खेलने 
“के लिये दूर चला जाय तो न जाने कहाँ बहक जाय ? पर बच्चे तो 
बच्चे होते हैं। उनकी जिद का क्या कहना ? मजबूर होकर माँ को 
साम छोड़कर दास नीति का आश्रय लेना पड़ता है। देखिये कल्पित 
“हाऊ! का कृष्ण को केसा भय दिखाया जा रहा दे- 
खेलन दूर जात कत कान्हा । 
आजु सुन्यौ में हाऊ आयो, तुम नहिं जानत नान्हा । 
इक लरिका अबहीं मजि आयौ, रोवत देख्यो ताहि। 
कान तोरि वह लेत सबनि के, लरिका जानत जाहि।* 
घर में मङ्गल करने वाले बच्चों को खेलते देखकर जब माता" 
(पिता का वात्सल्य उमड़ता है तो बे तन्मय हो जाते हैं, उनका बचपन 
लौट आता है और वे अपने आप भी बच्चे के साथ में बालक की 
भाँति खेलने लगते हैं, वही हार-जीत की सम्भावना से प्रेरित स्पर्धा 
का भाव माधुर्य का आवरण धारण करके उनके हृदय में आ बेठता 
1 । देखिये नन्द और यशोदा की प्रतियोगिता के कारण बेचारे कृष्ण 
की स्थिति “नट के बटा” की सी हो रही है, उन्हें खिलौना ही बता 
"लिया गया है-- । 
कबहुँक दौरि घुटुरुवनि लपकत, गिरत उठत पुनि धावै री | 
0 ध्य, बुलाइ लेत हैं, उततें जननि बुलावै री। | 
दम्पति होड़ करत आपुस में, स्याम खिलौना कीन्ही री” 


कृष्ण कुछ बड़े होते दै, माँखन-चोरी की आदत पड़ गई, नित | 
.धरःभर कमोरीं साफ होने लगी; अकेले ही नहीं, सखाओं का गिरी । 
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भी बना लिया, खाते तो कम थे पर बिखेरते बहुत थे। जब 'नितःप्रति - 


हानि होति गोरस की? तो ब्रजनारियों के नाकों दम आगया । यशोदा 
से शिकायत करनी पड़ी, पर क्या यशोदा का माठृहृदय कृष्ण के 
विरुद्ध इस अभियोग को आँख मूँद कर मान लेता ? उसे यक्रीन 
आ सकता है, विशेषकर यौवन मद माती ग्वालिनों का-- 

मेरो गोपाल तनक सो, कहा करि जाने दधि की चोरी | 

हाथ नचावति आवति ग्वारिनि, जीभ करे किन थोरी । 

कब सीके चढि माखन खायौ, कब दधि-मठुकी फोरी । 

अँगुरी करि कबहूँ नहिं चाखत, घरही भरी कमोरी ।” 

xX x xX 


कहै जान स्वारिन झूठो बात। 

कबहूँ नहिं मनमोहन मेरौ, धेनु चरावन जात। 

बोलत है बतियां तुतरोहीं, चलि चरननि न सक्राठ | 

कैसे करे माखन की चोरी, कत चोरी दधि खात । 

देहीं लाइ तिलक केसरि को, जोवन-मद इतराति । 

सूरज दोष देति गोविन्द कों, गुरु लोगनि न लजाति ।२ 

कृष्ण का उत्साह ओर भी बढ़ जाता दै, बे पक्के चोर बन गये । 
माखन के साथ उन्हें रस भीतो मिलता था। अब चोरी के साथ . 
उत्पात भी चला, जिससे ग्वालिनों की चूड़ियाँ और चोलियाँ भी. 
तहस-नहसं होने लगीं। वे आती ओर यशोदा को अपनी खाली 
मटकी दिखातीं, यशोदा उन्हें मक्खन से भर देती, इस डर से कि कहीं 
कोई उसके लाल को कोसे नहीं। अपने बच्चे के अनिष्ट के विषय म॑ 
किसी के द्वारा कुछ शब्दों के प्रयोग की आशङ्का मात्र माता के हृदय 


| ` को कृँपा देने के लिये पर्याप्त है, तभी तो-- 

करि मनुहर कोसबे कं डर भरि-मरि देति जसोदा मात! | | 
एक दिन यशोदा को क्रोध आही गया । एक गोपी शिकायत 

कर ही रही थी कि दूसरी चोरी करते कृष्ण का हाथ पकड़ कर ही ले 

आइ। यशोदा खीक उठीं, कृष्ण को ऊखल से जकड़ दिया और 
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हाथ में साँटी लेकर सजा देना प्रारम्भ किया, पर क्या ग्वालिनें वास्तव 
में कृष्ण को सजा दिलाने आई थीं ? वे यशोदा को बुरा-मला कहूने 
लगीं । यह भी खूब रही, उन्हों ने शिकायत की ओर वे ही अब उसे 
बेवकूफ बना रही हैं। यशोदा खीक उठो पर इस खीझ में गोपियों के 
प्रति अमर्ष का मूल कारण क्ृष्णविषयक वात्सल्य ही है और साथ 
ही यशोदा का पश्चात्ताप और व्याकुलता भी झलक पड़ रहे हैं। 
सुनिये वह क्या कह रही हे 

कहन लगी अब बढि-बढि बात । 

ढोटा मेरो तुमहिं बँधायों, तनकहिं माखन खात ।* 


सीधी-सादी डेढ़ पंक्ति है, न कोई वक्रोक्ति है और न अलङ्कार, 
पर एक-एक शब्द यशोदा के मातृ-हृदय का पूरा चित्र खींचने के लिये 
पर्याप्त हे। “कहन लगीं अब बढ़ि-बढ़ि बात? से गोपियों की (यशोदा 
के अनुसार) झूठी सहानुभूति और यशोदा का उनके प्रति अमपे 
व्यङिजत है । ढोटा शब्द से कृष्ण की अबोधता और उसके प्रति 
यशोदा की ममता फूटी पड़ती हे । 

कृष्ण को गोचारण के लिये यशोदा इसलिये भेजती है कि उनका 
मन बहुल जाय, पर जब सभी ग्वाल-बाल अपनी गायें उन्हीं से 


~ ~ ~ ८: हे 5 
घिरवाते हैं, कृष्ण थक जाते हैं और यशोदा से बताते हें, उसकी 


ममता जाग्रत हो जाती है, वह ग्वाला को गाली तक दे बैठती दै। 
वास्तव में उनका हृदय इतना कठोर नहीं कि वह किसी का अनिष्ट 
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चाहे । यह दो पुत्र की ममता के--उसके प्रति असीम वात्सल्य के | 


उफान का स्वाभाविक विकास दै | वह कहती है-- 


में पठवति अपने लरिका कों, आवै मन बहराइ । 
सूर स्याम मेरो अति बालक, मारत ताहि रिंगाइ ।*. 


बाल्यावस्था का बडा ही सुन्दर और स्वाभाविक वणेन सुर ने _ 
किया है । बच्चों की मनोवृत्तियों, व्यापारो और चेष्टाओं का साकार | 


झोर सजीव चित्रण सूरसागर में मिलता हे । सूर की अभ्तदृ ष्टि 
मानव-भानस की तह में गोता लगाकर भावरऱ्न लाने में बेजोई 


> ~ ~ ~ 
र की देनिकचर्या के सक्त्म से सुक्ष्म भेद को, छोटे से छोटे व्यापार | 
को और गुढ़ से गूढ़ अनुभुति को चित्रित करना कवि | दके 
` एई से गूढ़ अलुभूति को चित्रित करना कवि भूता नहीं |“. | 
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रन देखते हा बन पड़ता है। माखन खाते हुए कृष्ण का एक 
धूलिधूसर चित्र देखिये :-- 

सोभित कर नवनीत लिए | 

घुडुरुनि चलत रेनु-तन-मंडित, मुख दधि लेप किए । 

यहईतो हुआ इष्ण का वह स्वाभाविक रूप, जो उन्होंने स्वयं 
अपनी हरकतों से बनाया दै और इससे बिलकुल सटा हुआ उनका 
अलंकृत रूप भी देखिये-- 

चारु कपोल, लोल लोचन, गोरोचन-तिलक दिए | 

लट-लटकनि मनु मत्त मधुप-गन मादक मधुहि पिर । 

कठुला-कंठ, बज्र केहरि-नख, राजत रूचिर हिए।' 

इन दोनों स्वरूपों के समन्वय की गङ्गा-जमुनी आभा से शाब्दिक 
चित्रकार सुर का वह चित्र कितना मनोहर हो उठा है, यह सहृदय | 
विद्वान्‌ स्वयं अनुभव कर सकते हैं; पर यह लीजिये, ये माखन खाते | 
हुए खीमने क्यों लगे ? शायद मन के मुआफिक माखन नहीं मिला -- 

खीझत जात माखन खात 1 

अरुन लोचन, भोंहें टेढी, बार-बार जँभात । 

कबहुँ झुकि कै अलक खेंचत, नेन जल भरि जात ।* 

पेरों चलने के प्रयत्न में डगमगाकर गिरते हुए कृष्ण का चित्र 
देखना हो तो इधर आइये :-- 

चलन चहत पाइन गोपाल । 

लए लाइ अंगुरी नँदरानी, सुन्दर स्याम तमाल | 

डगमगात गिरि परत पानि पर, भुज भ्राजत नँदलाल 13 

मथानी के घमरके के साथ कृष्ण का नृत्य दर्शनीय हे। बाजे के 
| साथ बच्चों का भन और तन दोनों नाच ही उठते हें । सूर का यह 

शब्द-चित्र नृत्य की गति का भी स्पष्ट अनुभव कराता है: 

| पानद सौं दधि मथति जसोदा, घमकि मथनियाँ घुमे । 
निरतत लाल ललित मोहन, पग परत अटपटे भु सें ।* 
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त्यों-त्यों मोहन नाचे ज्यों ज्यो रई घमरको हाइ री ।१ । 


बच्चों में स्पर्धा का भाव बड़ा तीव्र होता है। वे किसी 
चीज में अपने हमजोलियों से पीछे नहीं रहना चाहते । एंडलरके 
अनुसार बच्चों की यही भावना उन्हें उन्नत बनने सें सहायता देती 
है। कृष्ण की चोटी से बलराम की चोटी बड़ी है, वे अपनी चोटी 
को बढ़ाना चाहते हैं। यशोदा उनकी इस प्रवृत्ति का लाभ उठाकर 
उन्हें चोटी बढ़ने का लोभ देकर दूध पिलाती है, क्योंकि वे वैसे दूध 
पीते 20 पर जब फिर भी चोटी न बढी तो बे यशोदा से शिकायत 

> 

करते हैँ-- 


मेया कबहिं बढ़ेगी चोटी । 
किती वार मोहिं दूध पियत भई, यह अजहूँ है छोटी । 
तू जो कहति बल की बेनी ज्यों हे है लाँबी-मोटी । 
काढृत-गुहत-न्हवावत जै है नागिन सी भुई लोटी। 
काचो दूध पियावति पचि-पचि, देति न माखन रोटी ।* 
ओर नहाने से गुरेज करना बच्चों की कितनी स्वाभाविक मनोवृत्ति दै~ 
जसुमति जबहि कह्यौ अन्हवावन रोइ गए हरि लोटत री | 
तेल उवटनो लै आगे घरि, लालहिं चोटत-पोटत री। 
में बलि जाँ न्हाउ जनि मोहन, कत रोवत बिनु काजे री ।* 
कभी-कभी बच्चा इतना मचलता हे कि मानता ही नहीं। 
बाल-हठ तो प्रसिद्ध ही है न, क्षोभ में वह अपने वस्त्रों को भी बकोटने 
लगता है । यदि कोई उसे हाथ भी लगाता है तो वह और भी मचल 
कर अपनी रोद्न-क्रिया को जारी रखता है, प्रसन्न होता दै तो खर्य 
हो अपनी मौज में आकर। बच्चे की इस मनोवैज्ञानिक देशा # 
सूर ने सुन्दर चित्रण किया है-- | 


चंचल अधर, चरन-कर च॑ चल, सँचल अंचल गहत बकोटनि | 
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समवयस्कों द्वारा--विशेषतः अपने ही बड़े भाई द्वारा--चिढाये 
जाने पर बच्चों के हृदय में जो आत्मगौरव की भावना जाग्रत होती 
है, वह उन्हें शिकायत करने के लिये उत्तेजित करती है। बच्चे अपने 
सुख-दुःख की बात सबसे अधिक अपनी माता से ही कहना चाहते हैं 
क्योंकि उनके लिये वही सबसे अधिक निश्छल स्नेह रखती है। यही 
कारण है कि जब खेल ही खेल में बलराम ने कृष्ण को मोल लिया 
हुआ बताया तो कृष्ण ने भी घर आकर शिकायत की-- 


>. 


मैया मोहिं दाऊ बहुत खिभायो । 

मोसों कहत मोल को लीन्हो, तू जसुमति कब जायो । 

गोरे नन्द जसोदा गोरी तू कत स्यामल गात। 

चुटकी दैदे ग्वाल नचावत, हँसत सवे मुसुकात ।* 

ऐसे बच्चों के साथ न खेलना, उनसे दूर रहने की चेष्टा करना 
बाल-हृदय का स्वभाव है। बालक-हृदय स्नेह का भूखा होता है, वह + 
उनके साथ क्यो खेले, जिनसे उसे खीक और झुँझलाहट के अतिरिक्त 
ओर कुछ नहीं मिलता-- 

खेलत अब मेरी जाइ बलैया । 

जबहि मोहिं देखत लरिकनि-संग तबही खिझत बल भैया ।२ 

खेलने में झगड़ते हुए बालकों के क्षोभ? का कितना सुन्दर उदा- 


~ ~ 


हरण निम्नलिखित पद में मिलता हे-- 


ha 


खेलन में को काको गुसैयाँ । क 
हरि हारे जीते श्रीदामा बरबस ही कत करत रिसिया। 
जाति-पाँति हमते बड़ नाहीं नाहीं बसत तुम्हारी छेया।* 


ग. 
बलराम तथा 'अन्य ग्वाल-वालो को गोचारण के (हेतु जाते देखकर 


कृष्ण की बाल-स्वभाव-सुलभ अनुकरण की प्रवृत्ति जाग उठती हे। 
चे स्वयं भी गोचारण के लिये जाना चाहते हें क्योंकि अब वे बड़े 


हो गये हैं-- 


मैया हों गाइ चरावन जहाँ ॥। छु 
तू कहि महर नन्द बाबा सो, वड़ौ भयौ न डरेहों। 
० RR 
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प्रकृति की सुरम्य प्रष्ठभूमि पर गोचारण के अत्यन्त सुन्दर 
दृश्य सूरदास जी ने चित्रित किये हे । ग्वाल-बालों की स्वाभाविक 
सरल चित्तवृत्तियों के साथ उनके क्रिया-कलापों के भी क्रमबद्ध अने$ 
चित्र आपको सुरसागर में दोख पड़ेंगे। बलराम कृष्ण की गैया खुद 
घेरते हैं और उन्हें वन के फल तोड़-तोड़ कर देते हैं- 

मैया री मोहिं दाऊ टेरत । 

मोकों बन-फल तोरि देत हैं. आपुन गैयन घेरत । 

ओर ग्वाल सँग कबहुँ न जेडौं वे सब मोहि खिभावत | 

में अपने दाऊ सँग जेहों, बन देखें सुख पावत ।' 

खिमानेवालों के साथ न जाकर वनफल तोड़कर देने वाले 
दाऊ के साथ जाने का आग्रह कृष्ण की बाल्य-प्रवृत्ति का द्योतक है, 
जिसके अनुसार बालक स्नेह का व्यवहार ही पसन्द करता है। बालकों 
को अपने से बड़ों के कार्य करने में आत्मा के प्रसार से उद्भूत आनंद 
का आस्वादन होता है अतएव उस काये के लिये उनके हृदय में बहुत 
ही अधिक उत्साह और चाव रहता है। कृष्ण के हृदय में गोचारण की 
इतनी उत्सुकता दै कि वे कलेऊ करते-करते ही भाग खड़े होते हैं, 
किन्तु जब भूख सहन नहीं होती तो घर जाने वाले स्वालों से यशोदा 
के पास खबर भेजते हैं। यशोदा घर की ही एक ग्वालिन को छाक 
लकर I है। भूख में चाहे भजन न हो परन्तु मनोविनांदी व्यक्ति | 
तो विनोद किये बिना नहीं चूकता । कृष्ण और बलराम-दोनों छिप 
जात &, बचारो ग्वालिन सारे बृन्दावन को छानती फिरती है। बार-बार 
टर लगाने पर हजरत निकल कर आते हैं-- | 


इन्दा आदि सकल बन दू'ढ्यो, जह गाइन की टेर । 
सूरदास प्रभु दुरत दुराए, डुंगरनि ओटि सुमेर ।* 


बहुत फिरी तुम काज कन्हाई 
टरिटेरि हों भई बावरी, दोड भैया तुम रहे लुकाई ।* ह 

~ ऽय पहाड़ी पर चढ़कर सखाओं को टेरते हैं और छाक जेवन 

लिय बठते ह । ग्वाल-बालों के प्रति कृष्णा की ममता इतनी दै रि 

सब का जूठन लेकर खाते डे 


000 
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रर ग्वालनि कर तें कौर छुड़ावत | 

क | जुठो लेत सबनि के मुख को, अपने मुख ले नावत | 
१, घट्रस के पकवान धरे सब, तिनमें रुचि नहि लावत | 
द्‌ हा-हा करि-करि साँग लेत हैं, कहत मोहि अति भावत ।१ 


“सह नो सुनक्त' का यह आचरण, गोपाला का यह पारस्परिक 

क कळ जा ° 

स्नेह, सहभांज का यह प्रभावशाली दृश्य भी वस्तुतः दृष्टव्य है, जिसमें 
~ र NS ~ ~ ७०, टन 

आधुनिक सभ्य मित्रों को तकल्लुफ और फामेलिटीपूणे पाटी का मज़ा 


चाहे न हो पर सरल हृदयों से उमड्ती हुई प्रेमरसधारा का माधुर्य 


बरस रहा है । 
ले कभी-कभी बच्चों में खेज-खेल में ही एक दूसरे को डराने की 
र, भावना भी आ जाती है, इसी के कारण कभी-कभी ऐसी घटनाएँ भी 


कां घटती थीं, जिनके कारण कृष्ण को शिकायत भी करनी पड़ जाती थी-- 


रि मैया बहुत बुरो बलदाऊ । 

। कहन लग्यौ बन बड़ों तमासो, सब मोड़ा मिलि आऊ । 

फी मोहूँ कौ चुचकारि गयौ लै, जहाँ सघन बन झाऊ। 

दै भांग चलो, कहि गयो उहाँते, काटि खाइ रे हाऊ ।२ - 
दा इस प्रकार के न जाने बाल्यावस्था के कितने स्वाभाविक चित्र 

यु | सूरसागर में भरे पड़े हैं, विस्तार-भय से हुम अधिक चर्चा नहीं करते । 

प | कृष्ण ओर गोपियों के प्रेम का बिकास प्रकृति के सुन्दर वाता- 


वरण में हुआ है, बाल्यावस्था में साथ-साथ खेलनेवाले सरल प्रक्ृति- 

वाले सखा और सखी, किशोरवस्था के आकर्षेण, कौतूहल, जिज्ञासा 

आदि भावों से गुजरते हुए यौवन काल के प्रिय और प्रिया बन गये । | 
उनके प्रणय की निष्पत्ति में साहचये ओर सौन्दयं-प्रियता दोनों का 
ही योग है । यह प्रेम अचानक ही वैठे-बिठाये गेब से टूट पड़ने वाली 
चीज नहीं है, जो अपनी आकस्मिक चमक से मनुष्य को हक्का-बक्का 
बनादे और आँखों देखकर भी जिस पर मनुष्य विश्वास न कर सके | 
यह तो उस प्रथम स्वाभाविक आकर्षण का परिपाक है, जो दा हृदया 
को चञ्चल बनाकर स्वाभाविक गति से एक दूसरे की ओर चलने के 
लिये प्रेरित करता है और स्वयं सघन होता हुआ उन्हें परिवेष्टित कर 
अन्त में एक दूसरे से दृढ़ता के साथ जकड देता है; जो साथ-साथ 
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हँसने-खेलने, उठने-बैठने और चलने-फिरने में स्वाभाविक हैँसी-मजाइ 
ओर छेड़छाड़ के साथ परिपुष्ट हुआ है और जिसका स्फुरण मन्द 
किन्तु निश्चित और नियमित गति से हुआ हे । यह वह लोम नह 
है, जो वासन्ती उपा में अँगड़ाई लेकर चटकती हुई कलियों के अन्तरात 
से उड़ते हुए सौरभ का समीरण से परिचय पाकर रस-पान-लिप्प 
मधुपों को एक के अनन्तर दूसरी की ओर अग्रसर होने की प्ररणा देता 
है। गोपियों के प्रेम का अंकुर बरसाती घास-फूस नहीं है। इसकी 
जड़ इतनी गहरी हे कि उसे बाह्य सिञ्चन की आवश्यकता ही नहीं 
पड़ती केवल आन्तरिक रस से ही हरा-भरा रहता है। इस विषय में 


DENY 


आचाय रामचन्द्र शुक्ल का मत उल्लेखनीय दै । वे लिखते हे -- 


८६ *_ नोर व ~ रू ~ ~ सु | 
इस प्रेम को हम जीवनोत्सव क्रे रूप में पाते हँ, सहसा उठ 


खड़े हुए तूफान या मानसिक विप्लव के रूप सें नहीं, जिकषमें अनेक 
प्रकार के प्रतिबन्धो और विघ्न बाधाओं को पार करने की लम्वी-चोड़ो 
कथा खड़ी होती दै ।”° बाल्यावस्था से ही पली हुई यह प्रेम-लतिका क्या 
परित्याग का निष्ठुर झटका देकर तोड़ी जा सकती है ? सुर की गोपियाँ 
साफ कहती हैं--“लरिकाई का प्रेम कहो आलि कैसे छूटे”। साहचये 
तो पशु-पक्षी, वन-उपवन, वृक्ष लता, यहाँ तक कि इंट-पत्थरो के साथ 
भी हमारे हृदय में अनुराग उत्पन्न कर देता हे । आज भी हमारे 


बचपन की. क्रीड़ाओं के स्थल और साधनभूत वृक्त-लताओं आदि के ` 


दर्शन हमारी स्मृति को जाग्रत करके भाव-विभोर कर देते हैं। किराये 
के मकान को छोड़कर जाते समय, जिसका वास्तव में हमारे जीवन में 
सराय से अधिक महत्त्व नहीं, हमारे हृदय पर उन्मनस्कता क्यों 
छा जाती है ! इस सब का कारण खोजने के प्रयत्न में हमारे अन्तःकरण 
क किसी कोने में साहचयंजन्य अनुराग ही झाकता दीख पड़ेगा । 


Nw (> 
कृष्ण का सोन्दये वेसे ही ब्रज में सार्वजनीन चर्चा का विषय 


था फिर उनकी केशोये-जन्य चपलता और वेणु-वादन-निपुणता ने 


मिलकर गोपियो पर टोना ही कर दिया। कृष्ण के सोन्दयं का प्रभाव 


बड़ा ही व्यापक है। उनके शरीर के प्रत्येक अङ्ग से छवि फूटी पडती 
हे। गोपियाँ उनके सौन्दये पर अपना सवेस्व वारे को प्रस्तुत ६7 
तरुनी निरखि हरि-प्रतिअङ्ग । 


१ सूरदास (झा० शुक्ल ) 


कोउ निरखि नख-इन्दु भूली, कोड चरन-जुग-रंग। _- | 
की फत, 0 त 0000 
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फे कोड निरखि नूपुर रही थकि कोड निरखि जुग 
| ने हौ था रखि जुग जानु । 
न कोड निरखि जुगजंघ-सोभा करति मन-अनमानुः। 
७! ~ ~ 
कोड निरखि कटि पीत कछनी मेखला रूचिकारि। 
॥। कोड निरखि हृदनाभि की छबि डारयौ तन-मन वारि ।' 
गा श्याम के जिस सौन्दर्य ने “वन उपवन सरिता सब मोहे» वह 
को यदि गोपियों को इस स्थिति पर पहुँचा दे कि “सूर स्याम बिनु और न 


त भावै कोउ कितनौ समुमावे' तो क्या आश्चर्य ! कृष्ण के विशाल 
हं | लोचन, चारु कपोलों पर डोलते हुए चंचल कुण्डल, अरुण अधरों पर 
थिरकतो हुई माधुयेवाहिनी सुरलिका, नीले मेघ ओर धूम्रपटल-सी. 
. रोमराजि, कमल-कोमल-चरण, सब कुछ इतने मादक हैं कि इनकी. 
उठ | सौन्द्यसुरा की खुमारी में ब्रजनारियाँ मत्त हैं :-- 


क तरुनी स्याम रस मत वारि। 

ढ़ प्रथम जोबन-रस चढ़ायो, अतिहि भई खुमारि। 

या दूध नहिं, दधि नहीं, माखन नहीं, रीतो माट । 

यां महारस अंग अंग पूरन, कहाँ घर कहेँ बाट ! 

य मातु-पितु गुरुजन कहाँ के, कीन पति, को नारि। 

थ सूर प्रभु कैं प्रेम-पुरन छुकि रही ब्रजनारि।* 

रे माखन-चोर कृष्ण का सौन्दर्य गोपियो.का चित्तचोर बन गया 


कै ` तो फिर भोली राधिका उसकी चपेट से कैसे वच सकती थी! एक 
ये दिन कृष्ण खेलने के लिये निकले और यमुनाःतट पर जा पहुँचे, वहीं 


म राधा का प्रथम दर्शन हुआ-- | 

हि खेलन हरि निकसे त्रजखोरी । ड | 

गये स्याम रवितनया के तट, अंग लसति चन्दन की खोरी, | 
औचक ही देखी तहँ राधा, नैन बिसाल भाल दिये रोरी। 

य नीलबसन-फरिया कटि पहिरे, बेनी पीठि रुलति ककझोरी; 

ने संग लरिकिनी चलि इत आवति, दिन थोरी अति छबि-तनगोरी । 

व “सूर? स्याम देखत ही रीमे, नेन न्न मिलि.परी ठगोरी।? 

॥ श्र भी कुछ कम सुन्दरी नहीं थी । उसके सौन्दर्य ने:कऋष्ण को, 


आकृष्ट किया ओर:-- 
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बूझत स्याम कौन तू गोरी । प 
कहाँ रहृति, काकी तू बेटी, देखी नहीं कहूँ ब्रज-खोरी । 
काहे कौ हम त्रजतन आवति, खेलति रहति आपनी पौरी। 
सुनत रहति स्रवनानि नँद-ढोटा करति रहति साखन दधि चोरी । 
तुम्हरो कहा चोरि हम लेह, खेलन चलो संग मिलि जोरी, 
सूरदास प्रभु रसिक सिरोमनि बातनि भुरइ राधिका भोरी ।१ 
प्रथम एरिचय के पश्चात्‌ ही साथ-साथ खेलना, एक-दूसरे के 
घर आना-जाना और परस्पर कार्य में हाथ बँटाना आदि बाते उस 
परिचय को प्रेम के रूप में परिणत करने लगीं । बीच-बीच में हासः 
परिहास, मनोविनोद और नोंक-भोंक के मन्द्-तेज, शीत-उष्ण 
वातावरण में प्रेमरस के मधुर और चरपरे अनुअव होते रह्दे-साहूचये 
रस पाकर प्रेम का अंकुर लहलहाने लगा । एक दिन राधा ने कृष्ण से 
दुध दुहने की प्रार्थना की क्योंकि उसकी चूनरी का रंग दूध की बंदा 
से फीका हो जाता । कृष्ण गाय दुहने लगे परन्तु : ४ 
हाथ धेनु-थन, बदन तिया-तन छीर छाँटि छल छोरे। 
राधा को भी मजाक सूमी । वह बिगड़ गई, कृत्रिम मान धारण 
किया और बोली-- 
तुम पे कौन दुह्दावे गैया । 
इत चितवत उत धार चलावत, यहै सिखायौ मैया ।* 
इतना ही नहीं और भी दो-चार खरी-खोटी सुनाई और अन्त 
में अल्टीमेटम दे दिया: 
करि न्यारी हरि आपुनि गैयाँ । 
नहीं आधीन तेरे बाबा के, नहिं तुम हमरे नाथ-गुसेयाँ। 
हम तुम जाति-पाँति के एके, कहा भयो अधिकी हो गेयाँ। 
जादिन ते सचरे गोपिनि में, ताही दिन तें करत लँगरेया । 
बेचारे कृष्ण का मुँह फक पड़ गया और उन्हें हार माननी पड़ी 
मानी हार सूर के प्रभु तब, बहुरि न करिहों नन्द दुहैया ।” 
पर कृष्ण को हार में भी जीत ही रही । उन्हे भुला देना हँसीखेल | 
न करें, रू ठने का अभिनय करें =¬ अना हा मान करे, रूठने का अभिनय करें, पर उनके लोमी लोभी 
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नयन धोखा देते ही हैं। अपना ही लोहा खोटा हों तो लोहार का क्या 
कसूर ? ओर कृष्ण का रूप ही ऐसा है कि वे अजनबी ही बने रहते हैं। 


तभी तो राधा कहती हैं-- 
स्यास सों काहे की पहिचानि । 
निमिष निमिष वह रूप, न वह छवि रति कीजे जेहि जानि । 
2६ x x 
इत लोभी, उत रूप परमनिधि कोड न रहत मिति मानि ।" 


“क्षणे क्षणे यन्नवतामुपैति तदेव रूपं रमणीयतायाः” को चरिताथे 
करने वाले सोंन्दये के समक्ष तो “मान उड़िजात ज्यों कपूर उडि जात दै।' 
इसी प्रकार प्रतिदिन पनघट-प्रस्ताव, यमुना-विह्वार, भरे घर में 
संकेतों द्वारा वार्तालाप, हिंडोला, रास आदि की लीलाएँ होती रहीं, 
जिनके द्वारा विकसित होता हुआ वह प्रेम स्वछन्द रमण के साम्राज्य में 
जा उतरा । राधा और कृष्ण के स्वछन्द-विद्दार का एक दृश्य देखिये 
नवल किशोर नवल नागरिया । 
अपनी भुजा स्याम-भुज ऊपर, श्याम-सुजा अपने उर धरिया | 
क्रीड़ा करत तमाल-तरुन-तर, स्यामा स्याम उमँगि रस भरिया । 
यों लपटाइ रहे उर-उर ज्यों, मरकत मनि कंचन में जरिया । 
उपसा काहि देउ, को लायक, मन्मथ कोटि वारने करिया । 
सूरदास बलिःबलि जोरी पर, नंद-कुं वर वृषभानु-कु वरिया ।२ 

इस प्रकार राधाकृष्ण की क्रीड़ाओं के वणन में सूर ने न जाने 
कितने भावों की कल्पना की है? उनका संयोग-वर्णन रीतिकालीन 
कवियों की भाँति गुलगुली गिलमां और गलीचों तक ही नहीं रह गया 
हे, उसमें प्रकृति का अनन्त प्रसार है, सोमित सब्चारियों की कृत्रिम 
धारा के स्थान पर सरस हृदय का उन्मुक्त भाव-वषेण दै। आचार्य शुक्ल 
का यह कथन कितना सत्य है ? पी 

“उनकी उमड्ती हुई वाग्धारा उदाहरण रचनेवाले कवियों के 
समान गिनाये हुए संचारियों से बंध कर चलने वाली न थी”* तथा- 
“सूर का संयोग-वणेन एक क्षणिक घटना नहीं हे, णिक घटना नहीं ३, प्रम संगीतमय 
|: 000 CE 
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जीवन की एक गहरी धारा है, जिसमें अवगाहन करने वाले को दिव्य 
माधुय के अतिरिक्त ओर कहीं कुछ नहीं दिखाई पड़ता ।?१ 


सुरदास के श्वङ्कार का वर्णन करते समय हसं यह नहीं भूल जाना 
चाहिये कि वे पहले भक्त थे ओर बाद में कुछ आर । उन्हाने जा कुछ कहा 
है, माघुयैभक्ति के आवेश में। उनकी रचनाएं श्वङ्गार-रस से सम्बद्ध 
उदाहरणों के उद्देश्य स नहीं लिखी गई। सूर को तो बस इतना ध्यान 
था कि वे अपने प्रभु के सौन्दय का गान कर रहे हैं। उन्हाने यह कभी 
न सोचा होगा कि आगे चलकर उनके साहित्य का क्या प्रभाव पड़ेगा 
अथवा उनकी रचनाओं में काव्यशास्त्र के लक्षणों के उदाहरण भी आये 
हें ? इतना जरूर मानना पड़ेगा कि वे जयदेव, विद्यापति आदि भक्त- 
ङ्गारी कवियों से प्रभावित अवश्य थे । अतः अनायास ही उनके मुह 
से जो शङ्गारमयी उक्तियाँ निकलीं, उनमें काव्यशाख् के अनेक लक्षणा 
का समन्वये हुआ दै । साहित्य-लहरी में तो नायिका-भेद के अनेक 
उदाहरण प्राप्त होते ही हे किन्तु उसे नायिका भेद का ग्रन्थ नहीं माना 
जा सकता क्योकि उसमें लक्षणों का अभाव है। सूरसागर में भी ऐसे 
बहुत से पद मिल जाते हैं। आगे चलकर रीति कालीन आचायों ने 
नायिकाभेद का अलग ही साङ्गोपाङ्ग विवेचन किया, जिससे वह काव्यः 


शास्त्र का एक स्वतन्त्र ही विषय बन गया, उनसे पहले रस का ही एक 


अङ्ग माना जाता था। 

यद्यपि प्रेममागी कवियों ने परकीया के प्रेम की बाधाओं % 
वर्णन द्वारा प्रेममागे की कठिनाइयों का वर्णन किया किन्तु पुष्ट 
सम्प्रदाय में स्वकीया के प्रेम को ही प्रश्रय दिया गया है । वल्लभ 
सम्प्रदाय के अनसार राधा स्वकीया और चन्द्रावली परकोया 
सम्प्रदाय की मान्यता के अनुसार सूरदास ने भी स्वकीया का ही अवि 
वणेन किया है परन्तु परकीया भक्ति के भी अनेक उदाहरण उनकी 
रचनाओं में मिल जाते हैं। विस्तार-भय से हम नायिका-भेद कथा 
से ही उदाहरण यहां दे स 


गोपियों के यौवन-विकसित अ'गों की ओर कृष्ण उपमानों Ei 


संकेत करते हे पर उन्हें अभी अपने अन्दर इस परिवतेन की 1 
अनुभूति नहीं हुई । अतः वे कृष्ण की टेढ़ी बात को नहीं समझ 


हैं। उनकी उक्ति “अज्ञात योवना' की उक्ति प्रतीत होती दै 
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यह सुनि चकित भई ब्रज-बाला | 
0 तरुनी सव आपुस में बूझति, कहा कहत गोपाला | 
| कहा तुरग, कहाँ गज केहरि, हंस सरोवर सुनिये । 
क॑चन-कलस गढाये कव हम, देखो धों यह गुनिये ।* 
वचन-विद्ग्धा-- 
तब राधा इक भाव बतावत । 
सुख सुसकाइ सकुचि पुनि सहजहिं, चली अलक सुरकावाति । 
एक सखी आवति जल लीन्हें, तासों कहाति सुनावाति । 
टेरि कह्यो मेरे घर जेहौ, मैं जमुना तें आवति । 
तव सुख पाइ चले हरि घर कों हारे प्रियतमहिं मनावति । 
सूरज-प्रथु बितपन्न-कोक-गुन, तातें हरि-हरि ध्यावति ।२ 
क्रिया विदग्धा -- 
स्याम कौ भाव दै गई राधा । 


| 
| नारि नागरिनि 20. लख्यौ, कोड नहीं, कान्ह कळु करत हे बहुनु राधा । 
ये | चिते हरि बदन याको हँसत में लखी, वै उतहि गए कछु हरषि कीन्हें । 
भे | भावते भाव के संग नाहीं सुने, ये महाचतुर चतुरई लीन्हें 
१ आजुहीं रेनि दोड संग ये मिलेंगे, हरें कहि परस्पर मनहि जानी । $ 
है सुर त्रजनागरी नारि नागरिनि सँग, फिरी ब्रज तुरत लै जगुन पानी ।3 
` बासक्रखज्जा-- ह | 
के राधा रुचि रचि सेज सँवारति। । 
र तापर सुमन सुगंध बिद्यावति) बारंबार निहारति | | 
£ भवन गवन करिह हरि मेर हरषि दुखहिं निरुवारति । | 
रो आवें कबहुँ अचानक ही कहि, सुभग पांवड़े डारति । 
क इहि अभिलाखहि में हरि प्रगठे, निरखि भवन सकुचानी । 
वह सुख श्री राधा माधो को, सूर उनहि जिय जानी। 
ढे | खण्डिता 

प्यारी चिते रही सुख पिय को । | 
{` अ'जन अधर, कपोलनि बन्दन, लाग्यौ काहू तिय को। 
| 
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तुरत उठी दपेन कर लौन्ह, देखो बदन सुधारो। 
अपनो मुख उठि प्रात देखिके, तब तुम कहू सिधारों। | 
काजर बंदन, अधर कपोलनि, सकुचे देखि कन्हाइ । 
सुर स्याम नागरि-मुख जोवत, वचन कह्यो नहि जाई ।१ 
मानवती-(सखी की शिक्षा) 
मन मन पढितायौ रहि जेहै । 
सुनि सुन्दरि यह समौ गए तें पुनि न सुल सहि जैहै | 
मानहु मैन-मजीठ प्रेम-रँग तेसेही गहि जहे। 
काम हरष, हरेरे, हरि अस्वर, देखत ही 
इदे भेद की बात सखीरी कत कोऊ क 
बरत भवन खनि कूप सूर त्यों मदन-अगिनि द 
उक्तण्ठिता-- 
ललिता कों सुख दै गए स्याम । 
आजु बसेंगे रैनि तिहारें, प्रान-पियारी हौ तुम बाम । 
यह कहिके अनतहिं परु धारे, बहु नायक के भेद अपार | 
साँझ समय आवन कहि आए, सोहँ बहुत करि नंदकुमार । 
वह बेठी हरि-मारग जोबति इक इक पल बीतत इक जाम । 
सुर स्याम आवन की आसा, सेज सँवारति व्याकुल काम !* 
प्रोषित पतिका-- 
बिछुरे री मेरे बाल-सँघाती ! 
निकसि न जात प्रान ये पापी, फाटति नाहिन छाती | 
हो अपराधिनि दही मथति ही, भरी जोबन मदमाती। 
जो हों जानति हरि कौ चलिबो, लाज छाँड़ि सँग जाती । 
ढरकत नीर नेन भरि सुन्दरि, कछु न सोह दिन-राती।* 
विप्रलब्धा-- 
राधा चक्ृत भइ मनमाहीं । 
अबही स्याम द्वार हे झाँके, हाँ आये क्यों नाहीं । 
_ आपुनआइतहाँ जो देखै, मिले न नंद-कुमार । 
सूरसागर (सभा) पढ्‌ ३१०० $»: 
बद्दी पद्‌ ३१३८ 
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आवत ही न स्याम-घन, अति ही भयौ विचार । 
| सूते भवन अ गे ही, नीके उझकि निहारयो । 
माते चूके परी में जानी, तातें मोहिं बिसारचौ। 


>. 


इक अभिमान हृदय करि बैठी, एते पर भड्रानी, 

सूर ७० ० 

रदास शसु गए द्वार है, तब व्याकुल पछितानी।' 
कलहान्तरिता-> 


सखि सिलि करो कछुक उपाउ । 

मार मारन चल्यो बिरहिनि, निदरि पायौ दाउ । 

इुतासन-घुज जात उन्नत, चल्यो हरिदिसि बाउ | 

कुसुम-सर-रिपु-नंद-वाहन, हरषि हरपित गाउ । 

बार अबकी प्रानप्रीतम, विजय-सखा मिलाउ | 

रति विचारि जु मान कीन्हो, सोड बहि किन जाउ | 

सुर सखि सुभाउ रहिदों, संग सिरोमनि-राउ 1२ 

प्रेम के उद्धव और विकास में अन्य इन्द्रियों की अपेक्षा नेत्रा का 
ही अधिक हाथ रहता है । प्रेमी युगल के हृदयों को जोड़ने में वे साध्यम 
का कार्य करते हैं, परस्पर उलझ कर, लगकर या लड़कर वे हृदय को 
अटूट प्रेम-पाश में जकड़ देते हैं और बेचारा हृदय 'ज्यो ज्यों सुरकि 
चहत भज्यो त्यों त्यो उरझयो जात? । नेत्रों के कारनामे का खमियाजा 
बेचारे हृदय को उठाना पड़ रहा है। उधर स्वयं कृष्ण (आलम्बन) के नेत्र 
ही ऐसे गजब के हैं कि खोजने पर भी कोई उपमा मिलती ही नहीं-- 
. देखि हरि जू के नेननि की छबि। 

इहे जानि दुख मानि जु अनुदिन, मानहुँ अस्बुज सेवत दै रबि । 
खंजरीट अति वृथा चपल भए, गए बन मृग जलमीन रहे दवि । 
तहँउ जानि तनु तजत, जबहि कछु, पटतर देवें कहत कबहुँ कबि । 
इनसे येई, पचि हारि रही हों, आवे नहीं कहत कछु वह फबि |२ 

अनन्वय अलंकार द्वारा नयनों के लोकोत्तर सौन्दये की अभि- 
व्यञ्जना की गई है, ऐसे नेत्रा का वार क्या खाली जा सकता है f पर 
दोष तो सब अपने ही नेत्रों का है, अपना ही लोहा खोटा हो तो 
| का क्या दोष ! तभी तो एक त्रजझुवती कहती है-- 
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नैन आपने घर के री | हर 
लूटन देहु स्याम-अँग-सोभा, जो हम पर वे तरके री । 
` यह जानी नीकें करे सजनी, नहीं हमारे डरके री ।१ 

अफसोस, इस घर को आग लग गई घर के चिराग से।' इन 
नैनों ने मुझे बढ़ा सताया है। कहना न सानकर सोन्दये-सलिल के 
भवर में पड़ ही गये, उन्होंने लोक-लाज को खो दिया है और शयाम 
के रङ्ग में ही बे रंग गये हैं; इन नेनों का विश्वास ही क्या ? ये चोर हैं, 
पर चोरी करना जानते नहीं । श्याम के सौंदर्य को चुराने गये थे परन्तु 
हृदय को बन्दी करा आये । सारा अपराध इन्हीं का है! ये 'वृष्ट नयन . 
घर की ही चोरी करते हैं, इनकी बानि छूट थोड़े ही सकती है। येतो 
बचपन से ही चपल रहे दै 


जाकी जैसी वानि परी री । 
कोड कोटि करे नहिं छूटे, जो जिहिँ धरनि धरी री । 
बारे ही तें इनके ये ढँग, चञ्चल चपल अनेरे। 
बरजत हीं वरजत उठि दौरे, भये स्याम के चेरे। 
ये उपजे ओछे नछत्र के लंपट भये बजाइ। 
सुर कहा तिनक्री संगति, जे रहे पराएँ जाइ।? 

थे उपजे ओछे नछत्र के? में गोपियाँ की खीक ओर अमषे 
के साथ रमणी-हृदय की पीर भी फूटी पड़ती है। इन भावों की 
अभिव्यक्ति के लिये, नारी-हृदय से निकली हुई परम्परा-प्राप्त इस 
सीधी-सादी उक्ति के अतिरिक्त और कोई चमत्कारपूरी कथन उपयुक्त 
होता, इसमें सन्देह है । 

प्रिय की समस्त वस्तुएँ और क्रियाएँ प्रेमी को आकृष्ट करती हैं, 
उनसे उसे “अपनापन” अनुभव होता है, इसलिये, उससे चुटकी लेना 
प्रायः स्वाभाविक ही है तभी तो गोपियाँ कृष्ण की मुरली से भी ठठोली 
करने में नहीं चूकतीं । वे उसके भाग्य की सराहना करती हैं। पर नारी- 
हृदय की इस उदारता की भी सीमाएँ हें । बह प्रिय की वस्तु को प्यार 
करता दै परन्तु जब प्रिय किसी वस्तु से इतना लगाव रखने लगता दै कि 
आठौं पहर उसी के रंग में मस्त रहकर अपने प्रेमी की ओर से ह 
हो जाय, तो उस वस्तु से उसे ( प्रेमी को ) ईष्यो भी होता जाय, तो उस वस्तु से उसे ( प्रेमी को) ईर्ष्या भी हो जाती है! 


१ सरसागर सभापद २८३६२ 
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( ४६७ )' 
जो स्त्रियों में सोतिया डाह फी सीमा ठक पहुँच जाती दै । अहर्निश 
कविता-कामिनी के स्वागत में आँखें बिछाकर एकाम्रचित्त से उसकी 
साधना करने वाले कवि के हाथ से उसकी प्रेमिका द्वारा कागज पेंसिल 
का छीवा जाला सुना है," पुस्तकों से फुरखत न पाने वाले अध्ययन- 
व्यसनी विद्वान्‌ की अर्धाज्ञिनी पुस्तकों को कोसती हुई देखी गई है, 
फिर यादि दिन-रात गोपीबल्जञम के अधरों पर गवे और शान से थिरकती 
हुई झुरलिका गोपियों की इष्या-भाजन बन जाय तो क्या आश्चर्य ? 
इसी सुरलो ने तो गोपियां से आरज-पथ' का त्याग कराकर कृष्ण से 
नाता जुड्वाया था, ओर इसो ने “अन्लीकृतं सुक्रतिनः परिपालयन्ति” 
की उपेक्षा करके तुड़वा भी दिया । यदि इसे चुरा लिया जाय तो कैसा 
रहे? न रहे बाँस और न बजे बाँसुरी :-- 

सखी री मुरली लीजै चोरि | | 

जिन गुपाल कीन्हें अपनें बस, प्रीति सबन की तोरि। 

कबहूं कर, कबहुँ अधरनि, कटि कबहुँ खोंसत जोरि । 

ना जानां कछु मेलि मोहनी, राखे अँग अंग मोरि। 

सूरदास प्रभु को मन सजनी, बँँध्यौ राग की डोरि | 

पति प्रेम-गर्विता नायिका की भाँति गर्विता मुरली किसी को 
बद्ती ही नहीं-- 

(माई री) सुरली अति गये काहुँ, बदति नाहि आजु । 
हरि के मुख-कमल-देस, पायौ सुख राजु ।3 

वियोग-बर्णन (बात्सल्य-वियोग) | 

संयोग की भाँति वियोग का वर्णन भो सूर ने वात्सल्य से ही 
प्रारम्भ किया है । कृष्ण की लीलां से ब्रजभूमि का चप्पा चप्पा 
मुखरित हो रहा था। चारों ओर सुख और सन्तोष का राज्य था। 
यशोदा; नन्द्‌, गोप, गोपियाँ सब प्रसन्न थे, पर एक दिन रङ्गमें भङ्ग हुआ। 
अक्रूर जी कंस का निमन्त्रण लेकर आये ओर कृष्ण-बलराम को ले 
जाने का प्रस्ताव रखा । यशोदा पुत्र-वियोग की आशंका से सिहर 
- उठी, पुत्र की सुकुमारता और कंस की दुष्टता को देखकर उसका वियोग 
ओर भी तीब्र हो उठा-- 
१ देलिये सुदुशेन की कह्दानी “कवि को खो” 
२ सूरसागर सभा, पढ १२७+ 
३ वही, पद १२७१ 
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देखि अक्रूर नर-नारि बिलखे । 
घनुभंजन .जस हेत बोले इन्हें, और डर नहीं सब कहि संतोषे । 
महरि ब्याकुल दोरि पाँइ गहि लै परो, नंद उपनंद सँग जाहु लेके । 
कहति ब्रज-नारि नैननि नीर ढारि के, इन्हनि को काज मथुरा कहा है! 
सूर नृप क्र र श्रक्रर करे भए, धनुष देखन कह्यो कपटी महा है।* 
लाड-प्यार में पले हुए जो कृष्ण गुरुजनों को भी प्रणाम करना 
नहीं जानते, वे राजसभा के नियमों को क्या जानें ? मथुरा के हत्यारे 
अ्रसिधारी 'असुर क्या इन बातों को सह सकेंगे ? यशोदा का मातृहृदय 
यह सोचकर व्याकुल हो उठता है 
ये कहा जानें राज-सभा कों, ये गुरुजन बिप्रहुँ न जुहारे । 
मथुरा असुर-समूह बसत है, कर-कृपान जोधा हत्यारे ।२ 
कृष्ण के बिना घर-आँगन, गोकुल सब कुछ सूना है । जिस 
कृष्ण के बिना यशोदा पलभर भी नहीं रह सकती थी उसे वह केसे 
वियुक्त कर दे ? चाहे कंस बन्दी बना ले, उसे पर्वाह नहीं, पर वह 
अपनी आँखों के तारे कृष्ण को अक्षण नहीं करना चाहती । चाहे प्राण 
ही क्‍यों न देने पढ़ें-- 
मेरो माई निधनी को धन माधो । 
बारंबार निरखि सुख मानति, तजति नहीं पल आधो । 
छिनु छिनु परसति अङ्कम लावति, प्रेम प्रकृत है बाँधो । 
करिहै कहा अक्रर हमारो, देहे प्रान अबाधौ । 
सूर स्यामघन हौं नहि पठवों, अवहि कंस किन बाँधो !? 
निधनी को धन? में कितनी निरीहता और विवशता दै! 
संतोष के शान्त-सागर में घुत्र.वियोग के विक्षोभ से. जनित कित 
'तरंगे हैं? शायद आप गिन नहीं सकते। यह्‌ कृष्ण के लिए यशोदा 
`का स्नेह नहीं दै, पुत्र के प्रति माता की ममता है, जिसकी गम्भीर धारा 
में संसार के सारे सम्बन्ध और स्वार्थ इब जाते हैं; माँ के हृदय से 
निकला हुआ वह निःश्वास दे, जो समस्त विश्व को प्राणवान्‌ बनाती 
“है, मातृत्व का अदम्य त्याग दै, जिसमें स्वयं मिटकर भी पुत्र की कल्याण 


कामना की पावन गा | 
वन भावना अन्तद्वित दै। आज यशोदा को गोकुल __ 
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हिति ड र 
कोई ऐसा हितेपी नहीं दील पड़ता, जो कृष्ण को मथुरा जाने से 
रोकदे-- 

जसाँदा बार-बार यों भाषे । 
दै कोड ब्रन में हितू हमारो, चलत गुप्रालहि राखे ।' 
वियोग की संभावना ही संयोग के सुखों की स्मृति द्वारा हद 

A कि कै RRR र सु द्वारा हृदय 
की व्याकुलता को बढाने के लिये पर्याप्त है । यशोदा के मुख से निकले 
हुए ये शब्द कितने समेस्पर्शी हैं ? 

जिहिं मुख तात कहत ब्रजपति सों; मोहि कहत है माइ । 
तेहि मुख चलन सुनत जीवाति हों, विधि सों कहा बसाइ ! 
को कर-कमल मथानी धरि है, को माखन अरिखेहै। 
बरपत मेघ बहुरि ब्रज ऊपर, को गिरि बल कर लैहै ।२ 
_ न्दू के मुख से यद्यपि इतनी विहृलता-पूणे उक्तियाँ नहीं 
निकलती, तो क्या उनके हृदय में वियोग का सागर नहीं उमड़ रहा ? 
उनकी वियोगजन्य अधीरता फूटती नहीं, क्योंकि पुरुषत्व का बाँध 
~ 33 १०५ ति 
उसे रोके हुए है | हृदय पर पत्थर रखकर वे यशोदा को समभाते हैं। 
~ [oS परी ७ हैँ लिये ~ 
उनके भाव बुद्धि और तक से संयत हे, इसलिये अबाध रूप से उबल 
नहीं पड़ते -- डक 
भरोसो कान्ह का दै मोहि। म 
_ सुनहि जसोदा कंस-नृपति-भय तू जनि व्याकुल हाहि ।5 
परन्तु माता का हृदय क्या इस प्रकार के आश्वासनों से आश्वस्त 
हो सकता है! एक ओर तो यशोदा बेहाल हो रही है और दूसरी 
ओर रोहिणी का यह चित्र कितना मार्मिक है-- 
थे दोड भैया जीवन हमरे? कहृति रोहिणी रोइ। 
धरनी गिरति उठति अति व्याकुल, कहि राखत नहि कोइ ।* 
आर जब पुत्र ही माता को संसार की निःसारता चार दिन 
फूलने वाली सायन की बेल का उदाहरण देकर समझता हे तो उसका 
हृदय ही टूट जाता हे- 21 
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जननी 
पाहती 


इतना भर आता हे कि वाणी भावों की अभिव्यक्ति करने में असमर्थ 
होकर मूक हो जाती दै, कण्ठ गगदूगदू हो जाता दै और दूटे-फूटे 
शाब्द ही सुख से निकल पते हैं। इस दशा में वाणी का काम आँखें 


(५६० ) 


थह सुनि गिरी धरनि झुकि साता। | 
कहा अक्र,र ठगौरी लाई, लिये जात दोड आता री \ 
बिरथ समय की हरत लकुटिया, पाप पुन्य डर नाहीं । 
कळू नफा है तुमको यामें, सोचो धों मन माहीं । 
नाम सुनत अक्रूर तुम्हारो, क्रू भए हो आइ । 
सूर नन्द-घरनी अति व्याकुल, ऐसेहि रेनि विहाइ । 
यशोदा की इच्छा तो यही रहती है कि उसका कृष्ण उससे 
का नाता रखे। चलते-चलते वह फिर पुत्र का सुख देखना 
है और 'जनम के खेरे? को निरखने को कहती है-- 


मोहन नैंकु बदन तन हेरौ । 

| र 
राखौं मोहि नात जननी कौ, मदनशुपाल लाल सुख फेरो । 
बिछुरन मेट देहु ठाढ़े हे, निरखो घोष जनस को खेरो !* 
सुख-दुख की अनुभूति में एक दशा वह भी आती है, जब हृदय 


Se Ye) 


AHH 


करती हैं। सुर की विरह की चरम अनुभूति का यह चित्रण देखिये- 


कृष्ण भी लोट आयेंगे । परन्तु कृष्ण ने मथुरा से नन्द को जब यई 
कहकर बिदाकर दिया कि-- 


NM 42 


जबही रथ अक्रूर चढे । 
\ > ~ 
तब रसना हरि नाम भाषिके, लोचन नीर बढ़े। 
महरि पुत्र कहि सोर लगायौ, तरु ज्यों धरनि लुटाइ । 
'देखति नारि चित्रसी ठाढ़ीं, चितये कुं वर कन्हाइ । ° 
कृष्ण चले गये, यशोदा को आशा थी कि बन्द के साथ ही 


4 २९ 
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पुत्र-हेत प्रतिपार कियो तुम जैसै जननी तात । 
गोकुल बसत, हुँसत, खेलत मोहिं द्योस न जान्यौ जात। 
होहु विदा, घर जाइ गुसाँई, माने रहियो नात । 
सूरसागर (सभा) पद २९६८ न । 
वही, पद्‌ ३६०८ 
ब्द, पदु ३६१० 
बहौ, पढ्‌ ३७४२ 


( ४६१ ) 


बिक 
आर नन्द असह्य व्यथा को हृदय में लिये हुए अकेले आते 
_ दील पड & ता यशोदा पुत्र-वियोग की तीब्रता के कारण आपे में नहीं 
रहती । वेदना के आधिक्य के कारण वह इस बात को भूल जाती दै 
कि स्वयं नन्द भी विवश हैं और उनकी भी उसी जैसी दशा दै । वह 
उन्हें भी जी भरकर बुरा-भला कहती हे-- 
जसुदा कान्ह कार के बूमे । 
फूटि न गइ तुम्हारी चारो, कैसे मारग सूमे। 
इक तो जरी जात बिनु देखें अब तुम दीन्हौ फू क्रि । 
यह छतिया मेरे कान्ह कुँवर बिनु, फटि न भई द्वे टूकि। 
धिक्‌ तुम धिक ये चरन अहो पति, अध-बोलत उठि घाए | 
“सुर! स्याम बिछुरन की हम पे, दैन बधाई आए।" 


यशोदा के ये कटुवचन पति के प्रति पत्नी की धृष्टता नहीं अपितु 
पुत्र वियोगिनी माता के हृदय की उस गहरी व्यथा को सूचित करते हैं, 
जिसमें प्रिय वस्तुऐँ॑ भी अप्रिय-सी लगती हैं। ये उसकी विक्षिप्त- 
मनोदशा के ध्वनिमय चित्र है, जिनमें एक-दूसरी से मिलती हुई अनेक 
भाव-रेखाएँ दीख पड़ती हैं, जिनका विश्लेषण करना किंसी के बस की 
बात नहीं । 

नन्द को दशरथ के समान पुत्र-वियोग के कारण प्राणन्त्याग न' 
करने पर यशोदा जो उलाहना देती है, उसी के सदृशा उसको सखी का 
यह्‌ उलाहना कितना मनोवेज्ञानिक और स्वाभाविक है-- 

तब तू मारिबोई करति । 

रिसनि आगें कहि जु आवति, अब ले भाँड़े भरति। 

रोस कै कर दाँवरी ले, फिरति घर घर धरति ।* 

यशोदा को पुत्रःवियोग इतना अखर रहा है कि वह ब्रज छोड़कर 
मथुरा में देवकी और वसुदेव की दासी बनकर रहने को तैयार है। प्रेम 
में आत्म-विस्मृति की भावना गहरी हो जाती है और मिलन को 
उत्सुकता का उद्रेक समस्त भावों को तिरोभूत कर देता है :-- 
हौं तौ माई मधुरा ही पे जेहों । 
दासी ह्वे बसुदेव राइ की, दरसन देखत रेदं । 
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७४०७ [oS हि 
मोहि देखि कै लोग हँसेगे, आरु किन कान्द हँसे । 
हौं DS 
सूर असीस जाइ देहों, जनि न्हातहु बार खसे ।१ 
अन्तिम शब्दों में मातृ-हृदय का समूचा वात्सल्य मानो एक 
| ह्‌ कशाल रहे य ली 
बारगी उमड़ पड़ा है, पुत्र कहीं भी हो, सकुशल रहे, यद्दी माता की 
कामना होती है। जनि न्हातहु बार खस” का आशीर्वाद सुत के प्रति 
~ ~ C ~ कृ £ श्‌ हद च्छ 
माता के निस्वार्थ प्रेम-भाव का सन्देश वाहक है । 
पुत्र के प्रिय खाद्य पदार्था को देखते ही उसकी याद आ जाना 
स्वाभाविक ही हैस्‍। माता को यह भो विश्वास नहीं होता कि उसके 


बिना अन्य कोई उसके पुत्र के खाने-पीने आदि की समुचित व्यवस्था 


कर सकता है । यह अविश्वास वात्सल्य-जनित ही हे । कृष्ण राजा 
हो गये हैं.फिर भी .यशोदा को चिन्ता है कि उन्हें प्रातःकाल ही कोन 


बिना माँगे मालन रोटी देता हो गा-- 
जद्यपि मन समुभावत लोग । 
- सुलहोत नवनीत देखि मेरे मोहन के मुख जोग। 
Ce को wv fy 
प्रातकाल उठ माखन-रोटी को बिनु मांगे देहै। 
w NN ४० ~ हे 
को मेरे वा कान्ह कुँवर कों छिनु छिठ्ठु अंकम लेहै।* 


विग्रसम्भ-- 

 संयोगकीअपेत्षा वियोग-श्वङ्गा को साहित्यिका ने अधिक 
उच्च स्थान दिया है क्‍योंकि जहाँ संयोग में प्रिय-सान्निध्य से प्राप्त 
सुख हृदय की अनेक सात्विक वृत्तियों को तिरोहित किये रहता है, 
वहाँ वियोग उन्हें उद्बुद्ध कर भावों के प्रसार के लिए समस्त विश्व 
का क्षेत्र खोल देता है | संयोग में परेमी-युगल एकान्त चाहते हैं, उन्हे 
अन्य की सहानुभूति की आवश्यकता नहीं रहती, पर वियोग में उनकी 
आत्मा का प्रसार हो जाता हे ओर घे प्राणिमात्र के साथ ही नहीं, 
जड़ पदार्थो के साथ भी तादात्म्य स्थापित करते हैं । वियोगी व्यक्ति 
अपनी स्थिति को भूलकर उस सामान्य-भाव-भूसि पर आ जाता ह 
जहाँ से उसकी दृष्टि प्रत्येक छोटी-मोटी वस्तु की सत्ता पर पडती 
` है) उसके हृदय की अनुभूति रेचन का साधन न मिलने के कारण 


घनीभूत और तीब्र होतो चली जाती हे । समस्त संसार में उसे उसका | 
TS कक ०-० > प्न ता 
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प्रिय ही दीख पड़ता है, इसी कारण से सहृदय कवियों ने संयोग की 
के 

अपेक्षा वियोग को ही अधिक पसन्द किया है 

सङ्गम-विरहविकल्पे वरमिह विरहो न सङ्गमस्तस्याः | 

(२ च्डे [oS ७ 

संग सव तथका विरहे तन्मयं जगत्‌। 

अर्थात्‌ सङ्गम और विरह में प्रियतमा का विरह ही श्रेष्ठ है 
क्योंकि मिलन में तो वह एक रहती है पर विरह में जगत ही तन्मय 
हो जाता हे । महाकवि कालिदास ने भी मेघदूत में विरही यक्ष को 
समस्त विश्व में उसकी प्रियतमा को ही व्याप्त दिखा कर वियोगावस्था 
~ tN 7२ Lo हे 
में अनुभूत अद्व त का प्रतिपादन किया है-- 


सा सा सा सा जगत सकले कोडयमदोतवादः | 


यह वह्‌ सात्विक अवस्था है, जिसमें मानव-हृदय से दुराव 
का आवरण हट जाता है और वह अपने स्वाभाविक निर्मल रूप में 
उत्तियों के साथ लिपटा चला आता है। पशु-पत्तियों और लता-पादपाँ 
के साथ भी सम्बन्ध जोड़ने की प्रेरणा देनेवाला यह भाव धन्य है। 
इसी दशा में कालिदास के यन्षु ने अपनो प्रियतमा को सन्देश भेजने 
के हेतु आषाढ के प्रथम मेघ को रोक लिया, जायसी की रूपगर्विता 
` नागमती ने भौंरे और काग के हवाथों प्रिय को सँदेशड़ा' भेजने का 
विचार किया और तुलसी के राम 'खगमृग? और मधुकर श्रणी' से 
सीता कां पता पूछते फिरे । श्रृङ्गार को रसराजत्व प्रदान करने वाला 
तत्व वियोग ही है क्‍योंकि इसमें संयोग-जन्य सुख के सदृश उथलापन 
नहीं रहता, अपितु अनुभूति की गहनता रहती दै । 
संयोग-श्ज्ञार के समान वियोग का भी सुर ने व्यापक वर्णन 
किया है । कृष्ण के चलने के समय ब्रज-युवतियों को वियोग-जन्य 
जडता घेर लेती है-- 
चलत जानि चितवति व्रज-जुवती, मानहु लिखीं चतरे | 
जहाँ सु तहाँ एक टक रहि गई' फिरति न लोचन फेरे । 
विसारि गई गति भाँति देह की, सुनति न  स्रवनन टर । 
मिलि जु गई मानौ पे पानी निबरति नहीं निबेरे | 
गोपियों की आँखों से आँसू बह निकलते हैं। उन्हें रह-रहकर 
लयाल आता हे “अब देखि लै री स्याम कौ मिलनो बड़ी दूर | विरहा- 
x= SNR SA MA कर URRY 
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नल की जलन से वे तड़प उठती हैं, उनकी दृष्टि सें अनल से ह 
अधिक दाहक हे-- 
अनल ते विरह अगिनि अति ताती । 
माधव चलन कहत मधुवन कों, सुने तपति 
न्याइहिं नागरि नारि बिरह-बस, जरति दिया 5 
जे जरि मरीं प्रगट पावक परि, ते तिय अधिक सुहातीं ।१ 


नेषधकार श्रीहषे की दमयन्ती ने भी विर के विषय में 
ऐसे ही विचार प्रकट किये हँ ।* कृष्ण का रथ चला गया और गोपियां 
लौटकर घर की ओर चलं, परन्तु पर आगे i ओर आँखें, 
जिनके रूप-लोभ ने यह गति बनादी, अब भी ओर्‌ ही लगीं 
शीं । उनके मन की मन में रह गई। यहि इश्वर मे उन्हें पचन, पताका 


या धेनु बना दिया होता तो वे श्याम के साथ ही चली जातीं !-- 

पाहे ही चितवत मेरे लोचन आगे परत न पाँय। 

मन ले चत्ती माधुरी मूरति, कहा करों त्रज जाय । 

पवन न भइ पताका अम्बर, भइ न रथ क अङ्ग । 

दुरि न भइ' चरन लपटातीं, जाती उहँ लॉ संग। 

ठाढ़ी कहा करो मेरी सजनीं, जिहिँ बिधि मिलहि गुपाल । 

सूरदास प्रभु पठ मधुपुरी, मुरा परी त्रजबाल । 

मुरझि परी त्रजबाल' से कृश, विषण्णा और विवरण गोपियां 
का सजीव चित्र सामने आ जाता है। गोपियों के विरह का वर्णन 
करते हुए स्व० आचाये रामचन्द्र शुक्ल ने लिखा है-- 

परिस्थिति की गम्भीरता के अभाव से गोपियों के वियोग में भी 
वह गम्भीरता नहीं दिखाई पड़ती, जो सीता के वियोग में है । उनका 
वियोग खाली बेठे का काम-सा दिखाई पड़ता है। सीता अपने प्रिय 
से वियुक्त होकर कई सौ कोस दूर दूसरे द्वीप में राक्षसों के बीच पढी 
हुईं थीं | गोपियो के गोपाल केवल दो-चार कोस के एक नगर में 
राज-सुख भोग रहे थे। सुर का वियोग-वणेन वियोग-वणेन के लिए 


ही है, परिस्थिति के अनुरोध में नहीं । कृष्ण गोपियो के साथ क्रीडा 
७१७0000000 रीप म चह || अघ्ण गो पिया के सा 
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करत-करतेकुजया माड़ी में जा 
दर के लिए अन्तधीन हो जाते हें। 
पडती 5१ [2 
६3 १4 


छिपते हैं, या यों कहिए कि थोड़ी 
बस गोपियाँ मूर्च्छित होकर गिर 


ग आचाये शुक्ल जी के इस कथन की आलोचना हमारा ध्येय 

नहीं । हमारा तो यही निवेदन है कि वियोग वियोग ही है, चाहे वह 
ताएक हो या अनन्त, मयतम कहां समीप ही छिपाहो या दूर । 
„ग लावत हृदय सं विरह के तूफान से विज्ञोभ उत्पन्न होना स्वाभाविक 
ही है । विरह की गम्भीरता की साप का प्रिय के निवास की दूरी पर 
दी आधारित है ? हमारी समम में तो प्रिय के चले जाने पर यह 

। निश्चय कि न जाने अब कभी मिलन होगा या नहीं, विरह की पूण 7 
अनुभूति के लिए पर्याप्त दै, उसमें काल या देश का हस्तक्षेप हमें | 
उपयुक्त नहीं जँचता । रास की चरमावस्था में संयोग की मधुरतम | 
अनुभूति में वियोग--क्षण भर के लिए ही सही--क्या असह्य | 
नहीं होगा ? 

कृष्ण के वियोग में गोपियों की दशा दयनीय हो गई । उनके 

दिन कृष्ण की क्रीडाओं के वणेन में ही व्यतीत होते हैं। ब्रज में सब 
कुछ पहले की ही चीजें हैं। परन्तु फिर भी वह पहले का ब्रज नहीं । 
जब त्रजपति ही नहीं तो ब्रजवालाओं का ब्रज प्री सूना हे। उन 

' वेचारियों के औसान ही नदीं बनते-- 

| बिचारत ही लागे दिन जान | 

| 

| 

| 

! 


तुम बिनु नंद-सुवन इहि गोकुल निसि भइ कल्प समान | 
मुरलि सब्द, कल धुनि की गु जानि, सुनियत नाहीं कान। 
चलत न रथ गहि रही स्याम को अब लागी पद्चितान | 
है कोड जाय _कहै माधो सौं, धीरज धरहि न प्रान। 
सृरदास प्रभु तुम्हरे दरस विनु फुरत नही आसान ॥ 
गोपियाँ अपना सर्वस्व कृष्ण पर वार बेठी थीं। उनके वियोग 
सें उनका तन, मन, यौवन सब विषधर की फु कार के समान है । 
। कालिदास के “प्रियेषु सौभाग्यफला हि चारता” के अनुसार रमणी 
| का सोंदर्य और श्वङ्गार प्रिय को लुभाने के लिए ही होता हे । जब 
प्रिय ही नहीं तो श्थङ्गार ही केसा ? 
१ सूरदास (आचाय शुक्ल ) पृष्ठ १७२ 
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मुख तमोर नैननि नहिं अञ्जन, तिलक ललाट न दीन | 

कुचिल वस्त्र, अलके अति रूखी, दिखियत है तन/छीन । 

्रेम-ठूषा तीनों जन जाने बिरही, चातक, मौन । 

सूरदास बीतति जु हृदय में, जिन जिय परवस कीन ।* 

अपने प्रियतम का स्वप्न में दशेन करने वाली नारियाँ धन्य ह 
परन्तु बेचारी गोपियाँ के लिये यह भी सम्भव नहीं क्योंकि प्रियतम के ' 
जाने से भी चार दिन पहले उनकी निद्रा जा चुकी थी-- 

सुनहु साख धन्य ते नारि । र 

जो आपने प्रान-वल्लभ की, सपने हूँ देखति आन्ुहारि। 

कहा करों री चलत स्याम के पहिलेंहि नींद गई दिन चारि।१ 

दिलवर को दिल नजर करने के बाद बहुत से उदे शायर भी 
“करवट लेते ही लेते साफ उड़ जाती हे नींद? कहते हुए नींद का रोना 
रोते देखे गये हैं परन्तु गोपियों की नींद तो कृष्ण के जाने से भी चार 
दिन पूर्वे जा चुकी है मानो वह स्वयं इस भावी विपत्ति को अपनी 


भ्‌ 
आँखों देखना नहीं चाहती थी। गोपियाँ के विरह का अन्त नहीं, 
मिलन की आशा में विरह कम हो जाता है पर यहाँतो वह भी. | अ 
नही क्‌ 


उदित सुर चकई मिलाप निसि अलि जु मिलै अरबिन्दहिं। 
सूर हमें दिनराति दुसह दुख, कहा कहे गोविन्द 12 
कृष्ण के बिना धुरली कौन सुनावे। उनके विना ब्रज का सब 
कुछ सूना है । कृष्ण की सुरली फिर बजी ही नहीं-- 
माई बहुरि न बाजी बेन | 
> > 
को जहे मेरे खरिक दुह्यवन, गाइनि रहीं फिरि ऐन | 
सूनो घर सूनीं सुख सेज्या, जहाँ करत सुख सेन । 
सूने ग्वाल-बाल सब गोरी, नहीं कहूँ उन चैन ।" दर 
, मानव-हृदय के भावों का प्रकृति के साथ सभी भारतीय कवियों अर 
ने साप्रञजस्य स्थापित किया है | वह मनुष्य के सुख-दुख में हुँसती और । रही 
रोती है। पाश्चात्य आलोचक चाहे इसे Pathetic fallacy कहकर 
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अलुपयुक्त ही सानें, परतु जड़ 
ha 


[ओर चेतन जगतकी एक ही ब्रह्म से उत्पत्ति 


तो उनमें अभेद देखते ही हैं | यही कारण 


कृष्ण के वियोग ज्वर से 


ग तरफ तन भारी | 
जलपुर प्रस्वेद प्रनारी। 
हे, भई मनौ अनुहारी । 
धरदास प्रभु जो जमुना गति, सो गति मई हमारी ।' 
..... तु मधुवन अब भी हरा-भरा खड़ा है । वही मधुवन, जिसने 
7! पी-वल्लभ की अगशित कीड़ाओं का साक्षात्कार किया था, जिसके 
'भङङज कृष्ण की वंशी के मधुर स्वर के साथ कामिनी-कलकरठों से 
निगेत कोमल ध्तनियों से गू जते रहे थे, जिसके हृदय में रासकत्ती 
मोहन के पदचिह आज भी बने हुए हैं, कृष्ण के वियोग में गोपियां का 
साथी न बना। साथी वहो है, जो दुख में साथ दे, सुख में तो कोई 
भी साथ दे सकता है । मधुत्रन की यही विषमता गोपियों को जुब्ध 
कर देती है और बे उसे कोसने लगती हे 
मधुवन तुम क्यों रहे हरे ? 
बिरह वियोग स्यामसुन्दर के ठाढ़े क्यों न जरे | 
मोहन बेनु बजावत तुम तर साखा टेकि खरे। 
मोहे थावर अरु जड जंगम, मुनि-जन ध्यान टरे । 
वह चितवनि तू मन न घरत है, फिरि-फिरि पुहुषु धरे । 
सुरदास प्रभु बिरह दवानल, नख सिख लौं न जरे ।* 


विरह की अवस्था में चित्त स्थिर नहीं रखता । अतः एक ही 


| वस्तु कभी अनुकूल ओर कभी प्रांतकूल दीख पड़ने लगती है । अभीः 


अभी जो यमुना गोपियों का अपने ही समान विरह जुर-जारी लग 


` रही थी, अब यम के समान लगने लगो-क्योंकि वह गोपिया और कृष्ण 


के बीच में बाधा बनकर बह्‌ रही हे । विरह-जन्य-चित्त-विश्रम के 


५ | अभिव्यञजन में कवियों ने प्रायः ऐसी ही उक्तियाँ का आश्रय लिया है- 
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मोको माई जमुना जम है रही । 
कैसें मिलों स्यामसुन्दर कों, वैरिनि बीच बही !* 
इसी प्रकार चातक भी कभी तो उन्हें जीवनदाता ओर कभी 
विरहिणी नारी के रूप में दीख पड़ता है तो कभी जली हुई को और 
जलाता हुआ ज्ञात होता दै। पी-पी रटने वाला वेचारा चातक स्वयं 
विरह में काला पड़ गया है। समान दुःखबालों में पारस्परिक समः 
बेदना का होना स्वाभाविक ही है। तभी तो गोपियाँ चातक के प्रति 
स्नेह प्रदर्शित करती हैँ-- 
बहुत दिन जीवौ पपिहा प्यारी । 
बासर रेनि नाम लै बोलत, भयो विरहजुर कारो । 
आपु दुःखित पर दुखित जानि जिय, चातक नाम तुम्हारी । 
सुरदास-प्रभु स्वाति वृंद लगि, तज्यौ सिंधु करि खारो ।* 
आर कभी-कभी उसकी उद्दीपक 'पी-पी? की वाणी को सुनकर वे 
तिलमिला जाती हैं और उसकी अदूरदरिता पर उसे खोटी-खरी 
सुनाती हेः-- 
(हों तो मोहन के) विरह जरी रे तू कत जारत । 
रे पापी तू पंखि पपीहा पिय पिय करि अधराति पुकारत । 
करी न कछु करतूति सुभ की, मूठि मृतक अबलनि सर मारत। 
रे सठ तू जु सतावत औरनि जानत नहि अपने जिय आरत | 
सब्‌ जग सुखी दुखी तू जल बिनु, तऊ न डर की व्यथा बिचारत। 
सूर स्याम बिनु ब्रज पर बोलत, काहे अगिलो जनम बिगारत। 
जो तैन प्रेम के प्रवर्तक थे, जिनके उत्पात के कारण गोपियाँ 
कृषण के प्रेम-पाश में बद्ध हुई, उनकी भी वियोग में सावन-भादों की | 
मेघ-घटाओं के समान दशा होगई । मेघ तो कुछ देर के लिए रुक भी | 
जाते हैं पर गोपियाँ के नेन निशिद्रिन बरसते हैं :-- | 
क निसि दिन बरसत नैन हमारे । 
४ सदा रहति बरषा रितु हम पर, जब तें स्याम सिधारे ।* 
तीतो इन नेनों से बादल भी हार गये :-- 


ls Ol ~ Ol A 


iN न 
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जळ श्र 
सखी इन नेननि तें घन हारे। र 
विनहीँ रितु बरसत निसि बासर, सदा मलिन दोउ तारे ।१ 
~ व CS में 
, पूर का पिरह-वणन हिन्दी-साहित्य में बेजोड है, भ्रमर-गीत में 
गोपियों के तके के सामने उद्धव भले ही कुछ उत्तर दे सके पर उनके 


मवि 


° 


इल अटपटे बचनों से उन्हें भी हार माननी पड़ी। उनकी प्रेस- 

अधारा म उद्धव के ज्ञान की गुरु गठरी न जाने कहाँ बह गई ? इस 

न रः AO > ~ 
त गी अन्तदशा का जैसा वर्णन सुर ने किया है, अन्यत्र 
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शत्र 
क 
EY) 


64] 
| 
~ {4 
बल 
20० £; 


च कंस का निमंत्रण प्राप्त कर कृष्ण अक्रूर के साथ मथुरा चले 
गाये | वहाँ कंस का वध कर उन्होंने उम्रसेन को राज्य दिया। कंस की ( 
दासी कुब्जा का प्रेम-भाव देखकर उस पर कृपा-दृष्टि की और 
अधुरा में ऐसे रमे कि ब्रज लौटे ही नहीं । इधर जब ब्रजवासियों की 
कृष्ण के वियोग में बुरी दशा हो गई तो कृष्ण ने अद्वैत का राग 
अलापने वाले ज्ञानी उद्धव को गोपियों को समभाने के लिए भेजा 
ओर उन्हें योग-साधना का सन्देश दिया । उद्धव को योग सन्देश- 
वाहक के रूप में भेजने का विशेष कारण था । उन्हें अपने ज्ञान का 
बड़ा अहंकार था, वे भगवान्‌ कृष्ण के प्रिय थे। भला भगवान्‌ अपने 
प्रिय को अहङ्कार जैसे घातक शत्रु से आक्रान्त कैसे देख सकते थे? 
बस उन्होने उसको दूर करने के प्रयोजन से उन्हे गोपियो के समीप 
भेज दिया । 

उद्धव ने कृष्ण का संदेश और पाती गोपियो को दी-- 
कह्यौ तुमकों ब्रह्म ध्यावन, छाँडि विषय बिकार | 
सूर पाती दई लिखि मोहि पढ़ो गोप कुमारि* | 


७०७ 


प्रिय-प्रेषित वस्तु के दर्शन से प्रेमी के हृदय में प्रेम का अन्त:- 
स्रोत फूट पड़ता है और वियोगावस्था में घनीभूत अनुभूति सात्विक _ 
भावों के रूप में विकास पाती है। कृष्ण को पत्रिका को आप्त कर 
गोपियाँ निहाल हो जाती हें और प्रेम के अतिशय संचार के कार 
उद्धव की पहली बात ( कह्यो तुम कौ ब्रह्म ध्यावन ) को भूल ही जाती हे 
हैं कृष्ण की पाती उनके लिए अपूवे सम्पत्ति है, जिसे याप करने 
_फूली नहीं समाती । भावसागर का मन्थन करने वाले सुर ने गार नहीं समातीं । भावसागर का मन्थन करने वाले सुर ने गापियाँ 
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~ ~ म ल्‌ ह, 
की इस मानसिक दशा की अभिव्यक्ति के लिये केले प्रभावपूण अनुः 
भावों की कल्पना की है :-- 
निरखति अंक स्याम सुन्दर के बार बार लावति छाती। 
/२ ९ ~ 
लोचन-जल कागद-मसि मिलि के हे गई स्याम स्या की पाती१। 
म्रिय-रूप-रस-पिपासु नेत्रां से निर्गत सात्विक 


[मिश्रित हो जाने से तो श्याम की पाती चक्षु इन्द्रिय 


वाष्प के मसि- 
उने में श्याम 
(काली) दीख पड़ी थी, परन्तु वियोगावस्था में | रा प्रेषित होने 
के कारण वह प्रेम-जागृति.का साधन होकर भी गो! ४] म।नसिक 
एकाग्रता के फलस्वरूप भावात्मक इष्टि से उससे भी पहले श्याम 


( कृष्णमय ) हो चुकी है तभी तो वे उसे बार-बार छाठी से लगा कर 
प्रिय के अङ्क के आश्लेष का आनन्द प्राप्त ट वियोगानल- 


संतप्त मानस में प्रिय-प्रेपित वस्तु अपूवे शीतलता! और शान्ति का 
सञ्चार करती हे परन्तु सच तो यह है कि इस शान्ति के क्षणिक 
सञ्चार की परिणति प्रिय-मिलन-अभिलाष की तीत्रवा में होती है । 
यही कारण है कि कृष्ण की याद में विहल गोपियो के कण्ठ से अना- 
यास ही निकल पड़ता है कि -- 
प्राणनाथ तुम कबहि मिलोगे, सुरदास प्रभु बाल-सँघाती" । 

गोपियों ने इतने संदेशे भेजे कि मथुरा के कूप संदेशों से भर 
गये । जिस पथिक को वे उधर जाता देखतीं, उसी के द्वारा सन्देश भी 
भेजतीं। सन्देश ले जाने के डर से पथिक्रो ने उस मामे से जाना ही 
छोड़ दिया । इतने पर भी जब कृष्ण को उनकी याद आई तो उन्होंने 
स्वयं आने का क्रष्ट-वहन न कर पत्रिका भेज दी, जिसने वियोग में योग 
का सन्देश देकर संयोग की आशा पर ही पानी फेर दिया। ऐसी 
पत्रिका का क्या किया जाय 0-- 


ऊधो कहा करें ले पाती । 

जौ लॉ मदनगुपाल न देखें बिरह जरावत छाती" । 

» ७३ ~ (१ 
योग के उपदेश द्वारा उद्धव गोपियों के हृदय से कृष्ण की 


स्मृति को भी निकालना चाहते हें । प्रिय से सम्बन्ध-विच्छेद कराने £ 
2०५ ह. >> 
की चेष्टा करने वाले व्यक्ति के प्रति झल्लाहट उत्पन्न होना स्वाभाविक, 
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हे चाहे वह प्रिय का कितना ही प्रिय क्यों न हो ? उद्धव के कृष्ण 

| ग त्याग ओर निगु ण को इपासनावाले उपदेश को सुनकर गोपियाँ 

| झु झला उठीं । इस झुँझलाहट को व्यक्त करने के लिए सूरदास ने एक 
अमर की कल्पना की, जो उड़ता हुआ गोपियों ओर उद्धव के निकट 

= ।चकला। फिर तो गोपियो ने भ्रमर के बहाने उद्धव पर खूब 

व्यज्ञय-बाणों की वर्षा की । भला उन्हे निगु'ण से क्या लेना ? उनके 

कृष्ण सलामत चाहिये-- 

रहु रे मधुकर रहु मतवारे । 

कौन काज या निरगुन सौं चिर जीवहु कान्ह हमारे! | 


. अन्तिम शब्दों में मानो गोपियों का चिरसञ्चित प्रेम मुखरित 
हो उठा दै । प्रेम की उच्च अनुभूति में स्वाथे, वासना आदि की गन्ध 
तक नहीं रहती, केवल प्रिय के हित की ही कामना होती है, वह चाहे 
जितना निष्ठुर हो, चाहे जितना अन्याय करे, चाहे सुषि तक भी न 
परन्तु प्रेमी यही चाहता है-- 

जहाँ रही तहँ कोटि वरप लगि जियो स्याम सुख सौं ही। 

वियोग की अनुभूति भी विचित्र होती है। जहाँ एक ओर 
गोपियों का नारी-हृदय सौतिया डाहवश मुरली ओर कुब्जा को 
उपालम्भ देता हुआ नहीं थकता, वहाँ प्रिय की ममता उनसे यह भी 
कहला लेती है: -- 

व्याहो लाख धरौ दस कुबरी अन्तहि कान्ह हमारौ ?२ 


प्रेम के घनत्त्व में अन्तर्हित यह प्रसार, वियोग की रसात्मक्र 
अनुभूति में हृदय की उदारता के साथ साफ प्रकट हो जाता है, प्रिय 
के समस्त दोष दृष्टि से ओमल हो जाते हैं; उसके अपराधों से मान के 
स्थान में दीनता-मिश्रित सहिष्णुता, निष्ठुरता से विरति के स्थान में 
अनिवंचनीय रत्युत्कष और शठता से अविश्वास के स्थान में विश्वास 
ही का उदय होता दै, यह वस्तुतः आश्चय की बात है। प्रेम की सीख 
देने वाले रासविहारी श्याम स्वयं कुब्जा के रंग में रँगकर गोपियो को 
योग का सन्देश भेज सकते हैं, यह बात उनके गले ही नहीं उतरती । 
उनकी उक्तियाँ में इस अविश्वास की साफ अभिव्यक्ति हुईं है- 


१ सूरसागर, (सभा) पद ४१२२ 
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ऊधौ स्याम-सखा तुम साँचे i र i 
की करि लियो स्वाँग बीचहिं ते वेसहिं लागत कांचे ।* 


तथा 

ऊधौ जाहु तुमहिं हम जाने । 

स्याम तुम्हें हाँ नहिं पठायौ, तुम हो बीच भुलाने ।* 

उद्धव कृष्ण के मित्र हैं, यह सम्बन्धःभावना गोपियों को उनसे 
चुटकी लेने और उन्हें बनाने के लिये मुखरित कर देती है । कृष्ण को 
छोड़कर निगुण को भजने का उपदेश देने वाले उद्धव पर परिहासपूण 
डाँट डालती हुई वे कहती हैं- 

जैसी कही हमहिं आवत ही, औरनि कहि पछिताते ! 

अपनो पति तजि और बतावत, मेहमानी कछु खाते । 

अपने पति को त्याग कर और का उपदेशा देने वाले व्यक्ति को 
क्या नारी सहन कर सकती है ? ऐसे व्यक्ति की पूजा हो जाना कोई 
आश्‍्चये की बात नहीं । परन्तु कृष्ण से संबंध होने फे कारण उद्धव को 
यह कहकर भी पछताना नहीं पड़ा ओर इसी के कारण उन्हें 'कपट चतुरई 
साने? “धूत? और बे सरम? जेसे स्नेह भरे हुए खिताब मिल सके ।* 
सूर के प्रेम-परिहास के विषय में स्व० आचार्य रामचन्द्र शुक्ल लिखते 

“प्रेम के जिस हास-क्रीडामय स्वरूपं को सुर ने लिया है, विप्र- 
लम्भ दशा के अश्रु ओर दीघे निश्वास के बीच-बीच में भी बराबर 
उसकी क्षणिक और क्षीण रेखा झलक जाती है।?* 

गोपियों के द्वारा प्रेममार्ग को ही अपनाये रहने का आग्रह पाकर 
भी उद्धव योग-योग ही गाये चले जाते हैं तो उन्हें कुछ ओर झु भला” 
हट आ जाती हैं। वे उद्धव को सलाह देती हैं कि कदाचित्‌ तुम्हें सन्नि- 
पात हो गया हे । पहले उसका उपाय तो कर लो, पीछे ही किसी को 
उपदेश देने का कष्ट करना-- 

समुझि न परति तिहारी अधौ । 

यौ त्रिदोष उपजें जक लागत, बोलत बचन न सूधौ । 
१ सूरलागर सभा पद्‌ ‹ १३४ 4 सूरसागर सभा पद (६३३ 1 1 7 
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[ ( ४०३ ) 
आपुन कौ उपचार करो ) 
बढो रोग उपज्यो है न ळा गा 
॥ १ सबारे लेहु ।' 
वटी. शुष्क योग की बातें सुनते-सुनते ओर उद्धव को बनाते-बनाते 
न के सति पुनः उनकै धम को स्यु क देती हे ओर चे 
८5 के राय भटकती हुई आखाँ की दयनीय दशा का ममेस्पर्शी 
चनत्रण करती हें । कृष्ण ने उन्हें सुला दिया, यह्‌ कितनी विडम्बना दद ९ 
वे हरि बातें क्यों बिसरी ? 
आवत राधा पथ चरन-रज हित सों अङ्क भरीं। 
भाति-भाँति किसलय कुसुमावलि, सेज्या सोभ करी | 
सुरति स्रमित स्यामा रस-रंजित सोवति रंग भरी। 
आपुन कुसुम-व्यजन कर लीन्हे, करत मरुत लहरी । 
गोचारण मिस जात सघन वन, मुरली अधर धरी । 
नाद-प्रनालि प्रवेश घोष मैं, रिझवत तिय सिगरी ।२ 
अभी-अभी जो गोपियाँ कृष्ण और उद्धव को खरी-खोटी सुना 
रहीं थीं, संयोग-घटनाओं की स्मृति में उद्दीप्त वियोग-संताप में उनकी 
दशा कितनी शोचनीय हो गई है ? वे दीनता-पूर्वक कृष्ण के दशेन की 
याचना करती हैं। उन्हें और कुछ अभीष्ट नहीं-- 
ऊधो हमरो दोष नहि कछू , वै प्रभु निपट कठोर । 
हम हरि-नाम जपति हैं निसदिन, जैसें चंदचक्ोर। 
हम दासी बिन मोल की ऊधो, ज्यों गुड़िया बिनु डोर । 
सूरदास प्रभु दरसन दीजे, नाहीं मनसा और |” . 
अतीत की मधुर स्मृति से विहल गोपिकाओं के मानस से 
विप्रलम्भरस की जो निमेल धारा बही, उसमें उद्धव के ज्ञान का 
अहङ्कार-मैल धुल गया । गोपियों को कुछ नहीं सुहाता । जिसे प्रेम-बाण 
की कठिन चोट लगी ही नहीं , वह उनका दुख-ददे क्या जाने ? अन्धे 
के आगे रोने से क्या लाभ ? उद्धव से प्रेम-कथा का कहना घास काटना | 
है, फिर भी उनका हृदय अपनी व्यथा को उंडेल कर हल्का होना पड 
चाहता; है । वे अनेक प्रकार से अपनी दीनदशा का वर्णेन करती हें 
और अन्त में उद्धव के हाथ कृष्णको अपनी पत्रिका और संदेश _ 
भेजती हैं-- | 
१ सुरसागर सभा पद्‌ ४१४७ 
२ वही पद ४२५१ 
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ऊधौ इक पतिया हमारी लीजे। 
चरनि लागि गोविन्द सौं कहियो, लिखो हमारो 
हम तौ कौन रूप गुन आगरि, जिहिं गुपाल जू री 
निरखत नैन नीर भरि आए, कंचुकि पट भीः 
तलफत रहति मीन चातक ज्यों जल बिनु तषा उ छीज 
अति व्याकुल अकुलाति बिरहिनी, सुरति हमारी कीजे 
अँखियाँ खरी निहारति मधुवन, हरि बिडु रज 
सूरदास प्रभु कबहिं मिलेंगे देखि देखि मुख : 
उनका अभिलाष यही है कि कृष्ण उन्हें याद 
पूण प्रेमी हृदय के संतोष का यह कितना सुक्ष्म झर 
नंदनँदन सों इतनी कहियौ । 
- जद्यपि ब्रज अनाथ करि डारयो, तद्यपि सुरति फिर्‌ उ चित रहियो। 
तिनका तोर करहु जनि हमसों, एक बास की लाज निबहियो । 
“एक बास की लाज निवहियो? शब्दों में गोपियों की निरीहता 
ओर दीनता की चरम काष्ठा दै, कृष्ण के स्नेह ओर सहानुभूति को 
जाप्रत करने के लिए साहचर्ये की स्मृति दिलाने के अतिरिक्त उनके 
पास उपाय ही क्या है वे कृष्ण के साथ हुँसी-खेली और उठी-बैठीं 
हें । अब कृष्ण बड़े हो गये हैं, वे राजा हैं, उन पर कुछ जोर नहीं चल 
सकता । बस एक बास का ध्यान ही उन्हें गोपियों की सुध लेने को 
प्रेरित कर सकता है । इतने पर भी जब उन्हें सन्तोष नहीं होता तो 
वे नन्द्‌, यशोदा और गायों की दयनीय दशा सुनाने को कहती हैं। 
उनका एकमात्र उद्देश्य है कृष्ण-दर्शन | वे जैसे भी आवें, उद्धव को 
अपनी समक से वेसे ही कहना चाहिये 
तुम कहियो जसे गोकुल आवैं । 
दिन दस रहे भली सो कोन्ही, अब जनि गहरु लगावें। . 
नहिं न सुहात कछू हरि तुम बिनु कानन भवन न मावें। 
थेठु विकल अति चरति नहीं ठन बच्छ न पीवन धावे । 
देखत अपनी आखिनि तुमही हम कहि कहा जनावें । 
सूरदास प्रभु कठिन होत कत, वे त्रजनाथ कहावै? । 


| 


६ 
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न्त॒ उनके प्रम ऐसे 3 
परन्तु उनके प्रभु ऐसे कठोर तो नहीं हैं। उन पर कुब्जा ने ही 


अला-बुरा 1 उठती हैं और कुब्जा को 
की 2 ल स _सापल्य-जानत द्या 
यी 4 या पारदशक ६, जनके बीच से उनका 
वियोग-व्यथित हृदय स्पष्ट लक रद्दा है-- 

ऊधो अब कल्ल कहत न आवे । 

सिर पर सोति हमार कुविजा, चाम के दाम चलावे । 

कछ इक मंत्र करयो चँदन में तातें स्यामहि भावे! 

अपन ही रंग रचे सावरे सुक ज्यों बढि पढावे । 

तब जो कहत असुर “गे दासी अब कुल-बधू कहावे । 

नाटिनी ला कर लिये लकुटिया, कपि ज्यों नाच नचावे । 

टुट्यो नाती या गोकुल को लिखि लिखि जोग पठावे । 

सूरदास प्रभु हमहिं निदारे दाढे पर लोन लगावे* । 

यद्यपि प्रेमी के लिये प्रिय का वियोग असह्य होता है ओर दद 
सवेदा उसे अपने साथ देखना चाहता है परन्तु स्वयं दुःख भेकर 
भी वह प्रिय को दुःखी देखना नहीं चाहता । यदि कहीं दुःखमय स्थान 
पर उसे रहना पड़े तो वह अकेला रहकर वियोग के असह्य संताप को 
सहने के लिये तैयार हो जाता है किन्तु अपने प्रिय को उस स्थान 
के ःखों में डालना नहीं चाहता । गोपियाँ कृष्ण के दशन के लिये 
तड़पती हैं परन्तु फिर भी यह नहीं चाहतो कि वे वियोगी ब्रज की 
विषम परिस्थिति से उद्धत दुःख में पड़े-- 

ऊधो इतनी जाइ कहों। रे 

सबै बिरहिनी पा लागत हूँ, मधुरा कान्ह रहो। 

भूलिहुँ जान आवहु इदि गोकुल तपति तरनि ज्यों चन्द । 

सुन्दर बदन स्याम कोमल तन क्यो सहिह नँद्न॑द" । 

सूर के वियोग वर्णन की पूणता देखे ही बन पड़ती दै । आचाये 
रामचन्द्र शुक्ल की सम्मति हैं--वियोग की जितनी अन्तदेशाय 
| सकती हैं, जितने ढंगों से उन दशाओं का साहित्य म॑ वणन हुआ 


3 |? 


हे ~ 
है और सामान्यतः हो सकता दै, वे सव उसके भीतर मौजूद है 
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रीति आचार्यों ने विरह की ग्यारह अवस्थाओं का उल्लेख | दे 
(१) अभिलाषा, (२) चिन्ता, (३) स्मरण, (४) गुण-कथन | 
(४) उद्द ग, (६) प्रलाप, (७) उन्माद, (=) ` याध, (६) जडता, (१०) | 
मूच्छी ओर (११) मरण। | 
सूर के अनेक पदों में इन अवस्थाओं का वणेन हुआ है। यहाँ | 
संक्षेप में इनके उदाहरण दिये जाते ह~ 
अभिल्लापा-- 
ऐसे समय जो हरि जू आवहिं। 
निरखि निरखि वह रूप मनोहर नेन बहुत सुख पावहि । 
कबहुँक संग जु हिलिमिलि खेलहि कबहुँक कुज बुलावटि ॥ 
'बिछुरे प्रान रहत नहि घट में, सो पुनि आनि जियावहिँ। 
अबके चलत जानि सूरज-प्रमु, सब पहिलें उठि धावहिँ ।' 
चिन्ता— | 
ऊधो अँखियाँ अति अनुरागी । 
इक टक मग जोवति अरु रोवतिं, भूलेहुँ पलक न ल्लागी। 
बबु पावस पावस कारि राखी, देखत हो िदमान। 
अब धा कहा कियो चाहत हो, छाँडो निरगुन ज्ञान ।” 
स्मृति -- 
मेरे मन इतनी सूल रही । 
वे बतियाँ छतियाँ लिखि राखी जे नदलाल कहीं 13 | 
गुणए्‌-कथन --- | 
एक द्योस कुङजनि में माई । । 
नाना कुसुम होइ अपन कर, दिए मोहि सों सुरति न जाई | 
इतने में घन गरज बृष्टि करी, तनु भीज्यौ मो भई जुड़ाई। 
कंपत देखि उढ़ाइ पीत-पट, लै करुनामय कंठ ल्गाई। 
मह वह धीति,रीति मोहन की, कहँ अब धों एती निठुराई । 
अब बलबीर सूर-प्रभु सखि री, मधुवन बसि सब प्रीति भुलाई। 
_ १ सरसागर (सभा) पद्‌ ४००० 
२ वही पद्‌ ४१९) 
३ चही पदु ४- १३ 
४ वही पढ़ ४००२ 


कि” 2... Mr ee 


( ४०७ ) हि 


| अ - एकता 
| _ तुम्हारी प्रीति किथों तरवारि । 
नाड धार ध कटि २४ 
| a ठ स 040 सब त्रजनारि | 
ह " न्दावन, रन मानी नहिं हारि। 
बिह्॒ल विकल सँभारति छिबु-छिनु, बदन-सुधा-निवि वारि। 
प्रलाप-- | 
सलि मिलि करी कछुक उपाउ । | 
मार मारन चल्यो विरदिनि, निदरि पायौ दाउ | 
हुतासन-धुज जात उन्नत. चल्यो हरि-दिस बाउ ।? 
व्याधि-- 
बिनु गुपाल वेरिनि भइ कु जें। 
तव वै लता लगति तन सीतल, अब भइ॑ विषम उवाल की पुं जें । 
वृथा बह्वति जमुना, खग बोलत, वृथा कमल-फूलनि अति गुजें। 
पवन, पान, वनसार, सजीवन, दघिसुत किरनि भाजु भई भुजें |? 
उन्माद-- 
ऊधो इतनी कहियौ जाइ । 
अति कृस गात भई ये तुम बिनु परम दुखारी गाइ। 
जल-समूह वरपति दोउ अँ खियाँ, हूँकति लीन्हें नाउँ। 
जहाँ जहाँ गोदोहन कीन्हो, सूँघति सोई ठाउँ ।* 
जड़ता-- । 
देखी में लोचन चुवत अचेत । 
मनहुँ कमल ससि त्रास ईस को मुक्ता गनि गनि देत । 
कहूँ कंकन कहूँ गिरी मुद्रिका, कहूँ टाड कहूँ नेत । 
| चेतति नहीं चित्र की पुतरी, समुझाई सोचेत ।* 
| मूच्छो-_ 
| तब तैं इन सबहिनि सचु पायौ। , 
| जव तैं हरि संदेस तुम्हारो, सुनत ताँवरौ आयो । 
फूले ब्याल दुरे ते प्रगटे, पवन पेट भरि खायौ ।* 
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मरण-- 
अतिमलीन वृषभानु कुमारी । 
हुरिश्रम-जल भीज्यो उर-अश्वल, तिहिं लालच न धुवावति सारी | 
अधमुख रहति अनत नहिं चितवति, ज्यों गथ हारे थकित जुवारी । 
छूटे चिकुर बदन कुम्हिलाने, ज्यों नलिनी हिसकर की मारी | 
हरि संदेस सुनि सहज सृतक भई, इक विरहिनि दूजे अलिजारी। 
भ्रमर गीत सुर की सबेश्रेष्ठ रचना है, इसमें एक ओर विप्रलम्भ 
श्वङ्गार की उद्दाम सरिता का अबाध प्रवाह अजनारियों के नयनास्बु से 
पूरित होकर उमड़ता हुआ पाठक की सनोभूमि को आप्लावित करता 
चलता है और दूसरी ओर सगुण भक्ति का निर्भर ऊची-नीची और 
समतल भाव-भूमि में योग-मागे की कठोर प्रस्तर-शिलाओं को तोड़ता 
ओर निगुण उपासना के घास-फूंस को आत्मसात्‌ करता हुआ 
प्रवाहित होता है । गोपियों के भक्ति-भाव एवं विश्वास से पुष्ट सरस 
तको की भब्मा में उद्धव की निगु ए-साधना का शुष्क भुस कहीं का. 
कहीं उड़ गया* । यद्यपि भ्रमर-गीत का दाशेनिक पहलू भी है। 
विरह-विधुरा गोपियाँ परमात्मा से वियुक्त आत्मा की प्रतीक कही जा 
सकती हें तथापि प्रेम का लौकिक पक्ष ही उसमें अधिक उभरा हुआ 
प्रतीत होता है। सुर की गोपियाँ मिलन ही नहीं, उसका उपभोगमय 
उपयोग भी चाहती हैं । 
अन्य रस-- 
यद्यपि मुख्य रूप से सूर वात्सल्य और शृङ्गार के ही कवि हैं 
तथापि उनकी रचनाओं में अन्य रसों का आस्वादन भी किया जा 
सकता है। उक्त दोनों रसों के बीचा-वीच कभी-कभी अन्य रस की 
घारा भी सूरसागर को तीर्थराज बनाती हुई दीख पड़ती है । प्रसंग 
के अनुसार हास्य, करुण, वीर आदि रसां का परिपाक भी उनकी 
रचना में मिलता है । 
हास्य रस 
सुरदास जी की शेली से ही उनकी विनोद-प्रियता टपकती दै! 
आर सम स अन्त तक उनके सुख और उल्लास, अशु और निःश्वास 
सभी म होस का पुट मिलता दै। बाल-लीला-वणुन में कृष्ण | 
चष्टाए , बहाने और राधा की सरल डक्तियाँ हास्य की सृष्टि करते 
E> 
१ सूरसागर (सभा, पद्‌ ४६8१ 2 
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त se गी 
| कन भ ज ज जा शा कर 
विप i 2 5 पा रा पर चातुर्यपूर्ण उत्तर बनाना आदि तथा 
| क करर त ती के निय की धज्जियाँ उड़कर 
उन्हे बनाना, ह चार करने वा ये हँ । वात्सल्य 
के अनेक उदाहरण, जिनमें हास्य का पुट १ न 
~, A द चुके ह। एसे 
स्थला पर हास्य रस की कोटि तक प्रायः नहीं पहुँचा है। यहाँ एक-दो 
उदाहरण दिये जाते हैं। | 
एक ग्वालिन ने कृष्ण को दही की चोरी करते हुए ऐन मौके 
पर पकड़ ।लया । मुद्दा पूरा था, कृष्ण इन्कार नहीं कर सकते क्योँफि 
उनका हाथ दधि-भाजन में था । अब किया क्या जाय ? उन्होंने फौरन 
ही बात बनाई-- 
मैं जान्यो यह मेरो घर है ता धोखे में आयौ । 
देखत हो गोरल में चींटी काढून कों करि नायो । 
उनकी बात पर विश्वास हो या न हो पर चतुरता-पूणे उत्तर 
सुनने वाले के अधरों पर हास्य थिरक ही उठेगा । 
कभी-कभी किसी व्यक्ति को झूँठ-मूँठ बनाया जाता है, वह 
हैरान होता है और देखने वाले हँसते हैं परन्तु सूर के माखन-चोर 
इस आर्ट का प्रयोग अपनी चोरी छिपाने के लिए सफलृता-पूर्वेक करते 
हैं, जिससे हास्य-भाव और भी उद्दीप्त हो जाता है 
माखन चोराइ बेध्यो, तौलों गोपी आई। 
देखे तब बोल्यो कान्ह, उतर यों बनाई । 
आंखें भरि लीनी उराहनौ देन लाग्यौ। 
| तेरो री सुवन मेरी मुरली ले भाग्यो । 
इतना ही नहीं जनाब ने आँसू भी निकाल लिये :- 
देरी मोकों ल्याइ बेनु, कहि, कर गहि रोवे | 
| ग्वालिनी डराति जियहि, सुने जनि जसोवै। 
"ज्या तू जो कह्यो ऐसौ बेल, इहाँ नाहि तेरो । 
| मुरली में जीवन-प्रान बसत अहै मेरो। 
मेवा मिष्टान्न और बंसी इक दीनी। 
लागी तिय चरन ओ बलेया झुकि लीनी 1१ 
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यदि चोर उल्टे कोतवाल को डाँटता हुआ न देखा हो तो यहाँ 
देख लीजिये। जब उपालम्भ देने वाली गोपियों का ताँता ही लग 
गया तो यशोदा ने अपने कुल की मर्यादा की दहाई देकर कृष्ण को 
माखन-चोरी से विरत करना चाहा । परन्तु चोर पक्का हे, वह स्वीकार 
ही नहीं करता कि उसने चोरी की है । यद्यपि चोरी का ९ सके हाथ 
में दै, तर्क ऐसा देता है कि आश्चयं होता हे । “नान्हे कर हाजिर 
जवाब इस चोर की बातों पर जब दण्डनायक्र को ही हँसी आ जाती है 
तो ओरों का तो कहना ही क्या-- 
मेया मैं नहि माखन खायौ । 
ख्याल परैं ये सखा सबै मिलि, मेरै मुख लपटायो । 
देखि तुही सीके पर भाजन, ऊँचे धारि लटकायो । 
हों जु कहत नान्हे कर अपने में केसें करि पायौ । 
सुख दधि पॉछि, बुद्धि इक कीर्‍हीं, दोना पीठि दुरायी । 
डारि सॉटि, मुसुकाइ जसोदा, स्यामहि कण्ठ लगायौ, 
इस पद्‌ में हास्य रस की कोटि तक पहुँच जाता है। कृष्ण 
आलम्बन हैं, यशोदा आश्रय। कृष्ण का बातें बनाना तथा दोना 
छिपाना आदि उद्दीपन विभाव हे ओर यशोदा का हर्षित होना मुस्काना 
“आंद अनुभाव । 
करुण्रस--- 
दावानल के प्रसङ्ग में करुणरस की व्यञ्जना हुई है 
अब क राखि लेहु गोपाल । 
दसहू दिसा दुसह दवागिनि, उपजी है इहिक्राल । 
पटकत बॉस-कांस कुस चटकत, लटकत ताल तमाल । 
उचटत अति अङ्गार फुटत पार, झपटत लपट कराल । 
धूम धू घि बाढी उर अम्बर, चमकत बिच-बिच ज्वाल | 
हरिन वराह, मोर, चातक, पिक जरत जीव बेहाल ।' 
इस पद्‌ में दुःख एवं शोक स्थायी भाव हैं । अङ्गारों का उचटना 
बासो का पटकना, कराल लपटों का झपटना और बेहाल ह| का 
जलना उद्दीपनः एवं आलम्बन विभाव तथा कृष्ण को रक्षा के लिये 
पकारना स्मरण? संचारी भाव हे। 
१ सूरसागर, सभा पद ३४२ 
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ब्रजवासियों द्वारा कृष्ण के कह इन्द्र कं 
बढे पर्त का पूजन उस सा र य 
वद र का पुजन होने पर इन्द्र का कोप रोद्र रस की कोटि तक 
हुँच गया है-- 
प्रथमहि देउ गिरिहि वहाइ । 
बृञ्रघातनि करां चुरकुट, देउ धरनि मिल्लाइ । 
मेरी इन महिमा न जानी, प्रगट देउ दिखाइ । 
7 ॥ ज ~ >> 
बरसि जल ब्रज धोइ डारो, लोग देउ बहाइ | 
खात-खेलत रहे नीके, करी उपाधि बनाइ । 
वरस दिन मोहिं देत पूजा, दई सोड मिटाइ ! 
रिस सहित सुरराज लीन्ह, प्रलय मेघ बुलाइ । 
सूर सुरपति कहत पुनि-पुनि, परौ ब्रज पर धाइ ।' 
इस पद्‌ में क्रोध स्थायी भाव, इन्द्र आश्रय, ब्रजवासी आलम्बन 
पूजा को मिटा देना उद्दीपन विभाव, पवेत को धून में [मल्ाना; मेघां । 
को बुल्लाकर ब्रज को बहाने के लिये आदेश देना आदि अनुभाव और 
खोइ हुई पूजा की स्मृति सञ्चारी भाव दै । । | 
| ० पर्स 
| आजु जो हरिहि न सस्तन गहाऊं ; 
® न ~ २३ ५. टॅ 
तो लाजा गंगा जननी को, सांतनु-सुत न कहाऊ। 
तः १2 (५८) ~ E पौ 
| स्यन्दन खण्डि महारथि खंडो, कपिध्वज सहित गिराऊँ। 
। 
| 
| 
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पाँडव-दल-सम्सुख हे धाऊ, सरिता रुधिर बहाऊँ । 
` इती न करों सपथ तौ हरि की, छत्रिय-गतिहि न पाऊ । 
सूरदास रनभूमि विजय-बितु, जियत न पीठि दिखाऊ ।२ 
इस पद में भीष्म नायक (आश्रय), कृष्ण प्रतिनायक (आलम्बन), 
कृष्ण की शास्त्र प्रह न करने की प्रतिज्ञा उद्दीपन ओर उसकी स्मात 
सञ्चारी तथा स्यन्दन और महारथों को खण्डित करने, खुन कौ नदी 
बहाने आदि की प्रतिज्ञा अतुभावहे। ९ हट 
मथुरा में कंस के मल्ला और कंस के वध-वणेन वाले पदों में 
५ सूरसागर सभा पढ १४७० 
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सूर ने श्रह्ठार के अंगरूप में भी वीर रस का चित्रण किया है । 
श्र्डारान्तगेत वीररस का एक उदाहरण देखिये -- 
रुपे संग्राम रतिः खेत नीके । | 
एक तें एक रनबीर जोधा प्रबल, मुरत नहिं नेंकु अति सबल जीके। 
भोंह कोदण्ड, सर नेन, धानुषि काम, छुटनि मानौ कटाच्छनि निहारे । 
हँसन दुज-चमक करबरनि लोहे झलक, नखनिछुत घात नेजा सम्हारें । 
पीत पट डारि कंचुकी मोचित करने, कबच सन्नाह सो छुटे तन तें। 
भुजा-भुज धरत, मनु द्विरद सु डनि लरत, उरऽरनि भिरे दोउ जुरे मनें 
लटकि लपटानि मानौ सुमट लरि परे खेत; रति सेज, रुचि ताम कीन्हें। 
सूर प्रभु रॉसक प्रिय राधिका रसिकिनी, कोक-गुनसहित सुख लूट लीन्दे' 


भयानक रस- 

भह्रात भहरात दवानल आयौ । 

घेरि चहुँ ओर, करि सोर अदोर बन, धरनि आकास चहुँ पास छायो । 

बरत बनबाँस, थरहरत कुसकाँस, जरि, उड्त है भाँस, अति प्रबल धायो । 
भर्पाट झपटति लपट फूल-फल चट-चटकि फटत, लटलटकि हू मर नवायो 
अति अगिनि-झार भंभार धु'धार कारे, उचटि अ'गार मंमार छायौ। 

बरत बनपात, भहरात ऋहरात अररात, तरु महा धरनि गिरायौ । 

भए बेहाल सब ग्वाल ब्रजबाल तब, सरन गोपाल कहिके पुकारचों । 

ठुनावते, केसी सकट, बकीबक अघासुर, बामकर राखि गिरज्यों उबार'यो* 


यहाँ पर भयंकर दावानज्ञ को देखकर उद्भूत भय स्थायोभाव 
दै । दावानल आलम्वन और ग्वाल-जन आश्रय हैं । वृक्षा का भहराकर 
गिरना, लपटों का झपटना आदि उहीपन, ग्वालो का बेहाल होना, 
कृष्ण को पुकारना आदि अनुभाव तथा केशी अघासुर आदि का वध 
कर उनकी रक्षा करने का पूवे स्मृति सञ्चारो भाव हे । 
वीभत्स-रस- 

सुर कोमल-भावों के कवि थे । उनकी रचनाओं में पलायन के 
स्थान में प्रवृत्ति ओर संकुचन के स्थान में प्रसारण ही अधिक लक्षित 
होता है । यही कारण है कि किसी वीभत्सरस की रचना को ऊँ काव्य 

में से खोज निकालना दुस्तर कार्ये हे । 

१ सूरसागर (सभा) पद्‌ २४४७ 
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( ४१३ ) 
झदूभुतरस- 
आक कृष्ण मिट्टी खा रहे थे! यशोदा को 
| खुलवा कर देखा तो देलती ही रह गई । कृष्ण के न 
। ब्रह्माण्ड देखकर चकित हो गई - 
नंदि कहत जसोदा रानी । 
NS ~ स < 
सादी के मिस मुख दिखरायो, तिहूँ लोक रजधानी । 
स्वग, पताल, धरनि, बन पवेत, बदन माँझ रहे आनी । 
नदी, सुमेर देखि चक्रित भई, याकी अकथ कहानी । 
1चत रहे तब नन्द जुवति-सुख मन-मन करत बिनानी | 
सूरदास तब कहति जसोदा गर्ग कही यह बानी ।' | 
शान्वरस- | 
सूर के विनय के पदों में शान्त रस की प्रचुरता है । इस रस का | 
स्थायी आव निर्वेद है, जिसके मूल में संसार से विरक्ति की भावना 
कार्य करती है। संसार की निःसारता, अपने पापों की गणना और 
किये पर पश्चात्ताप आदि अनुभाव तथा हष, आत्मर्लानि आदि 
सञ्चारी भाव हैं--- 
थोरे जीवन भयो तन आरो । 
कियो न संत समागम कबहुँ, लियौ न नाम तुम्हारो । 
अति उन्मत्त मोहमाया बस, नहिं कछु बात बिचारो । 
करत उपाव न॒पूछत काहुँ, गनत न खाटौं-खारो | 
इंद्री-स्वाद-वबल निसि-बासर, आप अपुनपौ हारो । 
<< मे वळी २ गौ ७ RS 
जल आड में चहुँ दिसि पेरयो, पाउँ कुल्हारौ मारो । 
| बाँधी सोट पसारि त्रिबिध गुन, नहिं कहुँ बीच उतारो । 
| देख्यौ सुर बिचार सीस परी, तब तुम सरन पुक्रारौ (> 
| अपने भावों की इप्सित अभिव्यक्ति के लिये प्रत्येक कवि प्रकृति 
का भी आश्रय लेता दै क्योंकि भावों के उद्धव, विकास और उद्दीपन में 
। कति का बहुत घना योग रहता है । इसलिए किसी कवि के प्रकृति- 
| चित्रण पर प्रकाश डाले विना साव पक्ष का निरूपण अधूरा ही रह जाता . 
| ६। आतएव हम संक्षेप में सूर के प्रकृति-वणेन का विवेचन करेंगे। कु 


पता चला, मुंह 
न्हं-से मुख में पूण 
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प्रकृति चित्रणु-- 

प्रकृति और मानव का सम्बन्ध अनादिकाच से है । जन्म से 
मरण तक फले हुए जीवन क [वरतूत चत्र रू श्रद्धा 
ह कर भाव-विकास ओर आनन्द-प्रखार सें यो 
नादि साहचर्थ क्ते कारण प्रकृति की ओर मानव की रायास्मिका 
वृत्ति सदैव सजग रही है, परन्तु ज्यों-ज्यों सभ्यता की श््ङ्खलाओं से 
जकड़ा हुआ मनुष्य उससे दूर होता गया, त्यां-त्यो उसकी आनन्दा- 
नुभूति भी निष्प्राण होती गई । यही कारण है कि प्रकृति के निरीक्षण 
से वंचित रहने वाले कावयाँ की रचनाओं में भावो की व्यापकता की 
कसक बनी ही रही । आचाय रामचन्द्र शुक्ल के अनुसार “मनुष्य शेष 
प्रकृति के साथ अपने रागारमक सम्बन्ध का विच्छेद करने खे अपने 
आनन्द की व्यापकता को नष्ट करता है। बुद्धि की व्याप्ति के लिए 
मनुष्य को जिस प्रकार विस्तृत और अनेक रूपात्मक क्षेत्र मिला हे, 
उसी प्रकार भावों की व्याप्ति के लिये भी ७१ 
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कविता की आत्मा भाव है और भावों का परिष्कार प्रकृति के 
बिविध रूपां तथा व्यापारों के साथ सामञङ्जस्य होने पर ही सम्भव 
है । इसलिये काव्य से प्रकृति-चित्रण का समावेश स्वतः ही हो गया। 
विभिन्न कवियों की प्रवृत्ति, निरीक्षण और अनुभूति के अनुसार श्रक्नति 
का चित्रण कई ढंगों से हुआ है। 

१--आलम्बन रूप सें (क) जब कवि किसी प्राकृतिक 
दृश्य अथवा व्यापार का सूक्ष्म, संश्लिष्ट चित्रण करता दै, 
उसके रूप, रंग, अङ्ग-प्रत्यंग, परिस्थिति आदि का सम्यक विवरण 
देता है तो पाठक के हृदय में अन्तर्हित प्रकृति-साहदचये-जनित अनुराग 
उद्बुद्ध होकर आनन्दानुभूति में परिणत हो जाता है। ऐसे स्थलों पर 
प्रकृति का चित्रण आलम्बन रूप में माना जाता है। अतः कुछ आचार्थो 
का यह सत कि अचेतन होने के कारण प्रकृति की ओर से कवि क 
अनुराग को समुचित प्रातक्रिया दीख नहीं पड़ती अतएव वह रखानुभव 
की कोटि तक नहीं पहुँच सकता, निश्रीन्त नहीं कहा जा सकता | 
आचाय शुक्ल ने तो स्पष्ट हो कहा हे- से आलम्बन मात्र के विषद 
वणुन को श्रोता में रसानुभव करने में पूणे समर्थ मानता हूँ ।!* 


१ चिन्तामणि, दूछरा भाग, पृष्ठ & 
२ वही, एष्ठ ३७ 
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गी (ख) जब Fa प्रकृति के विभिन्न व्यापारों में व्यक्तिगत जीवन: 
हा रोप ह द ता पशु-पक्षी, वृत्त-लता सभी सें उसे मानव- 
4. कलाप र्क झलक दीख पड़ती है । प्रकृति का यह चित्रण मानवी- 
करण के नाम से प्रचलित हे । 


ASD प्रकृति का सौंदर्य कवि के हृदय में रम जाता है और 
हि भकात-सद्ये की चेतना से ऊपर उठ जाता हे तो प्रकृति का 
सादय स्वय आनन्हरूप होकर अभिव्यक्ति की प्रेरणा बन जाता है। 
हसो आत्म-तल्लीनता की दशा में प्रकृतिवादी रहस्यानुभूति होती है। 

२--उद्दोपन रूप में--जव प्रकृति से इतर आलम्बन को लेकर 
भाव आश्रय के सन में अन्तर्हित रहता है और प्रकृति स्वयं उस 
द्वारा विहित आश्रय को मनोदशा की सतह पर आकर उसका 
[टन करती है या व्यक्त भाव को उद्दीप्त करती है तो उसका 
चित्रण उद्दीपन रूप में माना जाता है। 

(क) प्रकृति का आलंकारिक वर्णन--क्वि प्रकृति से अनेक्र 
उपभान लेकर साम्य या वेषम्य का संयोग उपस्थित कर अलंकारों 
द्वारा अभीष्ट रूप का चित्रण ओर भाव का अभिव्यंजन करता है तो 
प्रकृति का चित्रया शप्रालंकारिक माना जाता हे! इस रूप में प्रकृति का 
सबसे अधिक वणान हुआ है । इस प्रकार का चित्रण जब लक्ष्यच्युत 
होकर साधन न रह कर साध्य वन जाता हे तो उपहासास्पद हो 
जाता है 

(ख) प्रकृति भावों अथवा सानव-क्रिया-कलाप की प्रष्ठभूमि के 
रूप सें 

कभी-कभी कवि कथानकों की साधारण परिस्थितियां एवं घटना- 
स्थितियों को उपस्थित करने के लिये मो प्रकृति का वणेन करता है। इस 
प्रकार के चित्रण का ध्येय केवल वस्तु-स्थिति को दी समक्ष रखना 

हों होता, अपितु भावग्रहण-योग्य वातावरण भी उपस्थित करना होता 
हे । प्रकृति का व्यळजनात्मक वणेन एक ओर तो भावात्मक वातावरण 
का निर्माण करता है और दूसरी ओर आगामी भावों को उदूबुद्ध 
करके सामने लाता दै । इस रूप में प्रकृति अनुकूल या प्रतिकूल होकर 
घटनाओं के लिये वातावरण या मानवीय क्रियाकलाप के लिये पष्ठ 


भूमि उपस्थित करती हे । 
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सिद्धि न देखकर उनके सोन्दर्ये सें घटा-बढ़ी करळे अथवा अनेक 
उपमानों के विशेष-विशेष गुणां को एकत्र कर कल्पित उएमान बनाकर 
प्रयोग करता है। ऐसी स्थिति में यदि कल्पना अस्वाभाविकता और 
असम्भवता लिये हुए होती है तो काव्य में चमत्कार या वेचिञ्य भले 
ही आजाय, उसके स्वाभाविक रस में विरसता आ जाती हे । 

(३) कवि समय--कविगण कुछ प्राकृतिक पदार्थों का ऐसे रूप 
में मी वर्णन करते आए हैं, जो वस्तुतः प्रकृति के क्षेत्र में दीख न? 
पड़ता; जैसे नदियों में कमल का खिलना, चकोर का चिनगारियाँ चुनना, 
चकवा-चकवी का रात्रि में वियुक्त होना आदि। इस रूप में केवल 
निश्चित पदार्था का ही वणुन किया जा सकता हे. जिनक विषय सें 
कवियों का समभोता-सा हो गया है । इसीलिये इन्हें कवि-समय-सिद्ध 
कहा जाता हे । 

संस्कृत के कवियों ने प्रकृति का आलम्बन ओर उद्दीपन दोनों 
रूपों में समान रूप से चित्रण किया हे | कालिदास के 'रघुवंश' और 
"कुमार-सम्भव? में बीच-बीच में प्रकृति के सुन्दर ओर संश्लिष्ट वर्णन 
हैं। 'मेघदूत' का 'पूर्वमेघ' तो उत्तरी भारत का सजीव प्राकृतिक चित्र 
हो है। भवभूति के “उत्तर रामचरित? में भी प्रकृति के सुन्दर शिष्ट 
चित्रों की कमी नहीं हे । उत्तरकालीन संस्कृत-साहित्य में प्रकृति का 
उद्दीपन रूप सें. अधिक चित्रण हुआ है। हिन्दोसाहित्य ने अन्यान्य 
प्रवृत्तियों के साथ यह प्रवृत्ति भी उससे ग्रहण की । 

मध्ययुगीन हिन्दी-साहित्य में निगुण और सगुण नाम से दो 
काव्यधाराए प्रवृत्त हुई', जिनके प्रवत्तेकों की भावनाओं के अनुसार 
प्रकृति-चित्रण भिन्न-भिन्न रूप में हुआ । सन्त-कवियो ने जहाँ प्रेम की 
महत्ता स्वीकार की है और परमात्मा को पतिरूप में माना है, वहाँ उनका 
प्रकृति-वणन प्रेम-भाव को उद्दोप्त करने का कार्य करता है, आध्यात्मिक 
तथ्यों को व्यञ्जना में उन्होंने अतिप्राकृत पदार्थो का आश्रय लिया है 
और उनकी उलट-बासियों के विचित्र उपमान सन में आश्चर्य ही उत्पन्न 
करते हैं। प्रेममार्गी कवियों ने जहाँ प्रकृति में परमात्मा की रहस्यमय 
सत्ता का दशेन किया है, वहाँ भौतिक रूप-वर्णन में प्रकृति के पदार्थों 
को उद्दीपन रूपमें भी सँजोया है और भक्त कवियों के आराध्य 1 सम्पक 
ने तो प्रकृति में चिरन्तन सोन्दये और सजीवता ही फूँक दी हैं। उसमें 
परिवतन ओर क्षणिकता के लिए स्थान ही नहीं रहा । सच्चिदानन्द के 
साहचय से वह आनन्दमयी ही हो उठी दै। 


Os Ol ता. OI 


al 


TN Hs 


(४१७) 


दास के उ कं नन 
क्षेत्र ही उनकी बाललीलाओ और जि जत हुआ और प्रकृति का उन्मुक्त 
निक बाललीलाओं और किशोर-केलियों का रङ्गस्थल बना | 
उनके लक्िपकारी कार्यों की कर्मभूमि भी प्रक्रत ही रही । वन में 
= गार करत हुए गिरधर ने यही विकट असुरों का वध कर जनता 
3 आतक्क को दूर किया । राधा और इष्ण के प्रथम मिलन का दृश्य 
ताज भा ययुना की आंखों सें घूम रहा है। प्रेमालाप और रति-क्रीड़ाओं 
शा उरत कुळज अव भी रासलीला की अपूर्वता की गवाही दे रहे 
४ और कृष्ण के स्पर्श से पुलकित ओर संकेत से पूजित गोवर्धन आज 
| भो पूजा जा रहा है। यमुना का पवित्र प्रवाह, कदम्व वृद्षो का कमनीय 
कानल, करील के कल निकुञ्ज ओर कालिन्दी-कछार में फैले हुए लता- 
| "दम आपनी मनासुखकारी छटा से आकृष्ट कर ही लेते है । फर कृष्ण 
का सम्वन्ध भावना के कारण तो उनमें लोकोत्तर सौंदर्य और चेतना 
का भी समावेश हो गया है, जिससे नटनागर की लीलाओं का गानकर 
वे हमारे हृदय को भक्ति-भाव-विभोर कर देते हैं । इसी भावना के 
वशीभूत होकर “करीर की कुङजों के ऊपर कोटिनहू कलधोत के धाम” 
वारने वाले रसखान तो पक्षी, पशु शोर पत्थर तक बनने के लिए तैयार 
थे, यद्वि उन्हें कालिन्दी-कूल-कदम्ब की डालियों पर, नन्द की घेनुओं 
के मध्य में और गोवर्द्धन पवंत के अंचल में बसेरा लेने, चरने और 
पड़े रहने की छूट दे दो जाती; फिर ब्रज-भूमि तो सूर की अपनी ही 
जन्मभूमि थी । उनके शरीर के एक-एक परमाणु में यहीं के तत्व व्याप्त 
थे । इस 'स्वर्गादापि गरीयसी” भूमि के प्रति सुर का अनन्य प्रेम स्वाभा- 
विक ही है-- 
काँ सुख ब्रज कौ सौ संसार । 
कहाँ सुखद बंसी बट जमुना, यह मन सदा विचार। 
कहूँ बनधाम कहाँ राधा सँग, कहाँ संग ब्रज बाम | 
कहुँ रस रास बीच अन्तर सुख, कहाँ नारि तन तास। 
कहाँ लता तरु-तरु प्रति बूफनि कु ज-कु'ज नव धाम | 
कहाँ विरह सुख बिन गोपिन संग सूर स्याम मन काम" | 
सूर ने प्रकृति के क्षेत्र में विचरण करने वाले गोपाल कृष्ण कोही 
अपने काव्य का नायक बनाया है, गोता के योगिराज कृष्ण 


१ सूरसागर (सभा) पढु ४०३४ . 
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की प्राकृतिक लीजलाओं आर राधा-छष्ण का ममल लाल तना 
घनिष्ठ सम्बन्ध है कि प्रक्ृति-वणन के बिना राधा-कृष्ण क प्रस-व्यापारां 


का वर्णन किया ही नहीं जा सकता। इस लीला-चेत्र में कृष्ण की लीला 


के साथ-साथ प्रकृति की जो लीला चला करती है, उसे छोड़कर कोई 


प्लग 
| 


भी कवि कष्णकाव्य की चर्चा नहीं कर सकता था । इसीलिये सूरदास 
को अपने नायक कृषण के जीवन के साथ यमुना, कदम्ब-छुख-ऋतु 
परिवर्तन, दावानल, और न जाने प्रकृति के कितने छा ने पडे ११ 
कष्ण का विकास जैसे ब्रज की प्रकृति में होता दै, उसी प्रकार सूर- 
साहित्य का विकास भी व्रज-प्रकृति की छाया में ही होता हे । त्रज की 
प्रकृति ने उन्हें केवल उपमाओं ओर उत्पेज्ञाओं के गी सामग्री 
नहीं दी है, वह उनके काव्य के केन्द्र में प्रतिष्ठित हुई है । 
यहाँ पर इस बात का उल्लेख असङ्गत न होगा कि कृष्ण के 

लीलाधाम वृन्दावन को वल्लभ-सस्प्रदाय में आचार्य बल्लभ के दर्शन- 
पक्ष के गोलोक का छायारूप तथा शाश्वत साना गया हे! इसी धाम सें 
आचाये वल्लभ ने अपने इष्टरेव श्रीनाथ जी के मन्दिर की प्रतिष्ठा की । 
सूर ने जहाँ अपने प्रान्त के ब्रजप्रदेश की परिवतेनशील प्रकृतिका 
वर्णन किया है, वहाँ इलत शाश्‍वत ब्रज की ओर सङ्केत करना भी बे 
नहीं भूले है: 

नित्य धाम वृन्दावन स्याम । नित्य रूप राधा ब्रजबास ॥ 

नित्य राख जल नित्य बिहार । नित्य मान खणिडताऽमिसार ॥ 

नित्य कुञ्ज सुख नित्य हिंडोर । नित्यहि त्रिविध समीर झक्रोर ॥ 

सदा बसन्त रहत जहाँ बास | सदा हषे जहाँ नहीं उदास ॥ 

कोकिल कीर सदा तहँ रोर। सदा रूप मन्मथ चितचोर ॥ 

बिबिध सुमन बन फूले डार । उन्मत मधुकर भ्रमत अपार ॥* 
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सुर के पात्र प्रकृतिसय ह । उनके हृदय का अध्ययन सुर द्वारा 
उपस्थित प्रकृति-चित्र-पटी के सहारे भली भाँति किया जा सकता है। 
साहचय के कारण उनका प्रकृति के साथ ऐसा तादात्म्य हो गया है 


कि किसी भी घटना -व्यापार की प्रतिक्रिया पहले किस पर हुई 
| 


१ रामरतन भटनागर 'सूर-साहित्य की भूमिका? पृष्ठ २५० 
२ वही, पृष्ठ २११ 
३ सुरखागर (सभा) पद. ३४६२ 
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द्‌ म [केस पर, यह बताना वड़ा ही कठिन है कृष्ण के वियोग 
पिया की भाँति प्रकृति भी पूणे वियोग का अनुभव करती हे ओर 
. में पूण संयोग का। ऐसी स्थिति में सुरकाव्य में असम्बद्ध 
८१ त के खोज करना मानव और प्रकृति के भावात्मक मिलन 
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क्रो चुना देना ही दै । उनके पात्रों की मत्रांदशाओं के वणत सें प्रकत 
के वां "न्न रूपा आर व्यापारा का अनायास ही समावेश हो गया है। 
हाय च जं चि स आलम्वन रूप में भी प्रक्षत-चित्रण का झलक [देखाइ 
इ जाता हे । प्रातःकाल का स्वाभाविक वणेन दखए :-- ् 


वाल तमचुर, चारथी जास को गजर मारयो 
पान भया सातल तमि तें तमता गई । 

भाचा अरुनानी, भाजु किरनि उज्यारी नभ छाई 
रः उडुगन चन्द्रमा मलीनता लई! 

उकुले कसल, बच्छवंधन बिछोह्यो ग्वाल, 
चर चलां गाइ, द्विज तती कर को दइ! 

| सूरदास राधिका सरस बानी बोलि कहै, 
जागो धरान प्यारे जु सबारे की समे भई।* 


चरई चुहचुहानी, चाँद की ज्योति परानी, 
ह, रजनी बहानी, प्राचो पियरी प्रबान की। 
तारिका दुरानी, तम घड्यो, तमचुर बोले; 

स्वन भनक परी ललिता क तान को। 
भंग मिले भारजा, बिछुरो जोरी कोक मिले 

उतरी पनच अब काम के कमान की। 
अथवत आए गृह, बहुरि उवत भावु; 
उठो प्राननाथ महा जान मनि जानकी |) 


| 

| रात्रि भर कुङज-सुलानुभव करने के पश्चात्‌ प्रातःकाल होता 
। हु्ा देखकर गुरुजन-भय से घर जाने के लिये संकेत करती हुईं राधा 
| की कृषण के प्रति इस उक्ति का किसी न किसी रूप स स्ट गार सेही 
सम्बन्ध है परन्तु निम्नलिखित पद्‌ म॑ प्रातःकाल का वणन बिल्कुल 
शुद्ध रूप से हुआ है क हट 5.3: 

१ सूरसागर (सभा) पद्‌, २६४६ ` 
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जागिए, जरजराज कुँवर, कमल-कुसुम फूले । 
कुमुद-ब्रृद संकुचित भए, भवग लता भूले। ६ 
तमचुर खग-रोर सुनहु, बोलत बचराई। | 
राँभति गो खरिकनि में, बछरा हित घाई । | 
बिघु मलीन, रबि प्रकास, गावत नर नारी! 
सुर स्याम प्रात उठो, अम्बुज कर घारी ।* 

मेघां के उमड़-उमड़ कर घिरने का वर्णन निम्नलिखित पद में 

६» है-- 


बक के -:-: 


माघौ महामेघ घिरि आयौ । 

र ० ७७ प्र {a > सन 125०» थे 
धर को गाइ बहोरो मोहन, गालनि टोर सुनायो । 
कारी घटा सुधूम देखियत, अति गति पवन चलायो । 
चारों दिसा चिते किन देखहु, दामिनि कोंधा लायो । | 
अति घनस्याम सुदेस सूर-प्रसु, कर गहि सेल उठायो । 
राखे सुखी सकल त्रजवासी, सुरपति गरब नबायौ !* 
किन्तु ध्यान से देखने पर कवि के इस वणन का उद्देश्य गोव- 

द्वेन-धारण करने की घटना के लिए उचित परिस्थिति उपस्थित करके, 
“कर गहि सैल उठायौ, और “सुरपति गरब नबायो? के द्वारा अपने 
आराध्य की अलौकिक शक्ति की ओर इंगित करना ही लक्षित होता है, 
जो १४८८ वें पद में आए हुए “नाम गिरिधर परयो भक्त काजे से * 
स्पष्ट हो जाता है । सुरदास जी ने अपने आवां के अनुकूल प्रकृति के | 
कामल रूपा को हा प्रायः ग्रहण किया हे । लीला-पुरुषोत्तम की प्रणय- 
लीलां का साक्षात्कार करने वाले नेत्र प्रकृति के रौद्ररूप के दर्शन 
करना केसे पसन्द करें ? फिर भी अवसर के अनुकूल जहा कहीं उन्होंने 
प्रकृति के उम्ररूप का चित्रण किया है, वहाँ वे पूरी तरह सफल हुए हैं 
ओर अपने काव्य में आलम्बन रूप में प्रकति-वणेन के अभाव की 
शिकायत को दूर कर सके हैं। दावानल के चित्रण का एक ही उदाहरण 
इस तथ्य की पुष्टि कर देगा--- 
भहरात भहरात दवा (नल) आयो । 
घेरि चहँ ओर, करि सोर अन्दोर बन, धरनि आकास चहुँ पास छायो । 
तरत बनबास, थरहरत झुसकाँस जरि, उड्त है भास अति प्रबल | | 
१ सूरसागर, (सभा) पढ्‌ ८२० 
२ बद्दी, पढ़ु १४८६ 
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अति अगिनि-मार, भंभार, धु धार करि, उचटि अंगार मंमार छायो। 
रत बनात, अहरात भहरात अररात तरु महा, धरनी गिरायौ।' 

वच के बाँसों के जलने, कुश और कांस के जल कर क्षार होकर 
उड़ने, लपर्टा के झपटने; फूल-फलो के चटक-चटक कर फटने, वृक्षा के 
झलस कर लटक जाने, ज्वाला के फैलने, अ'गारों के उचटने और 
घुआ छा जाने के व्यापारों के वणन ने दावानल का साबात्‌ चित्र 
पास्थत कर दिया हे, जिसमें विभिन्न वर्णा' का अनुप्रास वन-दहन- 
क्रिया में होने वाले वास्तविक घोष का अनुकरण करता हुआ नादात्मक 


९ ४२१ ) 
झपाट कपटत लपट, फूल-फल चट चटकि, फटत लटलटक्ि द्रु.म२ नबायौ। 
१ 
| 


जी खु 


साढ्ये द्वारा गति और सजीवता भर रहा है | 


शीं 


रहस्याबुभूति-विषयक प्रकृति-चित्रण भी सुर के कुछ पदों में 
मित्र जाता है -- 

चलि सखि, तिहि सरोवर जाई । 

जिहि सरोवर कमल कमला, रवि बिना बिकसाहिं । 

हँस उज्जल पंख निर्मल, अंग मलि माल न्हाहिं। 
मुक्ति-मुक्ता अनगिने फल, तहाँ चुनि-चुनि खाहिँ। 

आतिहि सगन महा मधुर रस, रस न मध्य समाहि । 
पदुस-बास सुगंथ-सीतल, लेत पाप नसाहिं। 

सदा प्रफुलित रहें जल बिनु निमिष नहिं कुम्हिला हिं । 

सघन गुजत बैठि उन पर भौंरहू बिरमाहिं ।* 


वस्तुतः सुर के प्रक्ृति-वणेन का महत्व उद्दीपन रूप में ही 
सर्वाधिक है । ब्रजभूमि की मोदमयी गोद में खेलते हुए राधा और 
कृष्ण के हृदय में जो पारस्परिक स्नेह का अंकुर फूटा, उसे ब्रज की 
प्रकृति ने अपनी सरसता से पल्क्ञवित और पुष्पित किया फिर उससे 
जो आनन्दमय प्रेम-भर्ि-सोरभ उड़ा, वह सांसारिक विषयों के कटुरस 
में बहते हुए जनमन-मधुपां को प्रेरणा देकर सच्चे आन्दरस का 
आस्वादन करा सका । चतुर सखी की भाँति प्रकृति राधा और कृष्ण 


——— 
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के मिलन के लिए उनके प्रेम-भाव को उद्दीप्त करने के लिए | 
वातावरण उपस्थित करती है। शरद ऋतु की चादनी वृदावन के 
श्री-कुञ्ज में छिटक कर रास का निमंत्रण दे रही है-- 

सरद्‌ चाँदनी रजनी सोहै, ब्रन्दावन श्रीकुञ्ज । 

प्रफुल्लित सुमन बिबिध-रंग जहे -तहँ कूजत कोकिल पुञ्ज | 

जमुना पुलिन स्याम घन सुन्दर, अदूसुत रास उपायौ । 

xX xX x x 

आजु निसि सोभित सरद सुहाई 

सीतल {मंद सुगंध पवन बहे रोम रोस सुखदाई। 

जमुना पुलिन पुनीत परम रुचि, रचि मण्डली बनाई? । 

राधा और कृष्ण के प्रथम मिलन के समय ही प्रकृति अपने 
कामोहीपन कत्त व्य को उचित रूप से पूरा करती है और देखते ही 
देखते गगन घहरा उठता दे, काली घटायें छा गई', पवन भकोरे लेने 
लगा, चपला चमकने लगी, आकाश श्यामवणे हो गया, दोनों रोमा- 
ब्रित हो गये, काम जाग उठा? और फिर तो-- 


नयौ नेह, नयो गेह, नयौ रस, नवल कुं वारि वृषभानु-किशोरो । 
नयौ पिताम्बर, नई चूनरी, नई-नई बूँदनि भीजति गोरी। 
नये कुञ्ज; अति पुञ्ज नये द्रुम, सुभग जमुन जल पवन हिलोरी। 
सूरदास प्रभु नव रस विलसत नवल राधिका जोबन भोरी* । 
नवल वृषभानु किशोरी ही नहीं, नई-नई बूँदों, नवीन कुञ्जाँ 

ओर नये द्र म-पुञ्जो से सजी हुई प्रक्रत रस विलास कर रही है। 
संयोग की भाँति वियोग में भी प्रकृति भावोद्दीपन का काये 

है ~ नर ० ,) ९ 
करती है । श्रिय क साथ में उद्दोपन-पदार्थ भावों का उत्कषे कर 

3 १ ~ oS ७७७ ~ 

सुखदायी बनते हे किन्तु वियोग में उन के द्वारा उद्दीप्न हुए भावों 


का आलम्बन के समक्ष न होने के कारण प्रणय-चेष्टाओं द्वारा रेचन_ 
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संभव नहीं होता । अतएव वियोगी हृदय भार का अनुभव करता त्र 
छ एटी हे और उसे वे ही सुखदायी पदार्थ दाहक प्रतीत होने 
लगते हे । वही वर्षा ऋतु, जो संयोग केलियो में चुं में रस उँडेल 
देती थी, कृष्ण के वियोग में गोपियों के नयनां से झर लगा देती है ।* 
बादल क्या है, सानो मदन के हाथी है, जिन्होंने बन्धनों ही अवहेलना 
कर विरहणी बालाओं पर चढ़ाई ही करदी है :-- 


७४ ४३. ९० 


देखियत चहुँ दिसि तें घन घोरे। 
मानौ मत्त सदन के हथियनि वल करि बंधन तोरे । 
स्याम सुभग तन चुवत गंडमद, बरषत थोरे थोरे ॥ 
रुकत न पवन महावत हू पे मुरत न अ'कुस मोरे । 
मनो निकसि बग-पंक्ति दंत, उर-अबधि-सरोवर फोरे! 
बिनु बेला बल निकसि नयन जल कुच कंचुकि बंद बोरे । 
तब तिहिं समय आनि ऐरापति, त्रजपति सौं कर जोरे। 
अब सुनि सुर कान्ह-केहारे बिनु गरत गात जस ओरे।* 
“कामदेव के इन भयानक हाथियों के आक्रमण को देखकर प्रलयः 
मेघो से रक्षा करने वाले ब्रजपति गिरधर की याद आना स्वाभाविक 
ही है | दादुर, मोर और कोकिला बोलते हें, सघन बादल छा गए हें, 
दामनी और इन्द्रधनुष काम का श्यङ्गार कर रहे हैं, ऐसे में हरि को . 


यह संदेश कौन सुनावे ? यदि कृपा करके वे दशन दें तो गोपियों को 


सुख मिले।? सावन का महीना आगया, सरोवर जल से भर गए और 
मोहन के आने का भागे भी बन्द हो गया, सावन के दिन केसे कटे, 
वे तो रावण के सिर ही हो. गए हैं 


कैसे के भरिहें री दिन सावन के | 
हरित भूमि भरे सलिल सरोवर, मिटे मग मोहन आवन के। 
दादुर मोर सोर चातक पिक, सुदी निसा सिरावन के। 
गरज चहूँ घन घुमड़ि दामिनी, मदन धनुष धर धावन के । 
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प्र 


पहिरि कुसुम सारी कंचुकि तन, झुडनि झुडनि गावन के | 
सूरदास-प्रभु दुसह घटत क्यों सोक त्रिगुन सिर रावन के ।१ 


शारद की पीयूप-वर्षिणी निशा, जो कभी रास रस-आस्वादन 


कराती थी, आज आग ही बन गई है, जो आँसुओं को अविरल 
धारा से शान्त ही नहीं होती, और भी भड़क उठती है। इधर श्याम 
रासलीला को भूल गए, यह बात ब्रज-युवतियों को बहुत ही चुभ 


रही है :-- 


ष्‌ 


गोविन्द बिनु कौन हरै नैननि की जरानि 
सरद निसा अनल भई, चन्द भयो तरानि ! 
तन में संताप भयो, दुरयौ आनंद घररि 
प्रेम पुलक बार-बार, अँसुअच की ढरनि । 
वै दिन जो सुरति करों, पाइनि की परनि । 
सुर स्याभ क्यों बिसारी, लीला बन करनि ।२ 
वर्षा और शरद ही नहीं, सभी ऋतु अज में छळ और ही बन 
गई हैं-- 
सबै रितु और लागति आहि । 
सुनि सख्रि वा,द्रजराज बिना सब फीकी लागत चाहि । 
चे घन देखि नेन बरषत हैं, पावस गए सिरात। 
सरद सनेह सँचे सरिता उर, मारग हे जल जात। 
हिम हिमकर देखे उपजत अति, निसा रहति इहिं जोग । 
सिसिर विकल काँपत जु कमल उर, सुमिरि स्यामरस भोग । 
निरखि बसंत बिरह बेली तन, वे सुख दुख है फूलत । 
ग्रीषम काम निमिष छाँडत नहि, देह दसा सब भूलत। 
षट्‌ ऋतु ह्वे इक ठाम कियो तु, उठे त्रिदोष जुरे। 
सूर अबधि उपचार आजु त सालार आज लो, राखे शात जुरे 0 राखे प्रान जुरे। है । 
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सुर्‌ का यह प्रकृति-वणेन उद्दीपन रूप में होता हुआ भी बड़ा 
महत्यपूर ह ¦ यह किसी दिलचले रूपलिप्सु के शोर करते हुए दिल की 
दास्तान नदीं, घनश्याम के रस से वञ्चित आधार हीन त्रजवाला-वर्ल- 
रियो के सुरभा कर गिरने का इतिहास है, कलेजे में सेकड़ों घावों को 
लिये हुए फिरने वालों का असम्बद्ध प्रलाप नहीं, वचपन से ही प्रेमः 
पयोवि सें गहरा गोता लगाने वाले हृदय के वियोग की तपती हुई 
मरुभूमि सें निर्वासित किये जाने पर फूट निकलने वाले उद्गार है | 


यह वह मनोदशा है, जो मानव को अहं की संकुचित परिधि 
से निकाल कर विश्व के पदार्थ मात्र से तादात्म्य स्थापित करने के 
योग्य बनाती है ओर प्रकृति के विभिन्न पदार्थो में प्राण-प्रतिष्ठा कर 
उन्हे मानव का अनुभूतिशील हृदय प्रदान करती है। तभी तो कृष्ण 
के वियोग में कालिन्दी की ऐसी दशा हो जाती है क्रि वह विरहिणी 
गोपियों की उपमान बन जाती है-- 


देखियति कालिन्दी अति कारी । 

अही पथिक कहियो उन हरि सौं भई बिरह जुर जारी | 
गिरि-प्रजंक तें गिरति धरनि धँसि तरँग तरफ तन भारी । 

तट वारू उपचार चूर, जलपूर प्रस्वेद पनारी। 
विगलित कच कुस कांस कूज्ञ पर, पंक जु काजल सारी। 

भोर भ्रमत अति फिरति भ्रमित गति, दिसि दिसि दीन दुखारी। 
निसि दिन चकई पिय जु रटति है, भई मनो अनुहारी। 
सुरदास प्रभु जो जमुना गति सो गति भई हमारी ।* 


सूरदास ने अलङ्कारों के रूप में प्रकृति का बहुत ही अधिक प्रयोग 
किया है। उनकी उपमाएँ ओर उठ़्ेक्षाएँ बड़ी सुन्दर बन पड़ी हि 
और “अद्भुत एक अनूपम बाग” वाला उनका पद तो अतिशयोक्ति-जगत्‌ 
में अपना सानी ही नहीं रखता । परन्तु उनके अधिकांश उपमान 
परम्परा-प्राप्त एवं कवि-समय-सिद्ध हैं। प्रकृति के गिने-चुने स्वरूपा 
का ही उन्होंने बार-बार वर्णन किया है | कहीं-कहीं तो उपमा पर उपमा 
ओर उल्मेक्षा पर उत्प्रेक्षा लादने की धुन में सूर की कल्पना हास्यास्पद 


ही हो गई है। 'हरि-कर राजत माखन रोटी? के प्रसङ्ग में “मनो बराह 


१ सुरसागर सभा पदु ३८०६ 
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भूधर-सह प्रथिवी धरी दसनन को कोटी' कहकर छोटी-सी रोटी पर 
पहाड़ सहित पृथ्वी का बोझ लाद देना ऐसी ही बात है। किन्तु सुर के 
विशाल “सागर? में विलीन हुआ यह दोष महाकवि कालिदास के 
“एकोऽपि दोषो गुणसन्निपाते निमज्जतीन्दो: किरणेष्विवाङ्कः” कथन 
की स्मृति दिलाता है । 

सूर का प्रादुर्भाव हिन्दी-साहित्य में एक चमत्कार दै, उनकी 
कला अकल्पनीय शिल्प का नमूना दै तथा उनके चरित्र सुचारू चातुर्य 
और अप्रतिम प्रतिभा के प्रदशेक हैं । 


परिशिष्ट 
स्‌ श्कू हित य व्यि छु छा 244 he 
छ हत्य का कुछ कातव्या बात ॥ 


सुरदास जी पुष्टि-सम्प्रदाय में दीक्षित थे। उनका सारा जीवन 
सम्प्रदाय की सेवा-प्रणाली सें ही व्यतीत हुआ | अपने इष्टदेव परत्रह्म- 
स्वरूप श्रीकृष्ण का कीत्तेन ही उनकी नित्य-जीवन-चर्या थी, परन्तु वे 
कोर कोत्तेनकार ही नहीं, उच्चकोटि के साहित्य-मर्मज्ञ और भावुक 
कवि भी थे। युगदष्टा को भाँति उन्होंने सच्चे अर्थ में अपने युग का 
प्रतिनिधित्व किया है। पुष्टिमार्ग में दीक्षित हाने से पहले हो वे संसार 
को अपनी बन्द आँखों से पूर्णतया देखकर व्यापक अनुभव कर चुके थे, 
विभिन्न मत-मतान्तर और सम्प्रदायों की मर्यादाओं का उन्हे ज्ञान 
था। आज का आलोचक उनको कविता को अश्लील और सर्यादा- 
रहित कह उड़ाने की चेष्टा कर सकता है, परन्तु यदि निष्पक्ष ओर 
सुक्ष्म दृष्टि से देखा जाय तो उसमें ऐसी विशेषताएँ परिलक्षित होंगो, 
जो सूर को सार्वभौम ओर सार्वजनीन बनाने के लिये पर्याप्त हैं। सूर 
सामञ्जस्यवादी कवि थे । साम्प्रदायिकता की दृष्टि से उनकी कविता 
में चाहे कोई कितनी ही चुटियाँ क्‍यों न निकाले, परन्तु शुद्ध काव्य की 
दृष्टि से हिन्दी-साहित्य में उनके जोड़ का कवि नहीं है। ,उन्तका आवि- 
भरीव हिन्दी-जगत के लिये एक विशेष चमत्कार ही समझना चाहिये । 
उनके काव्यपक्ष का विवेचन हम पहले कर चुके हैं। यहाँ हम कुछ ऐसी 
बातों की ओर संकेत करते हैं, जो हमारे चरितनायक काव सूर को 
सावेकालिक सिद्ध करने के लिये पर्याप्त हे । सूर की कविता का मुख्य 
प्रेरकतत्व तो उनकी भक्ति-भावना ही थी, चाहे वह सम्प्रदाय में दीक्षित 
होने से पहले की हो या बाद की! सम्प्रदाय में दीक्षित होने के 
पश्चात्‌ उनकी भक्ति-भावना का प्राण अवश्य बदल गया था। इस 
भक्ति भावना के साथ उनके साहित्य की सृष्टि में तत्कालीन परि 
स्थितियों का भी योग है। वे परिस्थितियाँ सामाजिक, धार्मिक, 
सांस्कृतिक और राजनीतिक-सभी प्रकार को थीं। अप्रत्यक्ष रूप से ही 
सही, उनके काव्य में इन परिस्थितियों का प्रभाव लक्षित होता है। 
काव्यकला के लिये शैली का अपना अलग महत्त्व दै। भाषा ओर 
शेली की दृष्टि से सूरदास जी ने अजभापा-साहित्य कौ समृद्धि में जो 


(CY) 
योग दिया है, उसका उल्लेख भी हम पहले कर चुके हैं । पुष्टिसम्पंदाय 
के भक्तिपक्ष को जनसांधारण के लिये सुलभ ओर सुवोध बनाने का 
काम सूरदास जी ने ही किया है। इनकी भक्तिभावना वास्तव में 
साम्प्रदायिक संकीर्णता से बहुत ऊपर उठ चुकी थी ओर यही कारण 
है कि सारे वैष्णव सम्प्रदाय “सूर? को अपना-अपना बताने में गौरव 


का अनुभव करते हैं । द्म पीछे दिखा चुके हैं कि किस प्रकार सूर ने 
समसामयिक्र प्रचलित वेष्णुव-सम्प्रदायो की भक्तिभावना का सामञ्जस्य 
प्रस्तुत किया है । विशेष लक्ष्य करने की बात तो य हा कि उनके साहित्य 
में तत्कालीन प्रचलित वेष्णबेतर सम्प्रदायों का भी उचित प्रतिनिधित्व 
हुआ है । सुफियों की प्रेमाश्रयी शाखा के व्यापक प्रभाव का उल्लेख 
हम पहले कर चुके है, इसके अतिरिक्त दूसरे उल्लेखनीय सम्प्रदाय 
पश्चिमी भारत में नाथ-पंथ ओर कबीर-पंथ थे । बंगाल के सहजिया 


सम्प्रदाय की भक्ति-भावना को तो चेतन्य-सस्प्रदाय आत्मसात्‌ कर 
चुका था ओर उसका प्रभाव स्पष्ट रूप से पुष्टि-सम्प्रदाय पर पर्याप्त 
मात्रा में पडा था, जिसका संकेत हम पीछे कई बार कर चुके हैं । सुर 
की रचना में नाथयोगियों के सिद्धान्तों का इतना उल्लेख हे कि कभी- 


कभी तो यह धारणा होने लगती हे कि सम्प्रदाय सें दीक्षत होने से » 


पहले सुर का नाथ सम्प्रदाय से विशेष सम्पर्क रहा होगा । दृसरी एक 
सम्भावना यह भ हो सकती हे कि उस समय के उत्तर भारत में नाथ- 
योगियों का काफी प्रभाव था। 


भाक्त-आन्दोलन की प्रष्ठभूमि का विवेचन करते हुए हमने यह 
बताया हे कि नाथपंथ बोद्धों ओर शेवों के मतों से प्रभावित था ओर 
एक योग-सम्प्रदाय के रूप में था । बोद्धों की वञ्त्रयानशाखा के--जो 
तन्त्रवाद को लेकर चली थी--चोरासी सिद्ध भी नाथपंथियों के समान 
हठयोग में विश्वास रखते थे । सूर के काव्य में स्थान-स्थान पर हठ- 
यग के पारिभाषिक शब्दों का प्रयोग हुआ हे । ऐसा प्रतीत होता है 
कि भक्त सूरदास नाथपंथ की तुलना में भक्तियोग को श्रेष्ठ सिद्ध करने 
में बड़े प्रयत्नशील हैं । जहाँ कहीं उन्होंने भक्तियोग के महत्व का प्रति- 
पादन किया है, वहाँ अनिवाये रूप से दो बातों का उल्लेख न वे 
नहीं भूले हे-एक तो शिव और विरङिच की भक्ति को क्रष्ण-भक्ति 
ऽसे निस्नकोटि की बताना और दूसरे अष्टांग योग और उसकी 
क्रियाओं को जनसाधारण के लिए अगम्य दिखाकर उनकी अनुपयो 
गिता को प्रमाणित करना । 


१ | 


hs 
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(३) 
सुरदोस निराकार ब्रह की उपासना की मन और वाणौ' सै 
अगम, अगा चर मानकर सगुणोपासना को ही श्रेयस्कर मानते हे 
सन-वानी को अगम-अगोचर, सो जाने जो पावे) ` 
रूप-रेख-गुन-जाति-जुगति-बिनु निरालम्ब कित धावे । ` | र 
सव बिधि अगम बिचारहि तातें सूर सगुन लीलापद गावे ।१|| 
:„ सम्मदाय में दीक्षित होने से पहले सूर की उपासना. का रूप 
निश्चित नहीं था क्योंकि उन्होंने बार-बार अपने.पदों में अपने अतीत. 
पर खेद प्रकट किया है--. 
जनम तो बादहिं गयौ सिराइ । fr poe v8 Hee 
हरि सुमिरन नहिं गुरु की सेवा, मधुवन बस्यो न जाइ | 
अब की बार मनुष्य-देह धरि किय्रौ न. कळू उपाइ ।२ 
.. . उन्होने स्पष्ट स्वीकार किया है कि यदि भगवान कृष्ण की कृपा 
उन पर नहीं होती तो बे :-- . [ RENE 
“ओऔधड़ असत कुचीलनि सां मिलि मायाजल में तरतो ।१३ . 
„ बिना गोविन्द भक्ति के और संव साधनाओं को तो वे बादल 
को छाह के समान मानते थे :-- 
ओर सकल में देखे-हू'ढे बादल की सी छाहीं ।* 
गोविन्द-भाक्ति के सम्मुख और सब्‌ मार्गो को वे हेय समझने 
लगे थे । उन्होंने स्पष्ट लिखा है: ES 2. : 
भक्ति पंथ कों जो अनुसरे । सो अष्टांग जोग कों करे । | 
. यम, नियमासन, . प्रानायाम । करि - अभ्यास होइ निष्काम ।_ 
. प्रत्याहार-घारना-ध्यान । करे. जु छांडि. बासना थान । 
: क्रम क्रम सो पुनि कर समाधि । सूर स्याम भजि. मिटे उपाधि ।” 
इन छुट-पुट पदों के द्वारा भक्ति के महत्व का. प्रतिपादन क्ररने- 
त्र से सूरदास जी को सन्तोष नहीं हुआ |, जब वे नन्दालुय की 


१ सहसागर (सभा) पद २ 
२ वद्दी पदु ११४ 
३ चहीः पढ़ २०१३. ` 
३ वही पढ्‌ २२३ र 


₹ वह्दी पदु ३६ ४ 
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लीला-गा चुके, कृष्ण-लीलाओं [का विस्तार से गान कर चुके ओर 
उनका मानस भक्ति के निर्मल सलिल से परिपूण होगया तव उन्हे 
अभिनन्नयात्मक ढंग से शष्टाहु-योग की हीनता ओर भक्ति की महत्ता 
प्रतिपादित करने की सुकी और यह सुयोग उन्हें श्रमर“गीत/के प्रसङ्ग मै. 
मिल गया | साहित्यिक दृष्टि से ञ्रमर-गीत का चाहे जो कुछ महत्त्व 
हो, धांमिक और दाशेनिक दृष्ट्रिकोण से तो उसका सार फेवज्ञ इतना 
हीं है कि उसमें निराकार की उपासना के ऊपर सांकार-सांधेना की 
विजय के गीत गाये गये हैं। निराकारपरक योग-साथंना और साकांर- 


` परक भक्ति साधना ही भ्रमर-गीत की आधार भूमि हैं। हरि का संदेश 


१ है | 


सुनाते हुए उद्धव जी गोपियों से कहते हैं :-- 
सुनो गोपी हरि कौ संदेस। । 
करि संमाघि अन्तर गति ध्याबहु; यह उनको उपदेस । ° 
+ (स संदेश को सुनकर गोपियाँ उद्धव पर विखर पड़ती हैं और 
अनेक प्रकार से अष्टाङ्गयोग की अंनुपयोगिंता सिद्ध करती हैँ | उनकी 
व्यङग्योक्तियाँ सुर की अपनी भावना की प्रतीक हैं। इस प्रकार के कुछ 
पुद्रो के नमूने नीचे दिये जाते हैं. :-- ु 
मधुकर कौन देस तें आए। 
आसन ध्यान, वायु-आराधन, अलि मन-चित तुम-ताए। 
: अतिहि विचित्रं बुद्धि सुलच्छन, गुनी जोग मत गाये । 
"` द्रो, भॅस्मे, विषान, त्वचा-मृंग, द्रज-जुबंतिनि नहि भाए । 
अतिसी-कुसुम-बरन मुख मुरली, सूरज-प्रमु किन लाए |". 
सूर को गोपियौँ गोंकुलंनीथ की आराधना करती हैं । माता “पिता 


“हित, निगेम-पंथ आदि का त्याग कर सुख-दुःख को भ्रम समझकर, 
'मानापमान में संतोष. रखकर गुरुजन-मर्यादा की अग्नि चारों ओर 


रखंकंहे उपहास का धूम पाती हुई. ब्रज युवतियाँ प्रेम-योंग की कठिन 
गत.” छि हे: 575. छोड 
_ हरमैँअँलिं गोकुंतंनाथ अराथ्यो। wR 
मन, क्रम, बच हरि सों : धरि पतिब्रत;'प्रेम-जोगःतप साध्यो । 
मातु-पिता, हित, प्रीति, निगम-पथ तजि, दुख सुख भ्रम नाख्यो । 
मानऽपमान परम. परितोषी, सुस्थल थिति मन राख्यो. _ 
१ सूरसागर (सभा) पद ४५१० PR 
२ वद्दी पद ४१ ६३ 
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सकुयासन कुले सील करषि करि जगत 0७ करि Re 

मौनऽपवाद पवन आरोधन, हित- dN 

गुरुज रविन, हित-क्रम काम-निकन्द्न । 

| Pe कानि अगिनि. चहूंदिसि नभ तरनि ताय'बिनु 'देखे । 

प भूम उपहास जहाँ तहँ, : अपज़स .सवन . अलेखे । 

सहज समाधि सारि बघु बानक 'निरखि,. निमेष- ने लगति। 

क ज्योति प्रति 'अ'ग माधुरी, घरति. यदै निसि जागत । 

र कटे संग भूभंग, तराटक, नेन! नैन लगि | “लागे! 

हँसनि 'प्रकांस सुमुख कुण्डल मिलि, चंद सूरः अनुगौ । 

सुरली अधर स्वन घुनि सो सुनि, सबद: श्रनाहद ' काने । 

बरपत रस रुचि वचन संग सुख, पद आनद समाने । 

| मंत्र दियौ मच जात भजन लगि, ज्ञान ध्यान दषे ही. को । 

| सुर कहो शुरु कौन करें अलि, कौन सुने मत फीको ।' 

eo a क we त्रजन्जैसी सीधी-साघी नगरी में कोई 

७४ ही भे ! अबल गै योग का उपदेशःदेना वस्तुतः शठ का ही 
किरि 'फिरि कहा सिखाबंत मौन) १ HRI We 
बचन दुसह लागत अलि तेरे ज्यों पजरे पर लोन |. ' 

| श्'गी, मुद्रा, भस्म त्वचा-म्रण; अरु 'अक्सघन'फैन । 

१ हम अबला अहीरि खठ मधुकर, घरि. जान्न हिं कहि कोन । 
यह मत जाइ तिनहिं तुम सिसन्नहु,जिनहिं आजु सब सोहत । 
सूरदास कहुँ सुनी न देखी, पोत . सूतरी पोहत ।* 
बेचारी गोपियाँ वियोग में भी योगा कर ही रही हैं; यदि किसी 

मोटी बुद्धि वाले को सूमे ही नहीं तो उनका क्या दोष? कृष्ण के ` 

मथुरा जाते ही गोपियों ने योग ले लिया है: | 

' हमतौतबहितेजोगलियौ। . 
जबही तें मधुकर मधुबन कौं मोहन गौने कियो || 
रहित सनेह सिरोरुह सब तन, श्रीखंड भसम चढाए | 

| पहिरि मेखला चौर पुरातन, 'फिरि-फिंरि फेरि सिंयाए । 

स्र वि ताटंक मेलि. सुद्रावलि अबधि अधार अधारी । 

|: 


> द 


दरसन 'मिच्छा माँगति डोलति लोचन पात्र पसारी। 
१ सूरसागर, सभा पद्‌ ४१४८ ` 
२ वह्दी पद्‌ ४३०८ 
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वांधे बेनु कंठ सिंगी, पिय सुमिरि सुमिरि गुन गावत । 
-करतल बत दंड डर डरत न सुनत स्वान दुख धावत | 
रहत जु चित्त उदास फिरति बन बीथिनि दिन अरु राति । 
घारक आवत कुटुंब जातरा, सोऊ अब. न सुहाति । | 
भोग सुगति. भूलें नहि भावत, भरी बिरह वेराग । 
गोरख सब्द पुकारत, झरत, रस रसना अलुराग। 
: भोगी को देखत इहि ब्रज में जोग देन जिहि आए 
जानी सिद्धि तुम्हारे सिध की; जिन तुम इहो पठाए । 
परम गुरू रतिनाथ हाथ सिर, दियौ मंत्र उपदेस । | 
: चेतुर चेटकी मथुरानाथ सौं; जाइ करो: आदेस । | 
सुर सुमति प्रभु तुमहि लखायो, सोइ हमरे ध्यान । | 
` (अलि चलि औरे ठोर दिखावहु अपनौ फोकट ज्ञान" । 
` कहीं-कहीं तो सुरदास ने योगमत के आचाय का नामोल्लेख 
कर अपने मन्तव्य को और भी स्पष्ट कर दिया हे, जेसा कि उक्तपद | 
की रेखाङ्कित पंक्ति में उन्होंने गोरख का नाम स्पष्ट लेकर योग का 
खण्डन किया है । जेसा कि ऊपर प्रतिपादित. किया गया है, गोपियों 
का योग तो दूसरा ही ह 
ऊधो करि रहीं हम जोग। : : . 
कहा एतौ बाद ठान्यो, देखि गोपी भोग। र्ग 
सीस सेली केस मुद्रा; फान बीरी बौर 
` बिरह भस्म चढाइ बेठीं सहज, कंथा चीर! 
हृदय सिंगी टेर मुरली नेन खप्पर हाथ । 
चाहती हरि दरस भिच्छा देदि दीनानाथ" 
बिना गुरु के योग.सिखायेगा कोन ? गोपियाँ उद्धव से मथुरा | 
के जाने के लिए कहती हैं, जहाँ जाकर वे अपने गुरु श्याम सेयोग | 
सीखलें । केवल संदेश से तो सीखा जा नहीं सकता-- | | 
जोग बिधि मधुबन सिखिहें.जाइ। . . 
मन-बच-कमे सपथ सुनि ऊधो संगहिः चलौ लिवाइ । 
सब आसन, रेचक अरु पूरक, कु भक सीजहि भाइ । 
बिनु गुरु निकट सँदेसनि कैसें, यह अवगाह्यो जाइ । ह 
१ सूरसागर (सभा) पद्‌, ४३१५ ... . 
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८ ७ ) 
` `` हम जो करत देखिदै कुबिजहिँ, तेई करव उपोइ | . -- - 
_ खद्धा-्सहित ध्यान एकहि सँग, कहत जाहिं जदुराइ। - 
सुर-सुप्रथु की जा पर रूचि है, सो. हम करिहें आइ | : 
आग्या-भंग करें इम क्‍यों करि, जो पतित्रत बिनसाइ |! 
ओर असल बात तो यह है“कि अगम-अगाध की: उपासना कैसे 


को जाय ? जिसने प्रेम का पूर्ण सुख प्राप्त किया हो, वह योग.का अपूरी . 


सुख क्यों ले ९४माणिक्य को त्याग कर राख को पल्ले वाँधना'कहाँ को 

बुद्धिमानी है-- 59 
हमरे कौन जोग ब्रत साधै | म 
बढ़आ, मोरी, दंड, अधारी; इतननि को अवराधै | “ 
जाको कहूँ थाह नहिं पेये, अगम अधार अगापै । 
गिरिधरलाल छुबीले गुख पर, इते बाँध को बांधे । 
सुठु मधुकर जिन सरबस चाख्यौ, क्यों सचु पावत आधै।' : 
सूरदास मानिक परिहरि के), छार गाँठि को बांधे ।९- 


गोपियाँ ही नहीं, ब्रजभूमि ही योग के अनुपयुक्त है क्योंकि 
उसका कण-कण, भक्ति-भाव से अनुप्राशित है: `` 

यह गोकुल गोपाल-उपांसी । Be 

जे गाहक॑ निरगुन के ऊधौ, ते सब बसत ईसपुर कासी । 

. जश्यपि हरि हम तजी अनाथ करि, तदपि रहति चरननि रसरासी | 
अपनी सीतलता नहिं छाँड़त,. जद्यपि विधु भयौ राहु-गरासी । 
किहि अपराध जोग लिखि पठवत, प्रेम-भगति तैँ करत उदासी । 
सुरदास ऐसी को बिरहिन, माँगि मुक्ति छाँड़े गुन-रासी ।» 


इन पर्दो प सिद्ध होता है. कि सुर के समय में नाथ-सम्प्रदाय 


फा पर्याप्त प्रभाव था और सूर का इस सम्प्रदाय से घनिष्ठ परिचय 


था । उनके शिव-विषयक पद इस बात के भी परिचायक हे. कि.उनकी 
शैव-भक्ति में निष्ठा थी । इसका उल्लेख हम पीछे भी कर चुके हँ , 

सन्तो की परम्परा में कबीर के महत्त्व का उल्लेख हम पहले कर 
|. हैं। वे एक निर्भीक सन्त थे और उन्होंने सभी सम्प्रदाय की 
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अच्छो-अच्छी बातों को प्रहण करके अपने मत का प्रतिपादन किया था । 
वञ्चयानी सिद्धों के उत्तराधिकारी “सहजिया' और 'बाउल' सम्पदायों , 
का उल्लेख भी हम पहले कर चुके हैं । 
गोरखनाथ के हठयोग का प्रभाव प्रायः सभी सम्प्रदायों पर पड़ | 
रहा था और भी उदासी, निरंजनी, मुड़िया आदि सम्प्रदाय प्रचलित 
शे। उधर रामानन्द जो अपनी भक्ति का प्रचार कर रहे थे। कबीर ने 
अपने पंथ में इन सभी: सम्प्रदायो का समन्वित रूप. रखा और सूफ़ी 
सम्प्रदाय के प्रेम का पुट लगाकर उसका जनता में प्रचार किया । इस, 
लिये उनके पदों में हमें प्रेम की वही पुकार सिलती है, जो प्रायः सभी 
सन्त-भक्तों के अन्तःकरण की ध्वनि थी । नाथ-पंथ में हठयोग के 
- अतिरिक्तं पाण्डित्य-प्रदशेन, जाति-पाँति क्रा भेद और पूजा के वाह्य 
आडम्बरों की भी. निन्दा की गई थी । कबीर ने भी उन्हीँ के स्वरम | 
स्वर मिलाकर कहा था : == 
पोंथी पढ़ि पढ़ि-जग मुंझा। पण्डित भया न कोय। 
एके आखर पीव का पढे सो : पण्डित होय । 
कबीर पढ़िबौ :दृरि र्कार, पुस्तक देइ बहाय। 
बामन आखर सोधि कारे, रटै ममे चित लाय । 
कबीर की रचताओं में योग-माग की कुण्डलिनी, सु पुम्ना, 
शून्य, सहस्रार आदि को भी महत्व दिया गया है, परन्तु सब से बढ़कर 
उन्होंने प्रेस को ही माना दै । बाह्याडम्बर और पुजोपचार को वे व्यथे 
, समझते थे । आत्मा की खोज के लिये बाहर जाने को उन्होंने भटकना 
, बताया दै । भगवान्‌ की भक्ति में जाति-पाँति का कोई विचचार नहीं। 
कबीर ने अपने मन का वेराग्य अन्योक्तियों और उलटबाँसियों द्वारा 
: “प्रकट किया दै । कहना न होगां कि सूरदास की रचना में कबीर के | 
“अधिकांश माव लक्षित होते हें) कुछ पदों में तो इतनी समानता दै'कि | 
“यह सन्देह होने लगता है कि यह रचना कबीर की है या सुर की। सुर | 
ने भगवत्कपा को वेद से भी बढ़कर माना दै और भगवर्त्मीति के 
: सम्मुख काव-रंक और नर-सारी के:भेद: को तुच्छ बताया दै-- ह: 


` 'निमम तें अगम हरि-कपा न्यारी ! | 
प्रीति बस स्याम हैं राव के रंक कोड, पुरुष के नारि नहिं भेद कारी | 
प्रीति-बस देवकी-गर्भ लीन्हो बास, प्रीति कैं हेतु त्रज वेष कीन्हों । 
प्रीति कैं देतु जसुमति पयपान कियो, प्रीति कें हेतु अवतार लीन्ही । 


९ ६:) 


CE 
डे हेतु बन घेचु चारत कान्ह, प्रीति के हेतु नद-सुवन- नामा । 
प्रीति के हेतु सुरज-प्रभुहि पाइये, प्रीति कें हेतु दोउ स्याम स्यामा ।' 
तथा १ १ 
ऊधो बेद बचन प्रमान । rR, 
“कसल मुख पर नेन-खंजन निसखि हैं क्यों आन) - : 
| श्रीनिकेत, समेत सब शुन, सकल. रूप निधान । 
अधर-सुधा पियाइ विछुरे, पढे दौन्दी ज्ञान । 
दूरि नहीं कृपाल केसो, ये जु हिये समान । 
. निकरि क्यों न गोपाल बोलत, दुखिन के दुख जान । 
| रूप-रेख नं देंखिऐ तहेँ, स्वाद सब्द भुलान। 
| इंच्छु-दंड अडारि हरिगुन, गहत पानि विषान। | 
बीतराग सुजान. जोगिनि भक्त जननि निबांस। | 
निगम बानी मेटि “कहि क्‍यों सके सुरंजदास।' २०३ 
सूर की प्रेमा-भंक्ति का बिवेचन हभ पीछे कर चुके हैं। इस भक्ति 
में विरह का अपना अलग महत्व दै। सूर को गोपियाँ कहती हैं-- . 
उधो बिरही प्रेम करै । sie 
ज्यों बिनु पुट पट गहत न॑ रंग कों, रंग न रसे परै। _ 
अयौ घर ददै बोज अ कुर गिरि, तौ सत फंरनि फरें। ` ` ` 
4 ज्यौ घंट अनल, देहत तन अपनी, पुनि पय अमी भरै । 
ज्यों रन सूर सदै संर सन्मुख, ' तौ रवि रथहुँ अरे | 
प्रेम-पथ चलि रि; क्यों ख़- खनि डरे ।2 
सूर गुपाल प्रम-पथ चलि कार; क्या दुख-सु ए, 
। ` इसी की तुलना में कबीर का यह दोहा भी द्रष्टव्ये है... ` 
| बिरहा बुरहा जिंनि कहौ, बिरहा है सुलतान] ' 
| . जिस घट विन संचरे सो घट सदा मसान। 
| ` जाति-पाँवि की निन्दा करने वाले पदों की कबीर में तो भरमार 
| हेही, स्रमेंभोकमीनहोद। 5 
“जात, गोत कुल नाम गने नदि रॅक शररूतता ह | 
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.. काहूं के. कुल तन न बिचारत”* 

“जन की और कौन पति राखे । न 
“जाति-पाँति कुल-कानि न मानत, वेद पुराननि साखे ।२ 
श्रीभागवत सुने जो कोई, ताको हरि-पद प्रापति होई । 
ऊँच नीच ब्यौरो न बढ़ाई, बाकी साखी में सुनि भाइ ।२ 
कह्यौ सक श्रीभागवत बिचार | 
जाति पाँति कोइ पूछत नाहीं श्रीपति के दरबार ।* 
इस प्रकार के अनेक पद सूरसागर में ग्राप्त होते ६ । 
सर के विनय के पदों में ऐसे अनेक पद हैं, जो कबीर के पदों की 

तुलना में रखे जा सकते 

सूर' के - 'अपुनपौ आपुन ही में बिसर्यौ” । 
तथा . “अपुनपो आपुन ही में पायौ ।? 


पदों का उल्लेख हम पीछे कर चुके हैं। इन भावों को व्यक्त 
करने वाले कबीर के अनेक पद हैं जेसे-“सुझको क्या ढू डे बन्दे में 
तो तेरे पास में” तथा “कस्तूरी मस्तक बसे, मृग हूंढे बन माँ हि? आदि 
इस प्रकार के सूरदास के अन्त:साधना-परक ओर भी पद हैं, जो कबीर 
के पदों की तुलना में रखे जा सकते हैं ! कबीर के “काहे री नलिनी तू 
कुम्हलानी'.तथा “पानी में मीन प्यासी मोहि देखत लागें हाँसी” 
बाले'पद को सूर के निम्नलिखित पद से मिलाइये- ; 


धोखे ही धोखे डहकायो । | 

समुमि-न परी विषय-रस गीध्यो, हरि हीरा घर माँझ गँवायौ । 
ज्यो कुरंग जल देखि अवनि को, प्यास न गई चहुँ दिसि धायो। 
जनम-जनम बहु करम किये हैं, तिनमें आपुन आपु बँधायौ। 
ज्या सुक सेमर्‌ सेब आस लगि, निसि-बासर हठि चित्त, लगायो । 
रीती परयो जब फल चाख्यौं, उडि गयौ तूल ताँबरो आयों। 


१ सूरसागर (सभा) पद्‌ १२ | 
२ वही पद्‌ १२ 

३ वद्दी पढ्‌ २३० 

४ वही, पढु २३१ 
शवहोी पद्‌ ३६६ 

६ बद्दी, 3०० 


431 छत २ 911 २» 


| 69 ED) 

> ~ ~ ४० Yn ® ड 0 र 

ज्या काप डोरि बाँखि बाजीगर कन-कन कौं चोहटें नचायो । 

® वन भज 

रदास भगवन्त भजन बिनु काल-ब्याल पै आपु डसायो । 

| ऐसा प्रतीत होता हे कि वल्लभ-संप्रदाय में दीक्षित होने से 
पहले सूरदास जी इसी संतपरम्परा के भक्त थे, इसका विषद विवेचन 

हम पीछे कर चुके हैं। यद्यपि सूर ने उलटबाँसियाँ नहीं लिखों तथापि 

उनके दो-एक पद ऐसे अवश्य मल जाते ६, जिनसे उनकी इस प्रवृत्ति , 

का पता चलता है | एक उदाहरण देखिये -- 


| अब मेरी राखी लाज मुरारी । 

संकट सें एक संकट उपज्यौ कहे मिरग सौं नारी। 

| र कछू हम जानति नाहीं आई सरन तिहारी । 

| उलटि पवन जब बाबर जरियो, स्वान चल्यो सिर भारी । 
नाचन-कूदन मृगिनी लागी, चरन कमल पर वारी । 
सूर स्याम-प्रभु अविगत-लीला, आपुहि आपु संवारी' । 


संत कवि अनेक प्रकार के रूपक और अन्योक्तियो द्वारा एक 
मनः कल्पित परमधाम की ओर संकेत करते रहे हैं । अनूठी अन्योक्तियों 
“ द्वारा इश्वर-प्रेम की व्यंजना सूफियों में भी प्रचलित थी। कबीर ने 
। अपने कई पदों में उस स्थान की ओर संकेत किया है, “जहाँ उद्य न 
अस्त सूर्य नहीं ससहर ताको भाव भजन करि लीजे |! सिद्धो की रच- 
। न्ञाओं में भी ऐसे स्थानां का उल्लेख मिलता दै-- 


जहि मन पवन न संचरहि, रवि शाश नाहि पवेश । 
हि बट चित्त विषाण कर सरहाहि कहिए कुवेश । 
| संत-समाज मे दीघे काल से चली आती हुई इस प्रवृत्ति थे 
दर्शन सूरदास जी के भी अनेक पदों में होते हैं-- 
चकई री चलि चरन-सरोवर, जहाँ न प्रेम-वियोग । 
जहँ भ्रम-निसा होत नहिं कबहुँ, सोइ सायर सुख जोग। 


| सूरसागार सभा पढ्‌ ३२६ 
२ वही, २२१ 


सृ सा: - ६८ MP 


CORA) 
जहाँ सनक-सिव हंस, मीन मुनि नल रवि प्रभा प्रकास | 
प्रफुल्लित कमल, निमिष नहिं ससि-डर, गुङजत निगम सुबास। ) 
जिहिँ सर सुभग मुक्ति मुक्ताफल, सुकृत असत रस पोज । 
सो सर छाँडि कुबुद्धि विहंगम, इहाँ कहा रहि कीजे। 
लक्ष्मी-सहित होत नित क्रीड़ा, सोभित सूरजदास । 
अब न सुहात विषय-रस छीलर वा समुद्र की आस' | 

x १८ x > 

चलि सखि तिर्दि सरोवर जाहि । 
जिहिँ सरोवर कमल कमला, रवि बिना विकसाहि। 
हंस उज्जल पंख निर्मल, अङ्ग मलि मलि न्हाहिं। | 
मुक्ति-मुक्ता अनगिने फल, तहाँ चुनि-चुनि खाहिं। 
अतिदि मगन महा मधुर रस, रसन मध्य समादि* । 


रङ्गी री भजि स्याम-कमल-पद जहाँ न निस को त्रासः? तथा 
“सुवा चलि ता बन कौ रस पीजे”* भी ऐसे ही पद हें। इस प्रकार : 
हुम देरूते है कि जहाँ एक ओर सूरदास जी ने सभी सम-सामयिक 
वेष्णव-सम्प्रदायों के सिद्धान्तों को अपनाया है, वहाँ बे अवेष्णव | 
सम्प्रदायों के प्रभाव से भी अछूते नहीं रहे है । | 


सूर-साहित्य के विषय में दूसरी ज्ञातव्य बात यह है कि उन्होंने | ' 
अपने काव्य में प्रत्यक्ष रूपसे तो सामाजिक परिस्थितियों का वणेन नहीं र 
किया है परन्तु अपने इष्ट-देव के माध्यम से अपने समय के प्रचलित 
सभी संस्कारों, सामाजिक व्यवस्थाओं और मनोविनोद के साधनां का | 
बणेन किया है। ब्रज-प्रान्त की सामाजिक परिस्थितियों का जितना | ' 
विस्तृत वणन हमें सूर के काव्य में मिलता है, उतना किसी भी | 
इतिहास-ग्रन्थ में नहीं मिलता । इस दृष्टि से भी सुर के साहित्य का बड़ा | 
महत्व है । जैसा कि पहले कहा जा चुका है, विनय के पर्दो में तो उनकी । 
ज्ञान आर वराग्य को वे ह। उक्तियाँ हूँ, जो उन्हें ह ' से प्राप्त थीं और | (९ 
जान (सभा च्य ववा णाल ८ 
२ बही १ २३८ 
३ वहीं, ३३३ 
४ वही, ३४० 
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जिनका अनुसरण शंकर के माया-सिथ्यास्वबाद को मानने वाले करते. 
चले आरहे थे, परन्तु लीला के पदें में सुरदास जी ने सामाजिक 
परिस्थितियां के वास्तविक चित्र प्रस्तुत किये हैं । हम पहले ही कह चुके 
है के जाट-सम्पदाय में मानवीय वासनाओं को कृष्णाभिमुख करने 
का सफल प्रयत्न किया गया था और इनके कृष्ण राजसी ठाठ-बाट के 
प्रतीक ये । कृष्ण के जन्म से लेझर मथुराऽगमन की दिनचर्या का 
सूरदास जी ने बड़े विस्तार के साथ वर्णन क्रिया है। यह ठीक है कि 
भक्ति के आवेश में इस वर्णन में उन्होंने अतिशयोक्ति का आश्रय 
लिया है, जो स्वाभाविक ही है परन्तु ये अतिशयोक्तियाँ तत्कालीन 
रीति-रिवाजों की अनुमिति में बाधक नहीं है । 'गोकुल प्रगट भए 
हरि राई! वाले पद से ही ब्रज के रीति-रिवाज का प्रारम्भ हो जाता है । 
वृद्धावस्था में नन्द्‌ यशोदा की पुत्रोत्पत्ति बड़े सोभाग्य की सूचक थी, 
इसलिये नेवगियों का अपने अपने नेग के लिये झड़ना स्वाभाविक ही 
था । प्रत्येक प्रसंग का सुर ने विस्तृत वर्णन किया है। कृष्णजन्म के 
अवसर पर ब्रजवासियों के हर्ष का पारावार उमड़ा पड़ता है :- 


त्रज भयो महर कें पूत, जब यह बात. सुनी। 
सुनि आनःदे सब लोग गोकुल गनकगुनी। ° 


सूरसागर के ६३२ से ६६० तक के पदों में सूरदास जीने 
जन्मोत्सव की बधाइयों, मंगल-गानों आदि का वणेन किया है। ६५८ 
संख्या वाले पद में छठी क्रा और फिर नामकरण, अन्नप्राशन, वर्षेगॉठ 
कनछेद्न, आदि का बड़े विस्तार वणेन किया गया है | ये संस्कार 
उत्तरी भारत में आज भी प्रचलित है और अपने-अपने सामथ्य के 
अनुकूल सभी द्विजों के यहाँ इनकी मान्यता दै । संस्कारों के विषय में 
सूर दे मयादा का निर्वाह बड़ी कुशलता के साथ किया हे। वे कृष्ण का 
उपनयन-संस्कार गोकुल में नहीँ कराते क्योंकि शास्त्रीय परस्परा के 
अनुसार यह संस्कार द्विजबालकों के लिये ही विहित मात मुन: 
का उपनयन सूर ने मथुरा में कराया है, जिसका उन हि be 
वर्णन क्रिया है।* क्ष्णः का विवाहर संस्कार रासलीला के अन्तः 


~ > 


SE 


आता है, जिसमें सभी प्रचलित परम्पराओं-जैसे निमंत्रण, मण्डप, गान 
है > है 
‘rN आह RR 


१ सूरसागर (सभा) पद, ९०२ 
२ सूरलागर (वेंकटेश्वर प्रेस) पृष्ठ ४०३ पद ३७ . 


गालियाँ देना आदि का पालन हुआ है | कृष्ण और रुक्मिणी के 
विवाह का वर्णन भी सूर ने उसी शान-शौकत से कराया है । 


इन संस्कारों के अतिरिक्त भोजनादि की व्यवस्था का भी विस्तृत 
वर्णन सुर ने किया है । कृष्ण की दिनचर्या के साथ-साथ कलेऊ, 
भोजन और व्यालू-सभी का वर्णन हुआ है। भोज्य सामग्रियों की 
लम्बी-लम्बी सूचियाँ भी इन वणेनो में सिलती हैं, * जिनका उल्लेख 
पुष्टिसम्प्रदाय के प्रभाव का परिचायक है। क्योंकि इस सम्प्रदाय की. 
सेवा-पद्धति में भोगन्पद्धति को विशेष महत्व दिया गया हैं। अन्नकूट के 
दिन श्रोनाथ जी को छप्पन प्रकार के भोग लगाने की प्रथा है । 


कृष्ण की दिलचर्या के प्रसंगों में ही पूजा करे विधि-विधानों, 
ब्रतों और उत्सवों का भी वर्णन है, जिनका उल्लेख हम पुष्टि-सम्प्रदाय 
& ० चक 
की सेवा-प्रणाली में कर चुके हैं । 


रासलीला और होली-धमार ब्रज की अपनी विशेषता है। सुर 
ने इनका भी सविस्तार वणेन किया है, जिसका उल्लेख हम पीछे कर 
आये हैं । इस प्रकार सुरदास जी ने उन सभी संस्कारों और उत्सवों 
को, जा उस समय ब्रज प्रान्त में प्रचलित थे, कृष्ण के सम्पर्क से अमर 
बना दिया | उनके वर्णन इतिहास-पूरक होते हुए भी प्रभु के सम्पकं से 
अलोकिक हो गए । 


' सूर-साहित्य की एक और विशेष बात का उल्लेख करके हम 
इस प्रकरण को समाप्त करेंगे। सूर के चरित्र-चित्रण में यह दिखाया 
जा चुका दै कि सूर के राधा-कृष्ण और गोपियाँ अतिप्राकृत की अपेक्षा 
प्राकृत अधिक हैं । उनके चरित्र अलौकिक होते हुए भी मानव-भूमि पर 
खड़े हुए हैं । सूर के युग में माघुर्यमाव की प्रेमा-भक्ति का ही अधिक 
प्रचार था और उसको जनसाधारण तक पहुँचाने का श्रेय सुर को ही 
था। राधा और कृष्ण का प्रेम-वणेन तथा गोपिक्रा-विहार यद्यपि 
अश्लीलता की कोटि तक पहुँचे दिखलाई पड़ते हें तथापि यह निर्विवाद 
है कि वे सुर की सच्ची भक्ति-भावना के उद्गार हैं। उन्होंने लौकिक 

रस की गीति-परम्परा को रागात्मिका भक्ति के साँचे में ढाला था। 
१ देखिये, सूरछागर (सभा) पढ्‌ १६८६ से १७०१ 
२ वही पद्‌ १०५४ तथा १८३१ 
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भक्ति-भाव को रस की कोटि तक पहुँचाना सुर का हो काम था, परन्तु 
आगे चलकर भक्ति-भावना के इस प्रवाह का रीतिकालीन कवियो ने 
दुरुपयोग किया और राधा-कृष्ण की प्रेम-लीलाओं को लेकर अनेक 


प्रकार की कुरुचिपूणी कल्पनाएँ कीं, जिनसे घे उपास्य के स्थान में . 


उपहास्य ही बन गये । “उज्ज्वल्ल नीलमणि' ग्रन्थ का उल्लेख हम पीछे 
केर चुके हे, जिसमें 'रूप गोस्वामी' ने भगवान्‌ कृष्णा की प्रेयसियों और 
मित्रों के विस्तार के साथ भेड-प्रभेद किये हैं। सूर-साहित्य का सहारा 
पाकर दवो हुई लोकिकरस की काव्य-धारा फिर उभर आई और रीति, 
कालीन कवियों ने बात का बतङ्गण ही बना दिया । सूर ने तो श्रृङ्गार” 
भाव को भक्ति का पोषक मानकर ही लिया था परन्तु आगे के कवियों 
ने तो भक्ति के बहाने श्र गार का खुल्सम खुल्ला नग्न नृत्य कराया-- 


आगे के सुकवि रीकि हैं तो सुकविताई, 
न तु राधा-गोविन्द सुमिरन को बहानो है ।' 


यह कहना अनुचित न होगा कि आगे के कवियों की भावसृष्टि 
का मूल स्रोत इन कृष्ण-भक्त कवियों का साहित्य ही था । इस दृष्टि से 
सुर-साहिल्य का परवर्ती हिन्दी-साहित्य पर बड़ा बुरा प्रभाव पड़ा | इसके 
साथ-साथ यह भी नहीं भूलना चाहिये कि रीतिकाल के अनेक कवि प्रेम- 
पंथ के सच्चे पथिक भी थे | घनानन्द और देव की कविता में सच्ची 
भक्ति-भावना की कलक मिल ही जाती है। महाकवि देव के तो बहुत से 
पद सुर के पदों के ही परिवर्तित रूप से दिखाई पड़ते हैं। रीतिकालीन 
कवियों के अधिकांश उपभान भी सुर-साहित्य के ही हैं। 


भावपक्ष के अतिरिक्त कलापक्ष में भी सुर-साहित्य ने परवर्ती 
साहित्य को पर्याप्त प्रभावित किया है। सूर ने स्वयं तो नायिक्रा-मैद 
पर कोई ग्रन्थ नहीं लिखा परन्तु उनके साहित्य में वे संकेत अवश्य आ 
गये हैं, जो नायिकाभेद की धारा के मूल स्रोत कहे जा सकते हैं। 
उन्होंने साहित्य-लहरी की रचना नन्ददास के लिये की थी, इस का 
उल्लेख हम पहले कर चुके हैं । नन्ददास की “रस-मञ्जरी? हिन्दी में 
नायिका-भेद की प्रथम पुस्तक मानी जाती हे, जिसकी रचना भानुदत्त - 
“ की संस्कृत-रसमळजरी के आधार पर हुई थी । आगे चलकर तो रीति-4 
कालीन हिन्दी-कवियों ने संकृत-काव्य-शाख् के अनुकरण पर अनेक 
ग्रन्थों की रचना की । कलापक्ष में चाहे हिन्दी के परवती साहित्य पर | 


( १६) 


सूर-सादित्य का प्रभाव न रहा हो परन्तु यह्‌ तो सानना ही पड़ेगा कि 
आज तक जितने भी कृष्णकाव्य रचे गए है, उन पर सूर का प्रभाव 
अवश्य लक्षित किया जा सकता है । 
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अड्युभराष्य ३०१, ३७२, ३७९] अत्रि ४५१ । अधथर्वमेद्‌ १६७, ३६९ । 
ष्ठत २२, ३8३, २३०, २३४, ३७४।  अद्वौताचाये १४७, १४० 
अट्ट तानन्द १४२ । अध्यात्म रामायण १७३। अनूप संस्कृत लायन्रोरी 
०६ अन्तःकरण प्रबोध. ३६० । अन्दाल १२० | अन्धक १६१ । आन्ति- 
ताथे प्रकाशिका २१० | अपञ्चंशकाल ११५ । अपान्तरतमा १८०, १८४| 
अन्डुलसमद्‌ ८। अब्बासी १०४। अबुलहसन-हुज-हुज्जरी १०६ । 
अवूबकर १०४। अब्दुल कलाम आजाद ( मौलाना ) १०४। अमीर 
खुसरो ११३, ३१० । अमेरिका ७८। अमरनाथ राय ३४३ । अस्बरीष 
२०२, २२१, ३७० । अरिल्ल १७। अरिस्टोटिल ४१८। अजु न ११७ 
१०७, १३०, १३२, १३३ | अर्थपङचक १३४ | अरलीहिस्ट्री आफवैष्ण- 
विज्म एण्ड शेविज्म १९४। अलर्कपुर १६। अलङ्कार सर्वस्व ४१७ । 
अलङ्कार सार संग्रह ४१७ | अलाउद्दीन १११ । अष्टछाप ३६४। अष्ट्र- 
छाप और वल्लभ संप्रदाय ६, २६, ११ ६०। अष्टछ्ठाप परिचय ६२ 
अष्टाङ्ग योग ३५२, ३६३ । अष्ट सखामृत ४, १७, ३३, ३४। श्रशरफ- 

(मौलाना) १०८। अश्वत्थामा २८०॥ अहिल्या ३७० | 
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आउट लाइन्स आफदी रिलीजस लिटरेचर आफ इण्डिया २८६। 
आगर १९, ३५, ४४, ४६, ७६॥ आङ्गिरस १६८। आगस्टिन ०१४ । 
| २६०। आलवार ९५, १०७,.१२७, १३२, २१२, २६०। 
आनन्दगिरि १२३ । आनंदवर्धन २८६, ४१७, ४३० । आनंदतीथे १३७ 
१३९ । आयेन अकबरी ४, ८, २०, २१, २४, ३२ । 'आर्थेवेलिस २३६। 
आर्याबा १२&। आरम्भवाद २३१ । आसभीर ११३, १९४ । आश्व- 
लायन गृह्यसूत्र १६६। ऑन दी म्युञ्जिकल मोडस आफ दी हिंदूज ४४६ । 
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इंगलेएड ४१६। इस्ट्रोडक्शान टू दी पाञचरात्र एण्ड अहिवु ध्य ४ 
संहिता २८८ । इण्डियन एण्टक्वेरी १६३। इण्डियन प्रस ७। | 


इण्डिया आफिस (लन्दन) ४४६ । टली ४१५१ इन्शाअल्ला खा ४५० 
इम्पीरियल फर्मान्स ५६,५१! इब्राहीम १११। इलाहाबाद २०। 
इल्लामागारू १४१। इसरायल ६६। इस्लामशाह १११ । इस्त्वार दे ला 
लितेरा त्युर एन्दवै एन्ढुस्तानी ४। इच्वाकु १७३ | | 


इशावास्योपनिषद्‌ ६५। इशवरीप्रसाद (डा०) (०८, १०६, १६२। , 

इेशवरसेन १६२। 

उ | 

| उग्रसेन २३२। उज्ज्वल नीलमणि १५०, २६५, २६६, २३०, 


६७३। उट्टुंक १फ८। उद्धव ७, १६४, २०२, २१६, २३३, २३६; २६२, 
२६३, २७६, ३६६, ४६६, ५०१, ५०२, ५०४ । उद्भट ४१७, ४३७ 
उदयपुर ७१।  उदारचंद सूर का वंशवृक्ष ेः। उपनिषद्‌ ६७। | 
उपमन्यु १८०, ४३६। उपसागर १८६, १६१। उमर (खलीफा) १०५। | 
उमर मुहम्मद अशरफ ११५। उमेया १०५। उस्मान १०५। 
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ऋग्वेद ६५, ६६, १६४, १६८, १७६, १८६, १८७, २६६, ४३२ । 

ऋषभदेव १०३, २२० । 
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_ एकनाथ १५८। एकादशी महात्म्य ५२, २३ । एकेश्वरवाद ६5 । 
ए तेमर आफ दी ब्रजभाखा ४४६। ए डलर ४१६। एशियाटिक . 
सोसाइटि १०८, ११६ । 
५०. 
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1 ऐतेरेय ब्राह्मण, प्रष्ठ- (८७; एनसाइक्लोपीडिया ऑफ रिलीजन 
एण्ड एथिक्स १६३ । 
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कठोपनिषदू १८७, ३३५; कपिल २१३, २१६, ३२३; कापिल 
गीता २०२; कबीर ६४, १०१, १०५, ११४, १५५, १६०, ४३ 
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कलकत्ता ७१, ७८, ७६; कल्लट १५७; कलादि १२६; कमे ६४ कश्फुल 
५७ जून (०६; कंस १६४, २२३, २३२, ४८७, ५११; काकरवाढ १४५ 
1 काँकरोली १६, ७१ काऊचीनगर १४३; काञ्चीवरम्‌ १३३; कार्ट 
४१६; कादरिया १०६; कान्तिमती १३३ कापाल संप्रदाय १५७; 
कामवन ७२; कालाकाकर ७२; कालामुख १४५; कालिदास १ 
४६३, ५१६; कालीचरण ८०; काबेरी २१३ काव्यालङ्कार ४१७ 
| शव्यालङ्कार पुत्र ४१७; काव्यादशे ४१७; काव्यप्रकाश ४१७; कार्ला 
इल ४१६; काश्मीर १०७; काशीराज ७१, ७३; किशनगढ़ ७३ 
कीथ ६४, १६३; कुन्त ४१७, ४२० ४३०; कुन्ती २००, कुंभनदास 
१२, ४६, ४७, ४२७; कुरान शरीफ १०५, कुरुक्षेत्र २५०; कुल्लोट्टङ्ग 
॥ “थम १३२; कूमपुराण १८६; केम्ब्रिज हिष्ट्री ऑफ इण्डिया ४६ 
केशव १३३- शवराम काशीराम शास्ती ७०; केशव काश्मीरी 
१४१; केनेडी १६३; कोटा ७३; कोमार व्याकरण १७२; कौशीतकी 
| ब्राह्मण १६८, १७६; कृपाराम ६८; कृष्णगढ़ ७, १८; क्ृष्णचन्द 
| सुरवंशवृत्त ३5; कृष्णदास २२, ३६, ४६, ५०, ६८; कृष्णुजीवन 
लच्छीराम ८६; कृष्णसागर ४७; कृष्णाश्रय ११५; Kings Bury 
१२७; क्रोचे ४१६, ५१६ । 
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२८४, २८६; गाँधी ( महात्मा ) १७३, २०४; गासी द तासी ४; 
गिरिधर जी ६, ४८, ३७३ गीतगोविन्द २६७, २६८, २८१, ९८२ 
२८४, ४२५; गीता ६२, १०१, १२७; १३२, १३२, १३६, १५६, १७७ 
१८०, १८१, १८२ १८४, १८८, ९६८, १६६, २००, २०१, २०३, २०४, 
३८३ ४२८। गीता प्रस गारखपुर २०२। यपर 
गुप्तवंश ६६, १२६। गुलाबराय (बाबू) डर; गुसाईच हर 
गेटे ४१६। गोकुत्त ११, १२, ४३ ४०, १५१, १ 
गोकुलदास रईस ७२।. गोकुलनाथ ८, १४, ३४, ३९, ४०, ४४७ 
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७, २६७, ३७८, ३६५।  गोकुन्नप्रसाद सक्सेना ७5; गोपा. ˆ | 
चल २६, ३३ । गोपालशंकर नागर ७७। गोपाल चस्पू १५० । गोपाल | 
तापनी २६५। गोपालप्रसाद शमी १५४। गोपिकालङ्कार | 
गोस्वामी १८, ३५। गीपीनाथ ४५, ४६, ६४, १४६। गोपीनाथ 
कविराज १४०। गोवर्धन १२, ४६, १४५। गोवर्द्धन लीला ५२, ७२ 
गोविन्ददास ३, ४७। गोविन्दभाष्य १५०। गोविन्दयोगी १२६ 
गोविन्द स्वांसी ६३ । गोविन्दाचाये १९७ | गोरखनाथ १०४, १०४। 
गोरख बानी ४३०। गोलोक १४६। गोघाट ६, १३, १४, २०, ३४ 
३५ ४४, ४५ । गौड़ पाद (आचाय) १२६, २११। गोरचन १४७। | 
गौराङ्ग (महा प्रभु) ६६, १४७। ग्वालियर ४५० ! 
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घनश्याम ५०। घोर आङ्गिरस १७६ , १८६; घोसुण्डी १७८; 
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| चतुभु जदास, प्रष्ठ-१३, ३६, ४७, :६६; चन्द ( सहाकवि ) 

२४, २६, ३७, ३८, ३६, ११६, ४३३, ४३६; चन्द्रगुप्त मोये १८५ 
चन्द्रावली ४८२; चन्दवार ४८५, चन्द्रसरोवर १६, ६८; च्यवन २२१ 
चण्डीदास १०७, ११६; चित्रकूट ५०; चित्सुखाचाये २०६, २११ | 
चतन्यचरितासृत १४८; चेतन्य चरितावल्ली १४८: चैतन्य महाप्रभु | 
१३७, १४७, १५१, २६५, २६८, २८१; चेतन्य सम्प्रदाय १४६, १५० ण 
१५२, १५६, ३०५, २६६, ३७३. चौडा १४८; चौरासी वैष्णवन की 
वार्वा ४, ८, ६, १४, २१, २२, २५, ३५, ४०, ४४, ४७, ५१, ५३ । | 
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छतरपुर ७४; छान्दोग्योपनिषद्‌ ६७, १६८, १७६, १८६, ३००, 
३३६; छीतस्वामी ७४ । 
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जगन्नाथ (पाण्डितराज) ४१७, ४३०, ४३६; जगन्नाथ कविराज 
८६; जगन्नाथदास रत्नाकर ५; जगन्नाथ मिश्र १४७; जगन्नाथ १४० 
जड़भरत २९०; जतीपुरा १८; जनादेन मिश्र ५; जन्मेजय १४, ३४ | 
जमुनादास १८ । जयदेव ११६, २६७, २६८, २८१, २८५, २८६, 
४२५, ४२६, ४८२। जयपुर ७४, ७६ | जयभगवान्‌ ८६ । जवाहर 
लाल चतुर्वेदी ७०, ७७, ८१ जरासन्ध २०१। जर्मनी ४१६। 
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जचालुदीन १११। जानोमज्ञ ७२) जामनार ७४ | जायसी १२० 
॥ ' ४२३३, ४३६, ४४२। जियाउद्दोन ४४६ । जिहाद १००। जीवगो- 
७ स्थामो ९४०, १६८, २०६ । जुलनून १०६ | जूनागढ़ ७४। जैनमत 
| ६२,६५, ६५,६६, १०३ | जोधपुर २१। जौनपुर ७४ । 
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डब्ल्यू ब्रिज १०४। डाँटे ४१ ५। डी० सी० सेन ६४। 
ड्राडडन ३१० । 
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| तस्वरीप निबन्ध २४०, ३००, ३६८, ३६२ । तंत्रवाद २६६ । 
१ तक्षशिला १५८। तानसेन ४७, १६८, १५३। वानसेन अलीखान 
| ८६॥ ताम्रपर्णी २१३। ताराचन्द (डा०) १३०, १६०, १६१। तिलक 
१९६। तीथेङ्कर ६६, {०३। तुकाराम १३%, १४८, १४६, १६०। 
तुलसी १, ८, २६, ३०, ४६, ५०, ६४, ६५, १०७, १०५, १७३, २०१, 
२४७, ४१०१ ४२७, ४२८, ४३३, ४३५, ४६६, ४९२॥ तुहफत्एहिन्द 
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सहायक ग्रन्थों की सूची 
(अ) वेद, उपनिषद्‌ ब्राह्मण और पुराण साहित्य 


ऋग्वेद, यजु:, साम २ इशावास्योपनिषद्‌ 
तेत्तिरीयोपनिषद्‌ ४ बृहदारण्यक 
श्वेताश्वतरोपनिषद्‌ € शतपथ ब्राह्मण 
अग्निपुराण ८ गरुण पुराण 
देवी भागवत १० पद्म पुराण 
ब्रह्म घुराण १२ ब्राह्मण पुराण 
ब्रह्म वैवत्त पुराण १५ भविष्य पुराण 
(श्रीमद्‌) भागवत महापुराण १६ मार्कण्डेय पुराण 
वामन पुराण १८ वायु पुराण 
विष्णु पुराण २० शिव पुराण 
स्कन्द पुराण २२ हरिवंश पुराण 
(आ) छत्नग्रंथ 


नारद भक्ति सूत्र-हनुमानप्रसाद पोद्दार, गीता प्रेस गोरखपुर, 
संस्करण सं० २००८ 
शाडिल्य भक्तिसूत्र व्याख्या-सम्पादक म० म० पं? गोपीनाथ 
कविराज, मुद्रक जैकृष्णदास हरिदास गुप्त, काशी । 
(इ) साम्प्रदायिक साहित्य 


अशुभाष्य-बनारस संस्कृत सीरीज १६०७ ३० प्रकाशक श्रजवासी- 
दास एण्ड कम्पनी बनारस । 


अष्ट सखासूत | 
उज्जल नीलमणि किरण सं० प्राणगोपाल गोस्वामी नवद्वीप, 


संस्करण सन्‌ .६२७ ३० । 
जमुनादास कृत धोल। 


८ ३४२९ ) 
२६ तत्त्वदीप निबन्ध--शास्त्राथे व भागवतार्थं प्रकरण ले० श्री वल्लभा- 
चार्य, सं० नन्दकिशोर भट्ट, प्रकाशक निणेयसागर भस, बम्बई । 


३० तच्तार्थदीप निबन्ध-शास्त्राथे प्रकरण, ले० श्री वल्लभाचाय, प्रकाशक 
पं० श्रीधर शिवलालजी, ज्ञानसागर प्रेस बम्बई संस्करण सं० १६६१ 

३१ नागर सुमच्चय--(नागरीदास) । 

३२ भक्तमाल भक्ति सुघा--(नाभादास) नवलकिशोर प्रेस, लखनऊ, 
संस्करण १६२२ ई०। 

३३ भक्ति माल की टीका (प्रियादास) । 

३४ भक्त विनोद -(कवि मियाँ सिंह) । 

३५ भाव संग्रह । 

३६ वल्लभदिग्वजय--ले० गोस्वामी यदुनाथ जी, प्रकाशक नाथ द्वारा 
विद्याविभाग, सं० १६७५ वि० | 

३७ वल्लभ पुष्टि प्रकाश । 

३८ वृत्रासुरचतु:शलोकी-श्री गोस्वामी पुरुषोत्तम जी के प्रकाश सहित, 


प्रकाशक सेठ जेठानन्द आसामल, कालिकादेवी रोड बम्बई 
सन्‌ १६३७। 1 


> > 

३६ वष्णवाह्विक पद्‌ । 

४० षोडशप्रन्थ-ले० श्री वल्लभाचाय, सम्पादक भट्ट रमानाथ शमो 
१६३८ ० । 

४१ संप्रदाय कल्पद्रुम । 

४२ संस्कृत वात्ती मणिमाला । 


४३ सम्रकाश तत्त्वदीप निबंध-ज्ञानसार यन्त्रालय बम्बई, सम्वत्‌ 
१६६४ वि०। 

४४ सिद्धान्त रहस्य विट्ति-ले० श्री हरिराय जी, अनुवाद देवर्षि 
भट्ट, श्री रमानाथ जी, संस्करणं सम्वत्‌ १६८४ वि०। 

४१ स्वरूप-निणेय--ले० श्री हरिराय जी सम्पादक द्वारकादास परीख, 
प्र० सत्सङ्ग कायालय, संस्करण सं० २००७। 

४६ स्वामिनी स्त्रोत्र और स्वामिन्यष्टक-ले० गोस्वामी विट्टलनाथ, 
वृहत्स्वोत्र सरिस्सागर भाग २, निणेय सागर प्रेस, बम्बई । 


(७ 


a 


/ ३३ ) 
४७ सुबोधिनी-ले० वल्लभाचार्य भाषान्तर कत्ती देवषि रमानाथं 
रास्त्री, प्रकाशक, विद्याविभाग श्रीनाथ द्वारा । 


४८ हरिभक्तिरसामृत सिन्धु ले० श्री रूपगोस्वामी, 


प्रकाशक अच्युत 
ग्रन्थमाला काशी | 


४६--श्री वल्लभ जी महाराज के वचनासृत--प्रका० लल्लूभाई छुगन- 
लाल देसाई अहमदाबाद, सं० १६५० वि० | 


० श्री हरिराय वाङमुक्तावली- प्रकाशक पुष्टिमार्गीयं पुस्तकालय 
नडियाड, १६६३ वि०। 


५१ श्री हरिरायं जी कृत बड़े शिक्षापत्र--प्रकाशक श्री सुबोधिनी सभा, 
जगदीश्वर प्रिटिंग प्रेस बम्बई, संस्करण सं० २००१ | 


«२ श्री भागवत निबन्धानुसारी - गोङ़लराय कृतोऽध्यायार्थः, प्रकाशक 
जेठानन्द्‌ आप्तनमल, १६३६ वि० । 


(ई ) जीवन चरित और बाज साहित्य - 


५३ चरितावली-- भारतेन्दु) सं० १६१७ | 

४४ मूल गुसाई चरित । 

४५ श्री चतन्य चरितावली -प्रभुदृत्त (ब्रह्मचारी) 

५६ श्री महाराज सुरदास जी का जीवन चरित--भारत जीवन प्रेस 
काशी, सं० १६६३। 

४७ प्राचीन वार्त्ता रहस्य-विद्याविभाग काँकरोली सं० १६६८। 

४८ गोस्वामी श्री हरिराय जी कृत सूरदास की वात्ता -सम्पादक श्री 
प्रभुदयाल मीतल, अग्रवाल प्रेस मथुरा, संस्करण सं० २००८। 

४६ चौरासी वेष्णवन की वार्ता- प्रकाशक बेंकटेश्वर प्रेस बस्बई 
सम्वत्‌ १६८४ | 

६० ए शॉर्ट वायोग्राफिकल स्के आव श्री वल्लभाचायं जीझ लाइफ, 
लेखक नटवरलाल, गोकुलदास शाह, प्रकाशक लल्लूभाई छगन 
लाल देसाई, अहमदाबाद । | 

१--हितहरिषंश चरित (भगवन्सुदित), मालवीय पुस्तकालय अलीगढ़। 


१ २४ ) 


दार्शनिक 

(उ) दार्शनिक | | 

६२ गीता रहस्य- ले० लोकमान्य तिलक, अनु० माधवराव सप्र, ! 
सन्‌ १६९४ ३०। 


६३ श्रीमङ्भगवद्गीता-गीताप्रेस गोरखपुर, सस्करण सं० १०७८ वि०। 
६४ ब्रह्मवादसंग्रहः शुद्धाद्वैतपरिष्कारश्च प्रकाशक  जयकृष्ण्दास | 
हरिदास गुप्त काशी, सं० १६८५ वि०। | 

\ 


६५ ब्रह्मयाद्‌-ले० रमानाथ शास्त्री, प्रकाशक पुष्टिमार्गीय पुस्तकालय 
नाथद्वारा संस्करण सं० १६६ २ वि०। 

६६ शुद्धाह तदशेन भाग १, २५ ३-ले० भट्ट रमानाथ शास्री, बड़ा > 
मन्दिर भुईवाड़ा बम्बई । ® 


६७ शुद्धाद्वैत मा्तणड-ले० गोस्वामी गिरधर जी, प्रकाशक रत्न 
गोपाल भट्ट बनारस। 


(ऊ) ऐतिहासिक तथा साँस्कृतिक 

६८ अकबर दी ग्रेट मुगल विसेण्ट स्मिथ १६१७ ई० 

६६ अकबर नामा भाग ३। 

७० आयने-अकबरी अनु० ब्लाक मैन । | 

७१ इम्पीरियलं फर्मानमाबेरी । 

७२ केस्त्रिज हिस्ट्री ओँव इण्डिया भाग ४। | 

७३ मुन्तखिबुल तवारीख । 

७४ मु शियात अबुलफज़ल, अब्दुलसमद द्वारा संकलित सं० १६६३ वि० 
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